ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ 


ଜିରୀଶ୍ରରବାଦ 


ଧନେଶ୍ବର ସାହୁ 


ଚର୍ଚା ପ୍ରକାଶନ, ଭୁବନେଶ୍ବର 


ଭଶ୍ଵର ଏକ କଳ୍ପନା ଓ ବିଶ୍ଵାସ, ପରନ୍ତୁ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଏକ ବିଶ୍ଵାସ ନୂହେଁ, ବରଂ ଏକ 
ଆଧାରହୀନ ବିଶ୍ବାସ ପ୍ରତି ଆହ୍ବାନ, ଏକ 
ଅନୁସନ୍ଧିସୁୂ ଓ ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟିର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି, 
ସତ୍ୟାନ୍ସେଷଣ ପାଇଁ ଏକ ମୁକ୍ତ ମନର 
ପରିପ୍ରକାଶ । 


ଜ୍ଞାନର ଆଲୋକ ଯେତେ ଅଧ୍କ ପ୍ରସାରିତ 
ହୋଇଚାଲିଛି, ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଇଲାକା ସେତିକି 
ସଙ୍କୁଚିତ ହୋଇଚାଲିଛି । ଗ୍ରହନକ୍ଷତ୍ର ଇତ୍ୟାଦି 
ବିଷୟରେ ମଣିଷର ଧାରଣା ଅତି ସୀମିତ 
ଥ୍ବାବେଳେ ଛଶ୍ୃରଙ୍କ ସ୍ଵର୍ଗରାଜ୍ୟର କେତେ 
ଚମଜ୍କାର କଳ୍ପନା ମଣିଷମନକୁ ପ୍ରଭାବିତ 
କରିଥୂଲା । ତେବେ ମଣିଷର ଜ୍ଞାନ ଜ୍ୟୋତିର୍ବିଜ୍ଞାନ 
କ୍ଷେତ୍ରକୁ ପ୍ରସାରିତ ହେଲା ପରେ ଇଶ୍ଧର ସେଠାରୁ 
ବି ଅପସରି ଯାଇଛନ୍ତି ! ଇଶ୍ଵର ସର୍ବଦା ଅଜ୍ଞାତ 
ଇଲାକା ଭିତରେ ରହିଛନ୍ତି ଓ ଯାହା ମଣିଷ ପ୍ରଞ୍ଞାର 
ବହିର୍ଦୂତ, ତାହା ହିଁ ଇଶୃରଙ୍କ ସ୍ଥଳ ହୋଇଛି । 


ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଚିନ୍ତା ଜଗତର ବିପ୍ଲବୀ ଓ 
କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ବିଚାରକ । ସେହିମାନେ ହିଁ ସଭ୍ୟତାର 
ପଥପ୍ରଦର୍ଶକ ଓ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ ! 
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ଉସ୍ବର୍ଗ 


ଏହା ଏକ ବିଡମ୍ବନା ଯେ ହେତୁବାଦୀ ଓ 
ମହାପୁରୁଷମାନଙ୍କର ଜୀବନ ଏକ ଶୋକଗୀତି ପରି ସମାପ୍ତ ହୁଏ ; 
ସିଏ ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ହୁଅନ୍ତୁ ବା ମହାମ୍ମା ଗାନ୍ଧୀ ହୁଅନ୍ତୁ ବା ମାର୍ଟିନ 
ଲୁଥର କିଙ୍ଗ ହୁଅନ୍ୁଟ ତେବେ ସେହିମାନଙ୍କ ଯୋଗୁଁ ଦୂନିଆର ରୂପ 
ବଦଳି ଛି, ମାନବିକତାର ମୂହ୍ଚନା ଇତିହାସରେ ଶୁଣିବାକୁ 
ମିଳୁଛି । ସକ୍ରେଟିସ୍‌ , ଗାନ୍ଧୀ କିମ୍ବା କିଙ୍ଗ୍‌ଙ୍କ ପରି ଉତ୍ତୁଙ୍ଗ ନ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଯେଉଁ ହେତୁବାଦୀଗଣ ନାନା ପ୍ରତିକୂଳ ସ୍ପିତି ଭିତରେ 
ସଂସ୍କାର ଓ ମାନବିକତାର ମୂର୍ହ୍ଚନାରେ ଛୋଟ ରାଗିଣୀଟିଏ ଦେବାକୁ 
ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି, ସେହିମାନଙ୍କ ହାତରେ ଏହି ପୂସ୍ତକଟିକୁ ଉସୁର୍ଗ 
କରୁଛି... 


-ଲେଖକଂ- 
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A rationalist (so also an atheist) believes that 
certain things are correct based on logic, critical 
thinking and process of science. He does not believe 
those things that cannot be supported by evidence, 
that defy all logic and contradict the method of 
science. God, the centre and focuss of religious faith, 
is a mass delusion in defiance of reason and 
scientific process. A rationalist promotes science 
over superstition, reason over faith and human 


dignity over discrimination and subjugation. 
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ପରିଳ୍ନେଦ 


ପରିଳ୍ଛେଦ 


୧: ଇଶ୍ଵରବାଦ ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ: ପୃଷ୍ଠଭୂମି 
୨: ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦର ଉନ୍ମେଷ 
୨. ୧- ଦର୍ଶନ ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ 

୨.୨- ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ଇଶ୍ଵର 

୨.୩- ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ:ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଉନ୍ଲେଷ 
୨.୪- ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଓ ଜଗଦ୍‌ଦୃଷ୍ଟି 

୨.୫- ନିରୀଶୃରବାଦ ବନାମ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକତା 

୩ : ଆସ୍ତିକ ଦର୍ଶନରେ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦ 

୩. ୧- ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନ 

୩. ୨- ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ 

୩.୩ - ନ୍ୟାୟ- ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନ 

୪ : ନାସ୍ତିକ ଦର୍ଶନରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ 
୪.୧- ଜୈନ ଦର୍ଶନ 

୪.୨- ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନ 


୪.୩- ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ 
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ପୃଷ୍ଠା 


୧୧ 


ପରିଛେଦ 


ପରିଚ୍ଛେଦ 


ପରିଛେଦ 


ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ଇଶ୍ଵରବାଦ 

ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନର ଅବବୋଧରେ ଇଶ୍ବର 
ଆସ୍ତିକ ବିଦ୍ୟାଳୟମାନଙ୍କରେ ଲଶ୍ବର 
ଯୋଗ ଦର୍ଶନ 

ନ୍ୟାୟ- ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନ 

ଅଦ୍ବୈତ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 

ବିଶିଷ୍ଠାଦ୍ବୈତ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର କେତେକ ଦିଗନ୍ତ 
ଭଶ୍ଵବରବାଦୀ ଯୁକ୍ତିର ଅସାରତା 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସଂପର୍କିତ କେତେକ ସିବ୍ଧାନ୍ତ 


ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଓ ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନ 


ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର କେତେଜ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ବିଚାରକ ... 


ଦେବାମ୍ବା 
ମାନବେନ୍ଦ୍ର ନାଥ ରାୟ 
ପେରିୟାର 

ଗୋରା 


ଭଗତ ସିଂହ 
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୨୫୦ 


୨୫୦ 


୨୬୦ 


୨୬୩ 


୨୭୧ 


୨୭୭ 


୨୮୪ 


୨୮୯ 


୨୮୯ 


୨୯୫ 


mo୮ 


୩୨୮ 


୩୩୦ 


୩୪୯ 


୩୬୬ 


୩୮୬ 


୪୦୫ 


ମୁଖବନ୍ଧ 


ଦର୍ଶନ ଏକ ବୌଦ୍ଧିକ ଜିଜ୍ଞାସା । ଏହାର ପ୍ରଣାଳୀ ତାର୍କିକ ଅନୁଶୀଳନ । 
ତେବେ ଦର୍ଶନର ସଂଜ୍ଞା ଓ ପରିଭାଷା ଯୁଗକୁ ଯୁଗ ବଦଳିଛି । ଯେଉଁ ସମୟରେ ଯେଉଁ 
ପ୍ରକାରର ଜିଜ୍ଞାସା ଟି୍ତାରାଜ୍ୟରେ ଗୁରୁତ୍‌୍‌ ନେଇଛି ସେହି ସମୟରେ ଦର୍ଶନର ସଂଜ୍ଞା 
ସେହି ପ୍ରକାରର ହୋଇଛି । ସାଂପ୍ରତିକ ବିଚାରରେ ଦର୍ଶନକୁ ପ୍ରତ୍ୟୟାମୂବକ ବିଶ୍ଲେଷଣ 
ଓ ତାର୍କିକ ଅନୁଶୀଳନ ଭାବେ ନିଆଯାଉଛି । ଏହାନୁଯାୟୀ ଦର୍ଶନ ଜଗତ ବିଷୟରେ 
କୌଣସି ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନ ଦିଏ ନାହିଁ, ବସୁନିଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନର ପରିସରଭୁକ୍ତ ବିଜ୍ଞାନ 
ଘଟଣା, ବସ୍ତୁ ଓ ଅନୁଭୂତି ସକଳକୁ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ବା ଏକରୂପତା ସାହାଯ୍ୟରେ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଥାଏ । ଦର୍ଶନ ଏହା କରେ ନାହିଁ, ଏହା ବିଶ୍େଷଣାମ୍କ | ଏହା ଜ୍ଞାନର 
ମୂଳଭିରି, ପ୍ରଣାଳୀ, ପ୍ରତ୍ୟୟ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଅମୂର୍ରୀୟ (abstract) ସ୍ତରରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କରିଥାଏ | ଏହି ମାନଦଣ୍ଡରେ ତର୍କଶୀଳ ବିଚାରବୋଧ ହିଁ ହେଉଛି ଦାର୍ଶନିକ ଦୃଷ୍ଟି । ଦର୍ଶନର 
ଏହି ନୂତନ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କାଳକ୍ରମେ ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସାକୁ ଅପାଂକ୍ତେୟ କରିଦେଲା | ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସୀୟ 
ଜ୍ଞାନ ଯାହା ଏକଦା ଦର୍ଶନରେ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନ ନେଇଥିଲା, ତାହା କାଳକ୍ରମେ ଅସାର ଓ 
ତାର୍କିକ ଜଟିଳତାରୁ ସୃଷ୍ଟ ବୋଲି ଗୃହୀତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । 


ଦର୍ଶନକୁ ଏହି ଭାବରେ ବୁଝିବା ପରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ମୋର ଯେଉଁ ସବୁ 
ପୂର୍ବକଳଛିତ ଧାରଣା ରହିଥୂଲା ତାହା କାଳକ୍ରମେ ଅପସରିଯିବାକୁ ଲାଗିଲା । ଏକ ବିଶ୍ଲେଷଣାମବକ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦର୍ଶନର ବିଷୟକୁ ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରିବାର ଆଗ୍ରହ ଆସିଲା । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ “ ଭାରତୀୟ 
ଦର୍ଶନ ଆଧ୍ୟାମ୍ିକ କି” ଓ “ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ” ଦୂଇଟି ପ୍ରବନ୍ଧ ପ୍ରାୟ 
ଅଶୀ ଦଶକରେ ମୁଁ ଲେଖଥଲି ଓ ତାହା ଓଡିଶାର ଏକ ବିଶିଷ୍ଠ ମାସିକ ପତ୍ରିକାରେ ପ୍ରକାଶ 
ପାଇଥୁଲା | କେତେକ ସୁଧୀ ପାଠକ ଏହି ଲେଖା ପଢି ଏହି ବିଷୟରେ କିଛି ପୁସ୍ତକ ଲେଖୁବାକୁ 
ଉସ୍ାହିତ କରିଥୁଲେ | ଏହିପରି ଏକ ପୁସ୍ତକ ଲେଖୁବା ପାଇଁ ତାହା ଥିଲା ପ୍ରାଥମିକ ଅଭିନିବେଶ । 
ବୌଦ୍ଧିକ ବିଚାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ହେତୁବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ମୋତେ ବେଶ୍‌ ଆକର୍ଷଣୀୟ ମନେ 
ହୋଇଥଲା | କାଳକ୍ରମେ ହେତୁବାଦ ଜନିତ ତର୍କଶୀଳ ବିଚାରବୋଧ ନେଇ ମୋର 
ଆମ୍ବପ୍ରତ୍ୟୟ ଦୃଢ ହେଲା । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବିଚାର କ୍ଷେତ୍ରରେ କିଛି 
ପୁସ୍ତକ ପଢିବା ପରେ ଏହି ପ୍ରକାରର ଏକ ପୁସ୍ତକ ଓଡିଆରେ ଲେଖୁବାକୁ ଆଗ୍ରହ ହେଲା | 
ଆଜକୁ ପ୍ରାୟ ପାଞ୍ଚ ଛ ' ବର୍ଷ ତଳେ ଏହି ପ୍ରୟାସ ଆରମ୍ଭ କରିଥୁଲି । ଅନ୍ୟାନ୍ୟ କର୍ମ ଜଂଜାଳ 
ଭିତରେ କାମଟି ସରିପାରି ନ ଥଲା | ଅବସର ପରେ ଏହାକୁ ସାରିଲି । 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଯେଉଁ ସୁଦୀର୍ଘ ପରଂପରା ପ୍ରାୟ ଅଢେଇ ହଜାର ବର୍ଷ 
ତଳେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥଲା ତାହାର ନାନା ଦିଗନ୍ତ ରହିଛି । ଜ୍ଞାନ ତତ୍ତ, ଆଚାର, 
ପୁରୁଷାର୍ଥ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ବହୁ ଅତୀତରେ ପ୍ରାଜ୍ଞ ଦାର୍ଶନିକ ଗଣ ଆଲୋଚନା 
କରିଛନ୍ତି । ସେହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଭଶ୍ଵର ପ୍ରତୀତିକୁ ନେଇ କେତେକ ଗମ୍ଭୀର 
ଆଲୋଚନା ମଧ୍ଯ ହୋଇଛି । ଧାର୍ମିକ ଭାବନା ଓ ଲୋକବିଶ୍ଵାସ ଗୁଡିକ ଉପରେ 
ବୈଦିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ପ୍ରାୟତଃ ହୋଇଥାଏ । ଦର୍ଶନ ଏକ ଯୁକ୍ତିଗୀଳ ଆଧାରରେ 
( ସେ ଯୁକ୍ତି ବୈଧ ହୋଇପାରେ ବା ଅବୈଧ ହୋଇପାରେ) ପ୍ରତ୍ୟୟ ମାନଙ୍କର ବିଶ୍ଲେଷଣ 
କରିଥାଏ | ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଦୁଇଟି ପ୍ରଶ୍ନ ମୌଳିକତଃ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ 
ହୋଇଥାଏ - ( ୧) ଏ ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା ବା ଆଦି କାରଣ କୌଣସି ଭଶ୍ଵର କି ? ( ୨) ସକଳ 
ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟ ଲଶ୍ଵର ପ୍ରେରିତ କି ? ଏହି ଦୂଇ ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ନେଇ ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ବହୁ 
ଆଲୋଚନା ଓ ବିତର୍କ ହୋଇଛି । ପୁନଶ୍ଚ ଭଶ୍ଵରବାଦ ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ନେଇ ଦର୍ଶନ 
ପରିସରରେ ମଧ୍ଯ ନାନା ସୂକ୍ଷ୍ୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରାଯାଇଛି । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରେ 
ଥିବା ନଂଟି ସିଷ୍ଟମ ବା ବିଦ୍ୟାଳୟକୁ ଦୁଇଟି ପରଂପରାରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇଥାଏ, ଯଥା 
ଆସ୍ତିକ ଦର୍ଶନ ଓ ନାସ୍ତିକ ଦର୍ଶନ । ଏଠାରେ ଆସ୍ତିକ ଓ ନାସ୍ତିକ ବୈଷୟିକ ଅର୍ଥରେ ବ୍ୟବହୃତ 
ହୋଇଛି । ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ଗୁଡିକ ବେଦର ପ୍ରାଧାନ୍ୟକୁ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ସେହିମାନଙ୍କୁ 
ସାଧାରଣତଃ ଆସ୍ତିକ ଦର୍ଶନ ଓ ଯେଉଁ ଗୁଡିକ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ନାହିଁ ତାହାକୁ ନାସ୍ତିକ 
ଦର୍ଶନ କୁହାଯାଏ । ସେହି ମାନଦଣ୍ଡରେ ଆସ୍ତିକ ପରଂପରାରେ ଛ'ଟି ବିଦ୍ୟାଳୟ ଓ 
ନାସ୍ତି କ ପରଂପରାରେ ତିନୋଟି ବିଦ୍ୟାଳୟ ସ୍ଥାନିତ ହେବା ଦେଖାଯାଏ । ତେବେ ଦର୍ଶନ 
ବିଦ୍ୟାଳୟ ସକଳ ଇଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା ଭାବେ ନେଇ ନାହାନ୍ତି ବା ନୈତିକତାର ଆଧର ଇଶ୍ବର 
ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରି ନାହାନ୍ତି । ପୁନଶ୍ଚ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରଂପରାରେ ଅଧୂକାଂଶ ବିଦ୍ୟାଳୟ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ, ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସେଥ୍ବରେ ସ୍ବୀକାର କରାଯାଇ ନାହିଁ । ନାସ୍ତିକ 
ପରଂପରାର ଜୈନ, ବୌଦ୍ଧ ଓ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନରେ ଶଶ୍ବରଙ୍କ ପ୍ରସଙ୍ଗ ହିଁ ଉଠି ନାହିଁ। ସେହିପରି 
ଆସ୍ତିକ ପରଂପରାର ସାଂଖ୍ୟ ଓ ପୂର୍ବମୀମାଂସା ମଧ୍ଯ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ । ନ୍ୟାୟ ଦର୍ଶନର 
ପରବରୀ ଭାଷ୍ୟକାରଗଣ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନି ଯଦିବା ନ୍ଯାୟ ମୂଳ ସୂତ୍ରରେ 
ରଶ୍ଵର ବିଷୟ ଉଠି ନାହିଁ । ତେବେ ନ୍ଯାୟ-ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ବୀକାର 
କରୁଥିଲେ ମଧ୍ୟ କୌଣସି ଜାଗତିକ ଘଟଣା ବା ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ବ୍ଯାଖ୍ୟାକରିବା ଭିତରେ 
ସେମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କୌଣସି ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଭୂମିକା ଦେଇନାହାନ୍ତି । ଯୋଗ ଦର୍ଶନରେ 
ସେପରି କୌଣସି ମୌଳିକ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରସଙ୍ଗର ଆଲୋଚନା ହୋଇନାହିଁ, ଏଥରେ ଭଶ୍ବର 
ଭାବନା ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ସକଳ ମୌଳିକ ତର୍ଵକୂ ଯୋଗ ଦର୍ଶନ ଗ୍ରହଣ କରିଛି | 
ଲଶ୍ଵର ବିଷୟକ ଆଲୋଚନା ମୁଖ୍ୟତଃ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନରେ ହୋଇଛି । ତେବେ ବେଦାନ୍ତ 
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ଦର୍ଶନ ବହୁ ବିଦ୍ୟାଳୟ ବା ଧାରାରେ ବିଭାଜିତ ଓ ସେମାନଙ୍କର ଭଶ୍ବର ପ୍ରତୀତି ପରସ୍ପର 
ଠାରୁ ପୃଥକ ଓ ଏପରିକି ପରସ୍ପର ବିପରୀତ । ଏହି ସବୁ ପ୍ରସଙ୍ଗର ଆଲୋଚନା ଏହି 
ପୁସ୍ତକରେ କରାଯାଇଛି । ସେହିପରି ନୈତିକତା ଏକ ସାମାଜିକ କର୍ଭବ୍ୟ (Social obli- 
gation) ଯାହା ଭଶ୍ଵର ଭାବନାଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ ପୃଥକ୍‌ | 


ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ କେତେକ ଏକ ତାର୍ତିକ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଭାବେ ନେଇ 
ଏହାକୁ ନକାରାମ୍ବକ ଦର୍ଶନ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ଗୋଟିଏ ଯୁକ୍ତି ହେଉଛି ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍‌ 
ସ୍ଵକାର କରିବା ବା ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । ଶଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବା 
ଯେପରି ଆଧାରଶୁନ୍ୟ,ଶଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଅଯୌକ୍ତିକ । 
ତେବେ ଏହା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଯଥାର୍ଥ ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ବିଷୟ ନୁହେଁ । ବରଂ ଭଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ 
ଆଲୋଚନାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରି ଲଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ ଯୁକ୍ତି ମାନଙ୍କର ଅବୈଧତାକୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରିବା 
ହିଁ ଏହାର ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ବିଷୟ ଅଟେ । ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଏକ “ ତତ୍ତ” ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରୁନାହିଁ; 
ଭଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ ତାର୍ଵିକ ଭାବନା ସକଳର ବ୍ୟାଖ୍ୟାକରି ସେସବୁର ତାର୍କିକ କଟିଳତାକୁ 
ପ୍ରକାଶ କରୁଛି । ଭଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ ଭାବନା ଗୁଡ଼ିକର ଯୁକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ପରୀକ୍ଷା କରି ସେ ସବୁ 
କିପରି ଅଯୌକ୍ତିକ ଓ ତାର୍କିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଅବୈଧ ଏହା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ମୁଖ୍ଯ ପ୍ରସଙ୍ଗ 
ହୋଇଛି । 


ସେହିପରି ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ ଭଶ୍ବର ବିଶ୍ଵାସ ରହିବା ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ କି ? 
ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ପଶ୍ଚାତରେ କୌଣସି ଆନୁଭବିକ ବା ଯୁକ୍ତି ନିଷ୍ଠ ଆଧାର ନ ଥାଇ ଏହି 
ବିଶ୍ଵାସ ସମାଜରେ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ରହିଛି । ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ସହିତ କିପରି ନାନା ମନସ୍ତାର୍ଵିକ ଓ 
ସାମାଜିକ କାରଣ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ରହିଛି ତାହା ସଂକ୍ଷେପରେ ଆଲୋଚନାର ପରିସରକୁ ଆସିଛି । 
ସଂଶୟବାଦ, ଅଜ୍ଞେୟବାଦ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟାନୁଭବବାଦ, ତାର୍କିକ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦ, ପ୍ରକ୍ଧତିବାଦ ପରି 
ସିବ୍ଧାନ୍ତ ଗୁଡିକ କିପରି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ପୁଷ୍ଟ କରୁଛି ତାହା ବି ଶଂସିତ ପୁସ୍ତକରେ ସଂକ୍ଷେପରେ 
ବିଶ୍ଲେଷଣ କରାଯାଇଛି | 


ଭାରତୀୟ ପୂନର୍ଜାଗରଣ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଯେଉଁ କେତେକ 
ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ବିଚାରକ ସେମାନଙ୍କ ଦାର୍ଶନିକ ଅନୁଶୀଳନଦ୍ଵାରା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ପୁଷ୍ଟ କରିଛି 
ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଦେବାମା, ଗୋରା, ଏମ.ଏନ.ରାୟ, ପେରିୟାର ଓ ଭଗତ ସିଂହଙ୍କ 
ବିଷୟରେ ଶେଷ ପରିଚଛେଦରେ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି । ଏମାନେ ସ୍ଵ ସ୍ଵ ଦିଗରେ ମୁକ୍ତ 
ଚିନ୍ତା ଜନିତ ହେତୁବାଦ ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଦର୍ଶନକୁ ରୁଵ୍ଧିମନ୍ତ କରିଛନ୍ତି । 
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ଏପରି ଏକ ବହି ଓଡିଆରେ ପ୍ରକାଶିତ ହେବା ସମ୍ଭବତଃ ପ୍ରଥମ ମନେ କରୁଛି । 
ଶଶ୍ବରକୈନ୍ଦ୍ରିକ ଦର୍ଶନ ଓ ଜୀବନଧାରା ବନାମ ମାନବକୈନ୍ଦିକ ଦର୍ଶନ ଓ ଜୀବନ ଧାରାର 
ତୁଳନାମ୍ବକ ଅଧ୍ୟୟନ ଅଧକ ହେଲେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦର ଯଥାର୍ଥ ତାପ୍ବର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରକାଶ ପାଇବ । 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଓ ହେତୁବାଦ ମାନବ-କୈନ୍ଦ୍ରିକ ବା ଇହ ଜୀବନ ସଂପର୍କିତ ଜୀବନ-ଦର୍ଶନର 
ଅବତାରଣ କରିଥାନ୍ତି । ପରଂପରାକ୍ରମେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନକୁ ଅଧ୍ଵକ ପାରଲୌକିକ ବୋଲି 
ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି । ତେବେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରଂପରାରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଦର୍ଶନର 
ଯେ ଏକ ବଳିଶ୍ଠଧାରା ରହିଥିଲା ସେ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଅଧ୍ବକରୁ ଅଧ୍ବକ ଗବେଷଣା ହେବା 
ଆବଶ୍ୟକ | ଏଥୁପାଇଁ ଏହି ପୁସ୍ତକଟି ଯଦି କିଞ୍ଚତ ପ୍ରେରଣା ଉଦ୍ରେକ କରିପାରିଲା ତେବେ 
ମୁଁ ଆମ୍ସନ୍ତୋଷ ଲାଭ କରିପାରିବି । ଏପରିକି କୌଣସି ବଳିଷ୍ଠ ଯୁକ୍ତିଦ୍ଵାରୀ କେହି ଯଦି 
ଏହାର ବିପରୀତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରନ୍ତି ତେବେ ସେହି ସମାଲୋଚନାମୂଳକ 
ବିଚାରକୁ ମୁଁ ସ୍ଵାଗତ କରିବି । 


ଏହି ପୁସ୍ତକଟି ପ୍ରକାଶ ହେବାକୁ ଯାଉଥିବାରୁ ଅନେକ ବନ୍ଧୁଙ୍କର ପ୍ରେରଣା ସ୍ଵୃତିପଟକୁ 
ଆସୁଛି । ଦର୍ଶନର ବିଶିଷ୍ଟ ଅଧ୍ୟାପକ ସର୍ବଶ୍ରୀ ଆର୍ରତ୍ରାଣ ତ୍ରିପାଠୀ, ଡ.ଦୂର୍ଗାମାଧବ ପ୍ରହରାଜ, 
ଡ. କୈଳାସ ଚନ୍ଦ୍ର ଦାଶ, ଡ. ଶଚିନ୍ଦ୍ରରାଉଳ ବହିଟିକୁ ଶୀଘ୍ର ଶେଷ କରିବାକୁ ମୋତେ କହି 
ଆସିଛନ୍ତି । ସେହିପରି ଓଡିଶା ହେତୁବାଦୀ ସମାଜର ବିଶିଷ୍ଟ ସଭ୍ୟ ଡ. ପ୍ରତାପ କୁମାର ରଥ, 
ଡ. ଶିବପ୍ରସାଦ ଅଧ୍ବକାରୀ, ଶ୍ରୀ ସୁଧାଂଶୁ ଶେଖର ଧଡା, ଡ. ଜ୍ଞାନ ପ୍ରକାଶ ମହାପାତ୍ର, 
ଅଧ୍ୟାପକ ଡମ୍ବରୁଧର ବେହେରା, ଶ୍ରୀ ବି.ରାମଚନ୍ଦ୍ର ଶ୍ରୀ ଗଙ୍ଗାଧର ସାହୁ, ଡା. ନିହାର 
ରଂଜନ ମହାପାତ୍ର, ଇଂ.ଗୌରାଙ୍ଗ ଚରଣ ଦାସ, ଶ୍ରୀ ପ୍ରସନ୍ଧ କୁମାର ସାହୁ ପ୍ରମୁଖ ବନ୍ଧୁଗଣ 
ମୋତେ ପ୍ରେରଣା ଦେଇ ଅନୁଗ୍ଧହୀତ କରିଛନ୍ତି । ସଂସ୍କୃତର ବରିଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାପକ ଡ. ଭରତ 
ଚନ୍ଦ୍ର ନାଥ ପ୍ରୁଫ୍‌ ଦେଖୁବାରେ ମୋତେ ସାହାଯ୍ୟ କରିଛି ଓ ପୁସ୍ତକଟିରେ ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ 
କରିଛନ୍ତି । ସମସ୍ତ ବନ୍ଧୁ ଓ ଶୁଭେଛୁମାନଙ୍କ ପାଖରେ ମୋର କୃତଜ୍ଞତା ପ୍ରକାଶ କରୁଛି | 
ଚ୍ଟା ପତ୍ରିକାର ସଂପାଦକ ଶ୍ରୀ ଦେବେନ୍ଦ୍ର ସୁତାର ପୁସ୍ତକଟିର ପ୍ରକାଶ ଦାଯିତ୍ବ ନେଇଥୁବାରୁ 
ମୁଁ ତାଙ୍କୁ ଆନ୍ତରିକ ଧନ୍ୟବାଦ ଜଣାଉଛି । କ୍ୟାପିଟାଲ ବିଜିନେସ୍‌ର ସତ୍ତ୍ବାଧକାରୀ ଶ୍ରୀ ସୁରେନ୍ଦ୍ର 
ମେହେଣା ଓ ଶ୍ରୀ ନିଶାକର ସାହୁ ପୁସ୍ତକଟିକୁ ଯଥା ସମୟରେ ଛାପିଥବାରୁ ମୁଁ ସେମାନଙ୍କୁ 
ବଧାଇ ଜଣାଉଛି | 


ଏହି ପୁସ୍ତକଟିର ରଚନା ପାଇଁ ଯେଉଁ ବିଶିଷ୍ଟ ଲେଖକଗଣଙ୍କର ବିଚାର ଓ ଯୁକ୍ତି 
ମୋତେ ସାହାଯ୍ୟ କରିଛି ବା ଚିନ୍ତା କରିବାକୁ ଇନ୍ଧନ ଯୋଗାଇଛି ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ମୋର 
ଗଭୀର କୃତଜ୍ଞତା ଜ୍ଞାପନ କରୁଛି । 


ଧନେଶ୍ବର ସାହୁ 
ଏ- ୧୨ , ଭାଗିରଥୁ ବିହାର , ଢେଙ୍କାନାଳ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ପରିଳଛ୍େଦ- ୧ 
ଇଶ୍ଵରବାଦ ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ : ପୃଷ୍ଠଭୂମି 


ସାଧାରଣ ପରିଭାଷାରେ ନାସ୍ତିକତା ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସମାର୍ଥବୋଧକ ଭାବରେ 
ବ୍ୟବହୃତ ହେବା ଦେଖାଯାଏ | ଯଦିବା ନାସ୍ତିକତା ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ୃକୁ 
ଅବିଶ୍ବାସ କରିବା ବୁଝାଏ, ହେଲେ ଏହି ଅର୍ଥ ପ୍ରକାଶ କରିବାପାଇଁ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ନାସ୍ତିକତା 
ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍ବକ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ଶବ୍ଦ ଅଟେ | କାରଣ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାରେ ନାସ୍ତିକ 
ଶବ୍ଦର ଏକ ବୈଷୟିକ ଅର୍ଥ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ | ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାରେ ବିଶ୍ବାସ ସ୍ଥାପନ 
କରୁଥୁବା ଦାର୍ଶନିକ ପରମ୍ପରା ବା ବିଦ୍ୟାଳୟକୁ ଆସ୍ତିକ ଦର୍ଶନ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯିବାବେଳେ 
ଏହାକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରୁଥିବା ଦର୍ଶନକୁ ନାସ୍ତିକ ଦର୍ଶନ କହାଯାଏ । ହୁଏତ ଏଠାରେ ଯୁକ୍ତି 
କରାଯାଇପାରେ ଯେ ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାରେ ବିଶ୍ଵାସ କରିବା ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵରେ 
ବିଶ୍ଵାସ କରିବା ସମ୍ଭବତଃ ସମାନ ଭାବନା ଅଟେ ! କିନୁ ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିବା ଓ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା (ରଶ୍ଵର ଏକ ବା ଅନେକ ହୋଇପାରନ୍ତି) ସମାନ ଭାବ 
ବ୍ୟକ୍ତ କରେନାହିଁ । କାରଣ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ କେତେକ ଆସ୍ତିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ 
ରହିଛନ୍ତି ଯେଉଁମାନେ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତୃକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନାହାରି କିମ୍ବା ଲଶ୍ଵରଂସଂପର୍କିତ ଭାବନା 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ କୌଣସି ମତପୋଷଣ କରିନାହାନ୍ତି । ସେହି ସବୂ ବିଦ୍ୟାଳୟର ପ୍ରବକ୍ତାଗଣ ଇଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ଗ୍ରହଣ ନକରି ମଧ୍ଯ ଆସ୍ତିକ ବୋଲି ପରିଚିତ ହୋଇଛନ୍ତି କାରଣ ସେମାନେ ସେମାନଙ୍କ 
ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନର ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ସୁତରାଂ 
ଆସ୍ତିକତାକୁ ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଭଶ୍ଵବର ପରିବର୍ଭେ ବେଦ ସହିତ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରାଯାଇଛି । ଭାରତୀୟ 
ଦର୍ଶନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସାଂଖ୍ୟ ଓ ପ୍ରାଚୀନ ମୀମାଂସା ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ବାସକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନାହାନି, 
ତଥାପି ସେମାନଙ୍କୁ ଆସ୍ତିକ ଦର୍ଶନ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । 


-୧୧- 
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ସେହିପରି ଆସ୍ତିକ ଶବ୍ଦକୁ କେତେକ ପରଲୋକରେ ବିଶ୍ଵାସ ବୋଲି ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥାନି | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ବା ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଆତ୍ଵାର ପାରଲୌକିକ ଅସ୍ତିତଵକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରଖ, ତାଙ୍କୁ ମଦ୍ଯ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ଆସ୍ତିକ କୁହାଯାଏ | ଏହି ମାନଦଣ୍ଡରେ ବୌଦ୍ଧ ଓ ଜୈନ 
ଦର୍ଶନକୁ ଆସ୍ତିକ ଦର୍ଶନ କୁହାଯାଇପାରେ କାରଣ ଉଭୟ ଆମ୍ବାରେ ବା ପରଲୋକରେ ବିଶ୍ଵାସ 
କରିଥାନ୍ତି । କିର୍ଷ ପ୍ରଚଳିତ ଦାର୍ଶନିକ ଧାରାରେ ବୌଦ୍ଧ ଓ ଜୈନ ଦର୍ଶନକୁ ନାସ୍ତିକ ଭାବରେ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି, ସୁତରାଂ ସେମାନଙ୍କୁ ପୁନଶ୍ଚ ଆସ୍ତିକ ବୋଲି ଗ୍ରହଣକରି ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ 
ଦୁର୍ବୋଧ୍ଯତା ସୃଷ୍ଟି କରିବା ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । 


ବସ୍ତୁତଃ ଆସ୍ତି କତାକୁ ବେଦ ବା ପରଲୋକରେ ବିଶ୍ବାସ ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଉଥିବାରୁ ଶଶ୍ବରପ୍ରତୀତି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଶଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବା ଭାବଧାରାକୁ 
ଭଶ୍ଵରବାଦ ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରୁଥିବା ବିଚାରକୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ କହିବା 
ଅର୍ଥଗତ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅଧ୍ୟକ ସଙ୍ଗତ ମନେହୁଏ । 


ଭଶ୍ବରପ୍ରତୀତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାନା ଭାବନା ଓ ବିଶ୍ଵାସ ମଧ୍ଯ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହୋଇ ରହିବା 
ଦେଖାଯାଏ । ଶଶ୍ଵର ଭାବନା ସଭ୍ୟତାର ବିଭିନ୍ନ ସୋପାନରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଅଟେ । ପୁନଶ୍ଚ 
ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମଗୋଷ୍ଠୀ ମଧ୍ୟରେ ଭଶ୍ଵର ଭାବନାର ଏକକ ପ୍ରତୀତି ମଧ୍ଯ ନାହିଁ । ଧର୍ମମାନଙ୍କର 
ତୁଳନାତ୍ସକ ଅଧ୍ୟୟନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ପୁଥକ୍‌ ଅଟେ । ଏପରିକି ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମଦର୍ଶନ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଓ ଭାରତୀୟ ଜନ ଜୀବନରେ ଭଶ୍ବର ଭାବନା ସଂପର୍କରେ ପୂଥକ୍‌ ଓ 
ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ ମତ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଶୈବବାଦ, ଶାକ୍ତ ଦର୍ଶନ, ଭକ୍ତିବାଦ, ବୈଦିକ 
ବିଚାର, ଆର୍ଯ୍ୟେତର ବିଶ୍ଵାସ ଇତ୍ୟାଦି ହିନ୍ଦୁ ସଂପ୍ରଦାୟ ଗୁଡିକ ମଧ୍ଯରେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହେଲେ 
ମଧ୍ଯ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କର ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ସମାନ ନୁହେଁ । ଏପରିକି ବିଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀର ବିଶ୍ଵାସ 
ପରସ୍ପର ସହ ଆଦୌ ସମତାଳ ନୁହେଁ, ତଥାପି ସେମାନେ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମଧାରାର ଅନ୍ତର୍ୁକ୍ତ । 
ପୁନଶ୍ଚ ହିନ୍ଦୁ ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ନାନା ଦେବାଦେବୀ ପୂଜା ଓ ଏପରିକି ଗଛ, ପଥରକୁ 
ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ଵରଭାବେ ଆରାଧନା କରିବା କେତେକ ଗୋଷ୍ଠୀରେ ଦେଖାଯାଏ । ସାମାଜିକ 
ବିକାଶଧାରାରେ ପିତୃକୈନ୍ଦ଼ିକ ସମାଜରେ ଇଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ପୁରୁଷ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ 
ଆରାଧନା କରାଯାଉଥ୍୍‌ବା ବେଳେ ମାତୃ କୈନ୍ଦ୍ରିକ ସମାଜରେ ଶକ୍ତ ପୂଜାର ପରଂପରା 


ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ସର୍ବଶକ୍ତିର ପ୍ରତୀକ ଭାବରେ ନାରୀକୁ ପରିକନଛ୍ଥନା କରାଯାଏ | 


- ୧ ୨9- 
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ପୁନଶ୍ଚ ଭଶ୍ଵର ଓ ଜଗତ ଭିତରେ ସମ୍ବନ୍ଧ ନେଇ ନାନା ମତ ଉଭୟ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଓ 
ପ୍ରାଚ୍ୟ ଧର୍ମ ଦର୍ଶନରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଏସବୁ କୌଣସି ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ଆଧାର ଉପରେ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ନଥିବାରୁ ସେସବୁକୁ ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ତରରେ ଅନୁମାନ କରାଯାଇ ତାକୁ କେତେକ ଯୁକ୍ତି 
ମାଧ୍ୟମରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରାଯାଇଛି | ଜଗତ ସହିତ ଛଶ୍ବରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ 
କେତେକ ଜଗତର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଓ ଅନ୍ୟମାନେ ଉପାଦାନ କାରଣ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରିଥାନ୍ତି । ସେହିପରି ଜଗତକୁ ମିଥ୍ୟା ବା ମାୟା ବୋଲି ମଧ୍ଯ ପରିକଳଛ୍ନା କରାଯାଇଛି । 
ପୁନଶ୍ଚ ରଶ୍ବରଙ୍କୁ ଜଗତ ସହିତ ଅଭିନ୍ନ କରାଯାଇ ସର୍ବେଶ୍ଵରବାଦର ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଗତ ଓ ଭଶ୍ଵର ସର୍ବସମବୋଲି ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ସେହିପରି ଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
ଜଗତର ଉର୍ଚ୍ବରେ ଏକ ସତ୍ତା ଭାବରେ ନେଇ ଜଗତ ସହିତ ଶଶ୍ବରଙ୍କର ସମନ୍ଧ ନାହିଁ ବୋଲି 
ମତବାଦ ରହିଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଲଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ବିଶ୍ଵାତୀତ ବା ବିଶ୍ଵାଧ୍ଵକ (ranscendent) 
ଏବଂ ଅନୁଭବାତୀତ | ଅନ୍ୟ ମତରେ ଶ୍ଶଶ୍ଵର ଜଗତ ନିହିତ ଓ ଜଗତ ଅନ୍ତର୍ବର୍ରୀ । ଜଗତଠାରୁ 
ତାଙ୍କୁ ଦୂରେଇ ନଦେଇ ଜଗତର ଅନ୍ତର୍ବର୍ଗୀ (¡୩୮୩2୩ en†) ବୋଲି ମଧ୍ୟ କେତେକ 
ଭାବିଛନ୍ତି । ପୁନଘ୍ଢ ଏ ଉଭୟ ମତକୁ ମଧ୍ଯ ଏକାଠି ମିଶାଇ ଅନ୍ୟ କେତେକ ଭାବନାର 
ସୂତ୍ରପାତ କରାଯାଇଛି । 


ସେହପରି ଶଶ୍ବରଙ୍କ କେହି କେହି ସଗୁଣ ମନେକରି ତାଙ୍କୁ ସରୂପ ବୋଲି କଳ୍ପନା 
କରିଛନ୍ତି । ସେ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି, ତାଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିସତତା ରହିଛି । ତେବେ ସେ ଜଣେ ସର୍ବଜ୍ଞ ଓ 
ସର୍ବଶଲ୍ତିମାନ ବ୍ୟକ୍ତି । ତାଙ୍କଠାରେ ମାନବତା ଆରୋପ କରାଯାଇ ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି । 
ଭଶ୍ଵର ବ୍ୟର୍ତି ଠାରୁ ଆଶାତୀତ ଭାବରେ ବିଜ୍ଞ ଓ ଶକ୍ତିମାନ । ମାନବତ୍ଵାରୋପବାଦ ଏହିପରି 
ଭାବରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପରିକଳ୍ପନା କରିଛି । ପୁନଶ୍ଚ ଅନ୍ୟ ଭାବନାନୁଯାୟୀ ଶ୍ଶଶ୍ଵର ବ୍ଯକ୍ତି 
ନୁହନ୍ତି, ତାଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିସତତା ନାହିଁ । ସେ ଅରୂପ ଓ ନିର୍ଗୁଣ । ତାଙ୍କର ରୂପର କଳନା କରିବା 
ଏକ ମାନବୀୟ କଛନା ମାତ୍ର । ସେ ରୂପହୀନ ଓ ସ୍ଥାନ କାଳର ଭର୍ଚବରେ । 


ଏହିପରି ଭାବନା ସହିତ ପୁଣି ଇଶ୍ଵର ଆବଶ୍ୟଯକବେଳେ ଅବତାର ନେଇ ମଣିଷ 
ସମାଜକୁ ଆସନ୍ତି ବୋଲି କେତେକ ଧର୍ମ ସଂପ୍ରଦାୟରେ ବିଶ୍ଵାସ ରହିଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଗତରେ 
କିଛି ଅଧର୍ମ ବା ସେପରି କିଛି ଅବ୍ୟବସ୍ଥା ହେଲେ ଭଶ୍ଵର ମାନବରୂପ ନେଇ ଜଗତକୁ 
ଆସିଥାନ୍ତି ଓ ଦୂଷ୍ଠ ଦମନ କରି ପୁନଶ୍ଚ ପ୍ରତ୍ୟାଗମନ କରିଯାନ୍ତି | ରଶ୍ଵର ଅତୀତରେ ଅବତାର 


- ୧୩- 
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ନେଇଛନ୍ତି ଓ ଭବିଷ୍ୟତରେ ମଧ୍ଯ ନେଇ ପାରନ୍ତି ବୋଲି କେତେକ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ ବା ଧର୍ମବିଶ୍ବାସୀ 
ଗୋଷ୍ଠୀ କଳନା କରିଛନ୍ତି । ପୁଣି ଅନ୍ୟମାନେ ଭାବନ୍ତି ଯେ ଭଶ୍ଵର ନିଜେ ଆସନ୍ତି ନାହିଁ 
ବରଂ ତାଙ୍କର ପୁତ୍ର ବା ଦୂତକୁ ପଠାନ୍ତି | ଦୂତ ଓ ପୁତ୍ର ମହତ ଜୀବନର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ସମାଜରେ 
ସୃଷ୍ଟିକରନ୍ତି, ଯାହାକି ଆଦର୍ଶ ଭାବରେ ଅନୁକରଣୀୟ ହେବ । ଅନ୍ୟମାନେ ଇଶ୍ବରଙ୍କର 
ଏପରି ବର୍ଣ୍ଣନା ସହିତ ଆଦୌ ସହମତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ, ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି ରଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି 
ଜନ୍ମମୂତ୍ୟୁର ଉର୍ଶ୍ବରେ । ସେ ନିଜେ ଆସନ୍ତି ନାହିଁ ବା କାହାକୁ ପଠାନ୍ତି ନାହିଁ । ଯେ 
ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ଓ ସର୍ବ୍ୟ ସେ ସାମାନ୍ୟ ଚାହିଁବାମାତ୍ରେ ଜଗତରେ ସବୁ କିଛି ଠିକ୍‌ 
ହୋଇପାରିବ ! ସୁତରାଂ ତାଙ୍କର ଜନ୍ମ ନେବା ବା କୌଣସି ପ୍ରତିନିଧ୍ବଙ୍କ ଜରିଆରେ ଜଗତକୁ 
ଠିକ୍‌ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ ବୋଲି ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅବ୍ୟକ୍ତିକ ବୋଲି କହୁଥିବା ବିଶ୍ଵାସୀମାନେ 
ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । ଅବତାରବାଦକୁ କେତେକ ନାନା ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବା ବେଳେ 
ଅନ୍ୟ ଛଶ୍ବରବିଶ୍ଵାସୀମାନେ ଏହାକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିବା ଦେଖାଯାଏ । 


କେତେକ ଧର୍ମଦର୍ଶନ ଅନୁଯାୟୀ ଇଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ସୃଷ୍ଟିକର୍ରା । ସେ ଜଗତ ଓ 
ଏହାର ସକଳ ବସ୍ତୁକୁ ଶୂନ୍ୟରୁ ତିଆରି କରିଛଚ୍ତି । ସୃଷ୍ଟି ପୂର୍ବରୁ କେବଳ ଇଶ୍ଵର ଥିଲେ, 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ କିଛି ନଥୁଲା | ଭଶ୍ଵର ଜଗତ ଓ ମଣିଷକୁ କଳ୍ପନା କରି ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ 
ଚାହିଁଲେ । ସେ ଯାହା ଚାହିଁଲେ ତାହା ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ ଶୂନ୍ୟରୁ ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଗଲା । ସେ କହିଲେ 
ଆଲୋକ ହେଉ, ଦିନ ରାତି ହେଉ, ସେ ସବୁ ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଗଲା | ଭଶ୍ଵର ଅଛ କେତୋଟି 
ଦିନ ଭିତରେ ସବୁ କିଛିକୁ ଚାହିଁବା ମୁତାବକ ସୂଷ୍ି କରିଥଲେ । ଏପରିକି କେତେକ 
ଧର୍ମରେ ଭଶ୍ଵର ଜଗତକୁ ଶୂନ୍ଯରୁ କେବେ ସୃଷ୍ଟି କଲେ ତାର କାଳ ଗଣନାକୁ କଳନା 
କରାଯାଇଛି । ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସେସବୁ ଯେତେ ହାସ୍ୟାସ୍ପଦ ହେଲେବି ଧର୍ମୀୟ 
ଭାବଧାରାରେ ସେସବୁ ବିଶ୍ଵାସର-ପ୍ରାବଲ୍ୟ ଏବେବି ପ୍ରମୁଖ ଭାବନା ହୋଇ ରହିଛି । ଅନ୍ୟ 
କେତେକ ଧର୍ମରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ସୃଷ୍ଟିକର୍ଉା ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଉଥୁଲେ ସୁଦ୍ଧା ଭଶ୍ଵର ଯେ 
ଜଗତର ଉପାଦାନ କାରଣ ନୁହଁନ୍ତି ତାହା ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ | ପ୍ରକୃତି ବା ମାୟାକୁ ଜଗତର 
ଉପାଦାନ କାରଣ ଭାବରେ କେତେକ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି | ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଭିନ୍ନ ମତ ସବୁ 
ରହିଛି । କେତେକଙ୍କ ମତରେ ଏହି ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରକୃତିରୁ ଉତ୍ତବ ହୋଇଥାଏ | ଅଣୁକୁ ଉପାଦାନ 
ଭାବେ ନେଇ ଇଶ୍ଵର ସୃଷ୍ଟି ସର୍ଜନା କରିଛନ୍ତି ! ସୃଷ୍ଟିର ଆରମ୍ଭରୁ ପ୍ରକୃତି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସହିତ 
ରହିଛି । ଭଶ୍ଵର ପ୍ରକୃତିକୁ ନେଇ ସବୁ କିଛି ସର୍ଜନା କରିଛନ୍ତି | ଅନ୍ୟ କେତେକ ମତରେ 
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ସୃଷ୍ଟି ପୂର୍ବରୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଛଡା ଅନ୍ଯକାହାର ସ୍ପିତି ହିଁ ନାହିଁ । ପୁନଶ୍ଚ ସୃଷ୍ଠି ସନାତନ 
ନା ନୁହେଁ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ମଧ୍ଯ ନାନା ଉତ୍ତର ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ | କେତେକ ପ୍ରକୃତିକୁ 
ଭିଶ୍ବରଙ୍କ ପରି ସହ ସନାତନ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବା ବେଳେ ଅନ୍ୟ ମତାନୁଯାୟୀ ସୃଷ୍ଟି 
ସନାତନ ନୁହେଁ କି ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟ ସନାତନ ନୁହେଁ | କାରଣ ସେ ସବୁ ସୃଷ୍ଟ | ଯାହା ସୃଷ୍ଟ, 
ତାହା କିପରି ସନାତନ ହେବ ? ସେହିପରି ଅନ୍ଯ ଏକ ଭିନ୍ନ ମତାନୁଯାୟୀ ଜଗତର 
ପ୍ରକୃତ ସ୍ଵରୂପ ମାୟାସଦୃଶ । ମାୟାରୁ ଜଗତ ଆସେ, ସୁତରାଂ ମାୟା ଜଗତର ଉପାଦାନ 
କାରଣ ଓ ଭଶ୍ଵର ନିମିର କାରଣ | ବସ୍ତୁତଃ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସହ ବିଶ୍ଵ ବା ଜଗତର ସମ୍ବନ୍ଧ ନେଇ 
ବିଭିନ୍ନ ମତ ନାନା ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନରେ ରହିବା ଜଣାଯାଏ । 


ସଭ୍ୟତାର ଗୋଟିଏ ସୋପାନରେ ବହୁ ଭଶ୍ଵରବାଦର ଭାବନା ରହିଥୁଲା । ପ୍ରକୃତି 
ଓ ଜୀବନର ବିଭିନ୍ନ ବିଭାଗ ବହୁ ଦେବତାଙ୍କ ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ପରିଚାଳିତ ହେଉଥିବା ବିଶ୍ଵାସ 
ସମାଜରେ ରହିଥୁଲା | ବର୍ଷା, ବାୟୁ, ଅଗ୍ନି, ରୋଗ, ମୃତ୍ୟୁ, ବିଦ୍ୟା, ଧନ ଇତ୍ୟାଦି ଜଣେ 
ଜଣେ ଦେବ ବା ଦେବୀଙ୍କ ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ରହିଛି ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଉଥିଲା | ସୁତରାଂ 
କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟର ସଫଳତା ବା ଲକ୍ଷ୍ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଦେବତାଙ୍କୁ ଆରାଧନା 
କରିବାର ମନୋଭାବ ରହିଥୂଲା | ଏବେ ମଧ୍ଯ ବିଭିନ୍ନ ସମାଜରେ ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ବଳବତ୍ତର 
ରହିଛି । ସେହିପରି ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ବିଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀର ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ରଶ୍ଵରମାନ ରହିଛନ୍ତି 
ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗୋଷ୍ଠୀ କେବଳ ନିଜ ଗୋଷ୍ଠୀର ଆରାଧ ଦେବ ବା ଦେବୀଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିଥାଏ । 
ବିଭିନ୍ନ ନୃବଂଶିକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ ଯେପରି ଭାଷାଜନିତ ବା ଜାତିଭିଭିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ଥାଏ, ସେହିପରି ସେମାନଙ୍କର ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ଓ ଆରାଧନା ନେଇ ବିଭେଦ ରହିଥାଏ । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜ ଗୋଷ୍ଠୀର ଛଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି ସମର୍ପିତ ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ | ଏସବୁ 
ଭାବନାର ବହୁ ପରେ ଏକେଶ୍ଵରବାଦର ପ୍ରତୀତି ଧର୍ମ ଓ ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା ମଧ୍ଯ ଦେଇ 
ଆସିବା ଦେଖାଯାଏ । ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶର ଦୀର୍ଘ ଇତିହାସରେ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଧର୍ମମାନଙ୍କର 
ବିକାଶ ଏକ ଏତିହାସିକ ଘଟଣା | ତେବେ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଧର୍ମମାନଙ୍କର ଭାବନା ମଧ୍ଯ 
ଦେଇ ଏକେଶ୍ଵରବାଦର କଳ୍ପନା ରୂପରେଖ ନେଇଥୁଲା | ଧାର୍ମିକ ଓ ସାମାଜିକ ଜୀବନର 
ବିଶ୍ଵାସ ସକଳ ଉପରେ ଅନୁଶୀଳନରୁ ଶଶ୍ଵର ଭାବନାକୁ ନେଇ ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ଆସ୍ତେ 
ଆସ୍ତେ ବିଭିନ୍ନ ଯୁକ୍ତି. ଅବତାରଣା କରାଗଲା | ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଆଧାରରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ବକୁ 
ପ୍ରମାଣ. କରିହେବ ବୋଲି ଦର୍ଶନରେ ଉଦ୍ୟମ ହେଲା ! ସେହିପରି ନୈତିକ ମୂଲ୍ଯଚୟଙ୍କ 
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ରଶ୍ବରଙ୍କ ସହିତ ସନ୍ନିହିତ କରାଗଲା | ନୈତିକ ଆଚରଣ ପାଇଁ ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ବାସକୁ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ 
ମନେ କରାଗଲା । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଛଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସରୁ ନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ଯେ ଅଭିନିବେଶ 
ଆସିଥାଏ ଏହା କେତେ ରଙ୍ଗରେ ପ୍ରକାଶ କରାଗଲା | ଛଶ୍ଵର ନୀତିସଂସ୍ଥାପକ ଓ ନୈତିକ 
ମୂଲ୍ୟଚୟର ନିୟାମକ । ସେ ନୀତିବାଦୀ ମାନଙ୍କୁ ପୁରସ୍କୃତ କରି ଅନୈତିକ ଲୋକଙ୍କୁ ଦଣ୍ଡ 
ଦେଇଥାନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଲଶ୍ଵର ସଂସାରରେ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ ସୁଦୃଢ କରିଥାନ୍ତି ବୋଲି 
ବିଶ୍ଵାସ ସମାଜରେ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା । 


ପରନ୍ତୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଯେଉଁ ତର୍କଶୀଳ ଯୁକ୍ତି ଗୁଡିକ ଧର୍ମ ବା ଦର୍ଶନରେ 
ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ସେହି ଯୁକ୍ତି ଗୁଡିକ ଏକଦା ବେଶ୍‌ ଆକର୍ଷଣୀୟ ମନେ ହେଉଥୁଲେ ବି 
ପରବର୍ଭୀ ଯୁଗରେ ଗଭୀର ଦାର୍ଶନିକ ମୀମାଂସା ଭିତରେ ଅସାର ବୋଲି ପ୍ରତିପାଦିତ ହେଲା । 
ଜ୍ଞାନ ମୀମାଂସା, ତର୍କଶାସ୍ତ, ନୀତିଶାସ୍ତ ଇତ୍ୟାଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ମୌଳିକ ଚିନ୍ତନର ବିକାଶ ଫଳରେ 
ଧର୍ମଦର୍ଶନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ରହିଥିବା ଯୁକ୍ତିଗୁଡିକର ଯେଉଁ ବିଶ୍ଳେଷଣ ହେଲା, ସେଥୁରେ ଭଶ୍ଵର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପର୍କିତ ଯୁକ୍ତି ତାର୍କିକ ଦୋଷଯୁକ୍ତ ବୋଲି ସାବ୍ୟସ୍ତ ହେଲା । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯୁକ୍ତିର 
ପୁଝାନୁପୁଖ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରାଯାଇ ଯୁକ୍ତି ଗୁଡ଼ିକର ଦୂର୍ବଳତା ପ୍ରକାଶ କରାଯିବାଦ୍ଵାରା ଶଶ୍ବରଙ୍କ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପର୍କରେ ଆଉ ଯୁଲ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନିଆଗଲା ନାହିଁ । ପରନ୍ତୁ ଲଶ୍ଵର ତର୍କ, ବୁବି ବା 
ଯୁଲ୍ତିରହିତ ବୋଲି କୂହାଗଲା, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯୁକଲ୍ତିଶୀଳ ମାନଦଶ୍ଡକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରାଯାଇ ଅନୁଭବ, 
ବିଶ୍ଵାସ ଇତ୍ୟାଦି ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଗଲା । ଛଶ୍ବରଙ୍କ ଜାଣିବାପାଇଁ ମସ୍ତିଷ୍କ ପରିବର୍େ 
ହୃଦୟକୁ ମହତ୍ତ୍‌ ଦିଆଗଲା । ବ୍ୟକ୍ତିର ଅନୁଭବ ବା ଉପଲବ୍ଧି ଭିତରେ ଭଶ୍ଵର ଯେ ବୋଧଗମ୍ୟ 
ଏହା କେତେ କାବ୍ୟିକ ଶୈଳୀରେ ପ୍ରକାଶ କରାଗଲା | “କିନୁ ବ୍ୟକ୍ତନିଷ୍ଠ ଅନୁଭୂତିକୁ 
ଆଧାର ଭାବରେ ନେଇ କୌଣସି ସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ବକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ସମ୍ଭବ କି ' ” -ବୋଲି 
ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିଲା । ବ୍ଯକ୍ତିନିଷ୍ଠ ଅନୁଭୂତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମନସ୍ତତ୍ତ ବିଜ୍ଞାନରେ ନାନା ଆଲୋଚନା 
କରାଗଲା | ମନୋବୈଜ୍ଞାନିକ ସ୍ତରରେ ଏହା ସ୍ଵୀକୃତ ଯେ ବ୍ୟକ୍ତିର ମନ ଯେପରି ସର୍ଭବଦ୍ଧ 
ହୋଇଥାଏ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅନୁଭୂତି ସେହିପରି ରୂପ ନେଇଥାଏ । ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ପ୍ରଭାବ 
ବିସ୍ତାର କରି ରହିଥିବା ଧାରଣା, ଭାବନା, ବିଶ୍ଵାସ, ଚଳଣି ଇତ୍ୟାଦି ବ୍ୟକ୍ତି ମାନସିକତାକୁ 
ଅକେ୍େଶରେ ପ୍ରଭାବିତ କରି ସର୍ରଭବଦ୍ଧ କରିଥାଏ | ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତି ବୃହତ୍ତର ସାମାଜିକ 
ପରିବେଶରୁ ଯେଉଁ ସବୁ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଆବେଗ ଜନିତ ଧାରଣା ଲାଭ କରିଥାଏ ବ୍ୟକ୍ତିର 
ମାନସିକ ସ୍ତର ସେପରି ସର୍ଭବଦ୍ଧ ହୋଇ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତିନିଷ୍ଠ ଅନୁଭୂତି ଦେଇଥାଏ | 
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ଏଠାରେ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅନୁଭୂତିକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଉ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ସେହି ଅନୁଭୂତିକୁ 
ଆଧାର ଭାବରେ ନେଇ କୌଣସି ପରମ ସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ଭାବରେ ପ୍ରମାଣ 
କରାଯିବା ସମ୍ଭବ କି ? ପୁନଶ୍ଚ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଅନୁଭୂତି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର 
ହୋଇଥାଏ ! ସୁତରାଂ କୌଣସି ଅନୁଭୂତିର୍ଜ ବାସ୍ତବ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବାଦ୍ଵାରା ଅନ୍ଯ 
ଅନୁଭୂତିକୁ ଅବାସ୍ତବ କହିବାକୁ ହେବ, କାରଣ ପରସ୍ପର-ବିରୋଧୀ ଅନୁଭୂତିକୁ ନେଇ 
ପରସ୍ପର ଅମେଳ ବ୍ୟକ୍ତି-ସତ୍ତା ରହିବା ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ବ୍ୟକ୍ତିନିଷ୍ଠ ଅନୁଭୂତିର ସମ୍ଭାବନା 
ରହିପାରେ, କିନୁ ବ୍ୟକ୍ତିନିଷ୍ଠ ଅନୁଭୂତିର ମାନଦଣ୍ଡରେ କୌଣସି ସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରିବା ଯେ ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ ଏହା ହଁ ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ଅଟେ | 


ଭଶ୍ଵରବାଦ ସହିତ ନୈତିକତାର ଏକ ଅଭିନ୍ନ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିବା କହାଯାଏ ! ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ସୃଷ୍ଟିକର୍ଭା ଓ ନୀତି ନିୟାମକ ଭାବେ ପରିକଳ୍ନା କରିବା ଏକ ସାଧାରଣ ପ୍ରତୀତି ଅଟେ । 
ଜଗତର ସୃଷ୍ଟି ସଂପର୍କରେ ରହିଥୁବା ବିଭିନ୍ନ ମତଗୁଡ଼ିକ କିପରି ବିଶ୍ଵାସ ଓ କଳନା ଉପରେ 
ଗଢିଉଠିଛି ତାହାର ସୂଚନା ପୂର୍ବରୁ ଦିଆଯାଇଛି । କିନ୍ତୁ ନୈତିକତା ଓ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ 
ମଧ୍ଯରେ ଏକ ଅବଶୀମ୍ଭାବୀ ସମ୍ବନ୍ଧ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ବିଷୟ କହାଯାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି 
ନୈତିକ ଜୀବନ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣାର ଉତ୍ସ | ଅବଶ୍ୟ ଭଶ୍ଵର ଓ ନୈତିକତା ମଧ୍ଯରେ ରହିଥୁବା 
ବିଭିନ୍ନ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅତି ଜଟିଳ ଓ ତାହାକୁ ନାନା ଦିଗରୁ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇପାରେ । 
ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମନସ୍ତାର୍ବିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିବା ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଉ ନାହିଁ । ଏପରିକି 
କେତେକଙ୍କ ପାଇଁ ଭଶ୍ଵର ଓ ନୈତିକତା ଅଭିନ୍ନ, ସୁତରାଂ ଯାହା ଏକ ନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟ ତାହା 
ମଧ୍ଯ ଏକ ଭତଶ୍ଵରୀୟ କାର୍ଯ୍ୟ । ଦୁଇଟି ପ୍ରତ୍ୟୟକୂ ଅଭିନ୍ନ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କଲେ ସେମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିପାରିବ ନାହିଁ । ସୁତରାଂ ସେପରି କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ସମ୍ବନ୍ଧର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିବ ନାହିଁ । ପରନ୍ଧୁ ଲଶ୍ଵର ଓ ନୈତିକତାକୁ ଦୁଇଟି ପୂଥକ୍‌ ପ୍ରତୀତି 
ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କଲେ ଯାଇ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସମ୍ବନ୍ଧ ବା ଭିନ୍ନତା ନେଇ ଆଲୋଚନା 
କରାଯାଇ ପାରିବ । ବସ୍ତୁତଃ ନୈତିକତା ଓ ଛଶ୍ଵର ଭାବନାକୁ ପୃଥକ୍‌ ପ୍ରତ୍ୟୟ ଭାବରେ 
ନେଇ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କଣ ତାର୍କିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିପାରିବ ତାହା ଆଲୋଚନାର ପରିସରକୁ 
ଆସିବ । ଏଠାରେ ଦୂଇଟି ପ୍ରଶ୍ନକୁ ଗମ୍ଭୀରତାର ସହ ବିଚାର କରାଯିବା ଦରକାର । ପ୍ରଥମତଃ 
ଏହା କହାଯାଏ ଯେ ଶଶ୍ଵର ଭାବନାରୁ ନୈତିକ ଜୀବନ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ବା ଅଭିନିବେଶ 
ଆସିଥାଏ ଓ ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ଅଭାବରେ ବ୍ୟକ୍ତି ବା ଗୋଷ୍ଠୀର ନୈତିକ ଜୀବନ ବିପର୍ଯ୍ୟସ୍ତ 
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ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ । ଦ୍ଵିତୀୟତଃ ନୈତିକ ମୁଲ୍ୟଚୟର ଆଧାର କେବଳ ଛଶ୍ବର ହିଁ 
ହୋଇପାରିବେ ଓ ନୈତିକ ପ୍ରଶ୍ନର ପ୍ରତିପାଦନ ଲଶ୍ଵର ବ୍ଯତୀତ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ପ୍ରଥମ 
ପ୍ରଶ୍ନଟି ସମ୍ପର୍କରେ ପ୍ରଥମେ ଆଲୋଚନା କରାଯାଉ | ଏହା ସତ୍ୟଯେ ଲଶ୍ବର ବିଶ୍ଵାସରୁ ସ୍ଥଳ 
ବିଶେଷରେ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ନୈତିକ ଅଭିନିବେଶ ମିଳିଥାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସୀ କେତେକ 
ବ୍ୟକ୍ତି ନୈତିକ ଜୀବନ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ସେମାନଙ୍କ ବିଶ୍ଵାସରୁ ପାଇଥାନ୍ତି । ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ଓ 
ନୈତିକ ଜୀବନ ଯାପନ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଭିତରେ ଏକ ମନସ୍ତାର୍ବିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଥାଏ | କିନୁ 
ନୈତିକ ଜୀବନ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଅନ୍ୟ ସ୍ତରରୁ ଆସିବା ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଜଣେ ବ୍ଯକ୍ତି 
ଯଦି ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ ସ୍ଵୟଂସଂପୂର୍ଣଣ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି କିମ୍ବା ନୈତିକତାର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ 
ମହର୍ତବକୂ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ସେ ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସୀ ହୁଅନ୍ତୁ ବା ନ ହୁଅନ୍ତୁ ସେ ଏକ ନୀତିନିଷ୍ଠ 
ଜୀବନ ପାଇଁ ଆଗ୍ରହୀ ହେବେ । ସେହିପରି ନୈତିକ ଶୃଙ୍ଖଳାଦ୍ଵାରା ସାମାଜିକ ଶାନ୍ତି, ସଂହତି 
ଓ ସୁଖମୟ ଜୀବନ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ସମ୍ଭବ ବୋଲି ଜଣଙ୍କର ଆତ୍ସବିଶ୍ଵାସ ଥିଲେ ସେ ନୈତିକ 
ମୁଲ୍ୟଚୟ ଆଧାରରେ ନିଜର ଜୀବନଧାରାକୁ ବ୍ୟବସ୍ଥିତ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସୀ ହେବେ । ନୈତିକ 
ଆଚରଣ ଦ୍ଵାରା ସାମାଜିକ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ସମ୍ମାନ ମିଳିପାରିବ ଓ ଅନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟଦ୍ଵାରା ସାମାଜିକ 
କଟାକ୍ଷର ଯେ ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାକୁ ହେବ, ଏହା ସେ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିଲେ ସେ ନୈତିକ 
ଆଚରଣ ପାଇଁ ଆଗ୍ରହୀ ହେବେ । ସୁତରାଂ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସରୁ ନୈତିକ 
ଜୀବନ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଆସୁଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ଅନ୍ୟ ସ୍ତରରୁ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ନୈତିକ 
ଅଭିନିବେଶ ମଧ୍ଯ ମିଳୁଥାଏ । ଅଧ୍ବକନ୍ଧୁ ନୈତିକତାର ସାମାଜିକ ମହର୍ଵକୁ ଗୁରୁତ୍‌ ଦେବା 
ଦ୍ଵାରା ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟ ଯଥାର୍ଥରେ ଅଧ୍ବକ ଦୃଢୀଭୂତ ହୋଇଥାଏ । ପରନ୍ତୁ ଏହାକୁ 
ଭଶ୍ଵରୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ଆଧାରରେ ଗ୍ରହଣକଲେ ଏହା ସେପରି ବଳିଷ୍ଠ ଭିଭି ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ସମାଜରେ ଏପରି ବହୁ ବ୍ୟକ୍ତି ଦେଖାଯାନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ଧର୍ମ, ଭଶଵର 
ଭାବନାକୁ ନିଷ୍ଠାର ସହ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଆନ୍ତର୍ବ୍ୟଲ୍ତିକ ସମ୍ବନ୍ଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅସାଧୁ, 
ମିଥ୍ୟାବାଦୀ, ଅନ୍ୟାୟୀ ହେବାରେ କୌଣସି ଅନ୍ତର୍ବିରୋଧ ଦେଖୁପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ବରଂ ବଡ 
ବିଡମ୍ବନାର ବିଷୟ ଧର୍ମ ଓ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ନାମରେ ଯୁଦ୍ଧକରିବା, ହିଂସାର ଆଶ୍ରୟ ନେବା, ଅନ୍ୟ 
ବିଶ୍ଵାସ ପୋଷଣ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପ୍ରତି ଅମାନୁଷିକ ବ୍ୟବହାର ଦେଖାଇବା ଅତୀତରେ 
ସମାଜରେ ଅତି ସାଧାରଣ ଘଟଣା ଥୁଲା | ସୁତରାଂ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ସହିତ ନୈତିକ 
ଜୀବନଧାରାର ସେପରି ଅବିଛେଦ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ । ଶଶ୍ଵର ଓ ନୈତିକତା ଯେ ପରସ୍ପରଠାରୁ 
ଭିନ୍ନ ଓ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ପରିସର ପୂଥକ୍‌ ଏହା ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । 
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ସେହିପରି ନୈତିକତାର ମୂଳ ଆଧାର ଶ୍ବର ପ୍ରତୀତି ଉପରେ ଆଦୌ ନିର୍ଭରଶୀଳ 
ନୁହେଁ । କ୍ରମବିବର୍ଭନ ଧାରାରେ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ମଣିଷର ସାମାଜିକ ପ୍ରବୃଭିରୁ ଧୀରେ 
ଧୀରେ ବିକାଶଲାଭ କରିଛି । ସମାଜ ଯେତିକି ଦୃଢ ଓ ବିସ୍ତାରିତ ହୋଇଛି, ନୈତିକ 
ମୂଲ୍ୟଚୟ ସାମାଜିକ କର୍ଭବ୍ୟ ଭାବେ ସେତିକି ସୁଦୃଢ ଓ ସାର୍ବଜନୀନ ହୋଇଛି । ନୈତିକ 
ଆଚରଣ ବ୍ୟକ୍ତି ତାର ବୃହତ୍ତର ସାମାଜିକ ପରିବେଶ ଓ ଆନ୍ତର୍ବ୍ୟକ୍ତିକ ସମ୍ନ୍ଧ ମଧ୍ୟ ଦେଇ 
ଲାଭକରେ । ଏପରିକି ଇତର ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ମଧ୍ଯ ରହିଛି । 
ମାତୃ ସ୍ବେହ, ଖାଦ୍ୟ ଓ ବାସପାଇଁ ପରସ୍ପରକୁ ସାହାଯ୍ୟ, ନିଜ ଗୋଷ୍ଠୀର ନିରାପତ୍ତା ପାଇଁ 
ପାରସ୍ପରିକ ସହଯୋଗ ଇତ୍ୟାଦି ସାମାଜିକ ପ୍ରବୃଭି କେତେକ ଜୀବଙ୍କ ଭିତରେ ମଧ୍ଯ 
ଦେଖାଯାଏ । କିନ୍ତୁ ପଶୁ ଜଗତରେ ଏହି ସ୍ଵଭାବ ପ୍ରବୃତଭିଗତ ହୋଇ ରହିବାବେଳେ ମଣିଷ 
ଗୋଷ୍ଠୀରେ ଏହି ସାମାଜିକ ପ୍ରବୃଭି ଧୀରେ ଧୀରେ ଉନ୍ନତ ନୈତିକ ଆଦର୍ଶ ସୃଷ୍ଠି ଦିଗରେ 
ଭାବନା ଯୋଗାଇଛି । ଆଦିମ ଗୋଷ୍ଠୀ ବା କେତେକ ଜନଜାତି ଭିତରେ ଅନ୍ୟ ଗୋଷ୍ଠୀ 
ପ୍ରତି ହିଂସାତ୍ସକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଅତି ପ୍ରଛନ୍ନଭାବରେ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୋଇଥାଏ । ପରନ୍ତୁ ବ୍ୟକ୍ତିର 
ସାମାଜିକ ପରିବେଶ, ଶିକ୍ଷା, ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ, ଜୀବନ ପ୍ରତି ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦି ମଧ୍ୟ ଦେଇ 
ବ୍ୟକ୍ତି ମାନସରେ ନୈତିକ ଚେତନା ଦୃଢୀଭୂତ ହୋଇଥାଏ । ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ନୈତିକ 
ଆଚରଣ ଓ ସାମାଜିକ କର୍ଭବ୍ୟ ମଧ୍ୟଦେଇ ସମାଜରେ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟର ଆଧାର ସୁଦୃଢ 
ହୋଇଥାଏ । ପୁନଶ୍ଚ ସାମାଜିକ ବିକାଶଧାରାରେ ଓ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସମାଜରେ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟ 
ସ୍ତରରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଓ ତାରତମ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ; ବସ୍ତୁତଃ ନୈତିକତାର ଆଧାର 
ଭଶ୍ଵର ପ୍ରତୀତି ସହିତ ଯେ ସଂଶ୍ମିଷ୍ଠ ଏହା କୁହାଯାଇ ନପାରେ । ନୈତିକ ଜୀବନ ପାଇଁ 
ଅଭିନିବେଶ ଓ ନୈତିକତାର ଆଧାର ଉଭୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶଶ୍ଵର ଭାବନାର ତର୍କସମ୍ଭତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଥିବା ଭାବନା ଯୁକ୍ିସଂଗତ ବୋଧହୁଏ ନାହିଁ । 


ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ସହିତ ଏହିପରି ନାନାବିଧ କଳ୍ପନା ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ ହୋଇ ରହିବା 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଭଶ୍ଵର ପ୍ରତୀତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଦର୍ଶନ, ସମାଜ ବିଜ୍ଞାନ ଇତ୍ୟାଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ତାର୍ଵିକ ଆଲୋଚନାମାନ ହୋଇଛି । ଧର୍ମଚେନତା ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରି 
ରଖୁଥିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମଧ୍ୟଯୁଗୀୟ ଦର୍ଶନ ଧାରାରେ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳକୁ ଯୁକ୍ତି ନିଷ୍ଠ ଆଧାର 
ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାପାଇଁ ପ୍ରୟାସ ହୋଇଥଲା । ସୁତରାଂ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
କେତେ କେତେ ମୌଳିକ ଯୁକ୍ତି ସବୁ ଉତ୍ତବ ହୋଇଥଲା | କିନ୍ତୁ ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତ୍ରର ଇତିହାସରେ 
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ତର୍କଶାସ୍ତ, ଜ୍ଞାନ ମୀମାଂସା, ଆଚାର ମୀମାଂସା ଇତ୍ୟାଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଛଶ୍ଵରଙ୍କ ସଂପର୍କରେ 
ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଯୁକ୍ତି ଗୁଡିକ ଥଲା, ସେ ସବୂର ବିଶ୍ଲେଷଣ କରାଯାଇ ସେ ସବୁର ଅସାରତା 
ପ୍ରତିପାଦିତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ବସ୍ତୁତଃ ଶଶ୍ଵବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ତାର୍କିକ ଆଧାର ଯେତିକି 
ଦୁର୍ବଳ ହେଲା, ସମାଜ ବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶଵଶ୍ଵର ପ୍ରତୀତିର ଉତ୍ପତ୍ତି, ବିକାଶ, ପରିବର୍ଭନ 
ତଥା ବିଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ ଥବା ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ରଶ୍ଵର କଳ୍ପନା ଉପରେ ତୁଳନାତ୍ସକ ଅଧ୍ୟୟନ 
ହେଲା | ସମାଜ ବିଜ୍ଞାନ, ନୃତତ, ମନସ୍ତତ୍ଵ ଇତ୍ୟାଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଧର୍ମ ଓ ଭଶ୍ଵର ଭାବନା 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ନାନା ଦିଗରୁ ଆଲୋଚନା ହେଲା । ବିଭିନ୍ନ ଜନଜାତି ମଧ୍ଯରେ କିପରି ଧାର୍ମିକ 
ବିଶ୍ଵାସ ଜନିତ ଶଶ୍ଵର ଭାବନାର ପ୍ରଚଳନ ରହିଛି ତଥା ସଭ୍ୟତାର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରରେ ଶଶ୍ବର 
ପ୍ରତ୍ୟୟ କିପରି ବଦଳିଛି,ସେସବୁ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସମାଜ ବିଜ୍ଞାନ ମାନଙ୍କରେ ନାନା ବିଶ୍ଲେଷଣ 
ହେଲା । ପୁନଶ୍ଚ ରଶ୍ଵର ଭାବନାର ବିକାଶ ଓ ଅଭ୍ୟୁଦୟ ପଶ୍ଚାତରେ ନାନା ମନସ୍ତାର୍ବିକ 
ଭୟ, ପ୍ରକୃତି ଓ ଜୀବନର ବିଭିନ୍ନ ରହସ୍ୟ ବୁଝିବାରେ ଅସମର୍ଥତା ଇତ୍ୟାଦି କାରଣ ସକଳ 
କିପରି ରହିଛି ତାହା ମଧ୍ଯ ମନସ୍ତର୍ଵ ସ୍ତରରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଗଲା । ଧର୍ମମାନଙ୍କ ସହିତ 
ଭଶ୍ବର ପ୍ରତୀତିର ନିଟୂଢ ସଂପର୍କ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଧର୍ମମାନଙ୍କର ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା ଓ 
ତୁଳନାତ୍ଵକ ଅଧ୍ୟୟନ ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ ସ୍ତରରେ ହେଲା ।! ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଧର୍ମ ଉପରେ ଲେଖା ଯାଇଥିବା ରାଶି ରାଶି ପୁସ୍ତକ ଗୁଡିକରୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମର ଏତିହାସିକ 
ବିଜାଶ,ଅଭ୍ୟୁଦୟ, ଗୋଷ୍ଠୀ, ତାର୍ବିକ ବିଚାର, କର୍ମକାଣ୍ଡ ଇତ୍ୟାଦି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମଧ୍ଯ 
ଜଣାପଡିଲା | ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଧର୍ମମାନଙ୍କର ତୁଳନାତ୍ସକ ଅଧ୍ୟୟନ ଭିତର ଦେଇ 
ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଥବା ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଓ ପାର୍ଥକ୍ୟର ଚିତ୍ର ସ୍ପଷ୍ଟ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା | ମଣିଷ 
ଜାତିର ଇତିହାସରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ଏକ ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜାଗରଣ ଭାବେ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ 
ଭୌଗୋଳିକ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ବିକାଶଲାଭ କରିଥିଲେ ମଧ୍ଯ କାଳକ୍ରମେ ସେଗୁଡିକ ବୃହତ୍ତର 
ପରିସରରେ ବ୍ୟାପକ ହୋଇ ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳର ଜନଗଣଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏକ ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ସଂହତିର ଭିରଭି ସ୍ଥାପନ କରିଥଲା | ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ଧାରାରେ ବହୁ ପରେ ସଭ୍ୟତା ବା 
ଦେଶ ଦେଶ ମଧ୍ଯରେ ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଧର୍ମଗୋଷ୍ଠୀ ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ବିନିମୟ ହେଲା । ବସ୍ତୁତଃ ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଧର୍ମମାନଙ୍କର ତୁଳନାତ୍ଵକ ଅଧ୍ୟୟନ 
ମଧ୍ଯ ଦେଇ ସୋମାନଙ୍କର ମୌଳିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଓ ସାମଂଜସ୍ୟମାନ ବୌଦ୍ଧିକ ଆଲୋଚନାର 
ପରିସରକୁ ଆସିଲା । ଫଳରେ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ ମଧ୍ଯରେ ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ସକଳର ଅନୁଶୀଳନ 
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ହେଲା ଓ ଶ୍ର ପ୍ରତୀତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ରହିଥୁବା ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ବିଶ୍ବାସ, ମତବାଦ ମାନ 
ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଲା । 


ସାଧାରଣ ଜୀବନଧାରାରେ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ସଂପର୍କରେ ନାନାବିଧ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ 
ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷ ନିଜର ଧର୍ମ, ଶିକ୍ଷାୟତନ, ପରିବାର, ସାମାଜିକ ପରିବେଶ, 
ସାଂସ୍କୃତିକ ପରମ୍ପରା ଇତ୍ୟାଦି ସ୍ତରରୁ ଶଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ପାଇଥାଏ । ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ବୃହତ୍ତର 
ସାମାଜିକ ପରିବେଷ୍ଟନୀ ମଧ୍ଯରୁ ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵାସ ପାଇଥାଏ ତାହାକୁ ନିଜର ଜୀବନଧାରାରେ 
ମିଶାଇ ଦେବା ଓ ସେହି ବିଶ୍ଵାସ ଆଧାରରେ ଜୀବନର ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା 
ନିହାତି ସ୍ଵାଭାବିକ ଅଟେ । ସ୍ଥଳବିଶେଷରେ ନିଜର ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଜୀବନର କେତେକ ଅନୁଭୂତି 
ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଏହି ଭାବନା ବ୍ୟକ୍ତି ମାନସରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୃଢ଼ ହୋଇଥାଏ | ସାଧାରଣ ଜନ 
ଜୀବନ ମୁଖ୍ୟତଃ ସାମାଜିକ ପ୍ରବାହ ଭିତରେ ଗଢି ଉଠିଥାଏ ଓ ସମାଜର ପ୍ରଚଳିତ ବିଶ୍ବାସ, 
ବ୍ୟକ୍ତିର ଅବବୋଧ ମଧ୍ଯରେ ଦୃଢ ଓ ଜୀବନ୍ତ ହୋଇ ରହିବା ସ୍ବାଭାବିକ ଅଟେ । 


ସାଧାରଣତଃ ଧର୍ମଚେତନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶ୍ଵର ଭାବନା ରହିବା ଦେଖାଯାଏ ଓ ଧର୍ମର 
ବହୁଳ ପ୍ରଭାବ ଥିବା ହେତୁ ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ସମାଜରେ ଜୀବନ୍ତ ହୋଇ ରହିଥାଏ । ଜୈନଧର୍ମ 
ବା ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ସ୍ଥାନ ନେଇ ନ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ 
ମୋଟାମୋଟି ସବୁ ଧର୍ମ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ମୁଖ୍ୟ ସ୍କାନ ନେଇଥିବା ଦେଖାଯାଏ । 
କିନ୍ତୁ ଧର୍ମମାନଙ୍କର ଭଶ୍ଵର ପ୍ରତୀତି ଧର୍ମର ବିଶିଷ୍ଟ ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ବା ପ୍ରବକ୍ତା ମାନଙ୍କର 
କଳନା ପ୍ରସୂତ ଅଟେ | ସେମାନେ ଧର୍ମର ବିଭିନ୍ନ ବିଭାବ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଇଶ୍ଵର ଭାବନାକୁ 
ନିଜ ଗୋଷ୍ଠୀ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରକାଶ କରିଥାନ୍ତି ! ଏପରିକି ବିଭିନ୍ନ ସାହିତ୍ୟ, କାହାଣୀ, ରୂପକଥା 
ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଶତଶ୍ବରଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ନାନା ବର୍ଣ୍ଣନା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ! ଏହି କାଳ୍ପନିକ 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ଗୁଡିକ ନାନା ରୂପରଙ୍ଗ ମଧ୍ୟରେ ସମାଜରେ ପ୍ରଚଳିତ ରହିବା ଯୋଗୁଁ 
କାଳକ୍ରମେ ସେଗୁଡିକ ଗଭୀର ବିଶ୍ବାସରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ । ବିଶ୍ଵାସ ଦୃଢହେବା 
ସହିତ ନାନା ପୂଜା, ଆରାଧନା, ପ୍ରାର୍ଥନା ଇତ୍ୟାଦି ମଧ୍ୟ ଦେଇ ଏହା ସମାଜରେ 
ପ୍ରସାରଲାଭ କରେ । କେତେ କେତେ କର୍ମକାଣ୍ଡ, ପ୍ରଥା ଓ ରୀତି ମଧ୍ୟ ଦେଇ ଏସବୁ 
ଧର୍ମୀୟ ଅନୁଷ୍ଠାନର ଅଙ୍ଗ ହୋଇ ପଡେ । ଧର୍ମୀୟ ଅନୁଷ୍ଠାନ ଗୁଡିକ ଧର୍ମଗୋଷ୍ଠୀ ମଧ୍ୟରେ 
ଯେତିକି ସୁଦୃଢ ହୋଇଯାଏ ତାହା ପରମ୍ପରାଯୁକ୍ତ ହୋଇ ସାଧାରଣ ଜୀବନଧାରାରେ 
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ଜୀବନ୍ତ ହୋଇ ରହେ । ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଏହିପରି ନାନା ଜୀବନ୍ତ ପରମ୍ପରା 
ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଧର୍ମମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଏହା ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସର ଅବି ଛ୍ରେଦ୍ୟ 
ଅଙ୍ଗ ହୋଇଯାଏ । ହୂଏତ ସ୍ପଳବିଶେଷରେ କୌଣସି ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଚିନ୍ତା ବା ଭାବଧାରା 
ସମାଜର କେତେକ କ୍ଷୟଶୀଳ ବା ଅନୈତିକ ପରଂପରାକୁ ବିରୋଧ କରିଥାଏ । 
କୌଣସି ପରଂପରା ଅନୈତିକ, ଅହେତୁକ ବା ସାଂସ୍କୃତିକ ଅବକ୍ଷୟ ପାଇଁ ସହାୟକ 
ହେଉଥଲେ ସେହିସବୁ ପରଂପରା ସଂସ୍ବାରବାଦୀ ଚେତନାର ବିକାଶଦ୍ଵାରା କାଳକ୍ରମେ 
ଜନମାନଞ୍ଥୁ ଅପସରିଯାଏ । ତଥାପି ଅନ୍ୟ କେତେକ ପରମ୍ପରା, ତାହା ଯେତେ ଅହେତୁକ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଯାହା ସାମାଜିକ ମନସ୍ତତ୍ଵ ଭିତରେ ବଦ୍ଧମୂଳ ହୋଇରହିଛି ,ତାହାର ବିଲୋପ 
ସାଧନ ସହଜରେ ହୋଇନଥାଏ । ଅବଶ୍ୟ ସାମାଜିକ ଚେତନାର ଅଭିବୃଵ୍ଧି ମଧ୍ଯ ଦେଇ 
ସେଗୁଡିକ କାଳକ୍ରମେ ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇଥାଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସେହି 
ଧର୍ମୀୟ ପରମ୍ପରା ସଂପର୍କରେ ଅଧ୍ୟୟନରୁ ଏହି ଚିତ୍ର ଆସିଥାଏ । ଅସ୍ପୃଶ୍ୟତା, ବପ୍ରଥା, 
ଦେବଦାସୀ ପ୍ରଥା ଇତ୍ୟାଦି ହିନ୍ଦୁ ସାମାଜିକ ମନସ୍ତର୍ଵ ଭିତରେ ଏବେବି କେତେକାଂଶରେ 
ପ୍ରଚଳିତ ରହିଛି ଯଦିବା ଏସବୁ ପ୍ରଥା ପ୍ରତି ସାମାଜିକ ଦଷ୍ତି ଭଙ୍ଗୀରେ ଯଥେଷ୍ଟ ପରିବର୍ଭନ 
ହୋଇଗଲାଣି । ସେହିପରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମରେ ପ୍ରଚଳିତ ପାରମ୍ପରିକ ପ୍ରଥା ଓ ସେଗୁଡିକର 
କ୍ରମବର୍ବିଷୁ ଅବକ୍ଷୟ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । 


ଧର୍ମୀୟ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଇଶ୍ଵର ଏକ ସ୍ବୟଂସିବ୍ଧ ସତ୍ୟ ଭାବେ ସ୍ଵୀକୃତ ହୋଇଥାନ୍ତି । 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍‌କୂ ସ୍ଵୀକାର କରୁଥିବା ଧର୍ମ ସକଳ ଲଶ୍ବରଙ୍କ ସ୍ଥିତିକୁ ଏକ ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ତାର୍ବିକ 
ସତ୍ୟଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରି ନେଇଥାନ୍ତି । ସୃଷ୍ଟିର ଉତ୍ପତ୍ତି ଓ ରହସ୍ୟ ପାଇଁ ହେଉ ବା ଜୀବନର 
ଘନଘଟାକୁ ଅବବୋଧ କରି ଏହାର ମହର୍ତକୁ ପ୍ରତିପାଦନ ପାଇଁ ହେଉ ସକଳ ସ୍ତରରେ 
ଇଶ୍ଵର ପ୍ରତୀତି ଆବଶ୍ୟକ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ବିଶ୍ବାସକୁ ଆଧାର ଭାବରେ ନେଇ ଜୀବନର 
ଘଟଣା ପ୍ରବାହ, ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣା ବା ଅଘଟଣ ଓ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ସାମାଜିକ ବିକାଶଧାରାକୁ 
ସେମାନେ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିଥାନି । ଏପରିକି ଇତିହାସର ବିଭିନ୍ନ ଘଟଣା ପ୍ରବାହ ଓ ପ୍ରାକୃତିକ 
ପରିବେଶକୁ ଏଶ୍ଵରୀୟ ମାନଦଣ୍ଡରେ ବୋଧଗମ୍ୟ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ ହେବା ଧର୍ମୀୟ ଧାରାରେ 
ଦେଖାଯାଏ | ଯେଉଁ ସବୁ ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ ସାଧାରଣ ବୌଵିକ ପ୍ରୟାସ ଭିତରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କରିବା ସହଜ ହୁଏ ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଏହି ସବୁକୁ ଦିବ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଭାବେ 
ଗ୍ରହଣ କରିବାର ମାନସିକତା ଆସ୍ତିକ ଧର୍ମ ପରମ୍ପରାରେ ଦେଖାଯାଏ | କେତେକ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ 
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ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଆଲୋଡନକୁ ଲଶ୍ଵରୀୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟଭାବେ 
ଚିତ୍ରଣ କରିବା ଓ ସେହି କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ପ୍ରତିଭାବାନ ବ୍ୟକ୍ତି ସକଳଙ୍କୁ ଦେବତ୍ଵ ଆରୋପକରି 
ସେମାନଙ୍କୁ ଲଶ୍ବର-ପ୍ରେରିତ ବା ଧର୍ମ ସଂସ୍ଥାପକ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଦେଖାଯାଏ । 
ସେହିପରି ସାଧାରଣ ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ ଜଣେ ଏତିହାସିକ ଯେପରି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଥାଏ, ଧର୍ମରେ ତାହା କରାନଯାଇ ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ଦୈବୀ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ବା ଅଭିପ୍ରାୟର ଆରୋପ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ ହୋଇଥାଏ । ପୁନଶ୍ଚ ପ୍ରାକୃତିକ 
ଘଟଣାବଳୀ ଯାହା ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ, ଏକରୂପତା, କାର୍ଯ୍ୟଟକାରଣ ପଦ୍ଧତି ଜରିଆରେ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା ହେବା ସହଜ, ସେକ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ୟ ଦୈବୀ ଉଦ୍େେଶ୍ଯ ସଂସ୍ଥାପନ କରିବାର 
ମାନସିକତା ଧର୍ମୀୟ ଚେତନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବନର ସଫଳତା, 
ବିଫଳତା, ଉତ୍ଥାନପତନ, ରୋଗ, ଶାନ୍ତି ବା ସଂଘାତ ପାଇଁ ଶଶ୍ବରୀୟ ଇଚ୍ଛା, ଭାଗ୍ୟ, 
କର୍ମଫଳ ଇତ୍ୟାଦି ଅତାନ୍ଦରିୟ ଭାବନାର ଅବତାରଣା କରାଯାଏ । ଏହି ସବୁର ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କ୍ଷେତ୍ରରେ କିଛି ପ୍ରଭେଦ ଧର୍ମଗୁଡିକ ଭିତରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ବା ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ପ୍ରସଙ୍ଗ 
ଉପରେ ବିଭିନ୍ନ ମତର ଅବତାରଣା କରାଯିବା ଦେଖାଯାଏ । ହେଲେ ବି ଏସବୁ ଭଶ୍ଵରୀୟ 
ବିଶ୍ବାସକୁ ଆଧାର ଭାବରେ ନେଇ କରାଯାଏ । ଧର୍ମମାନଙ୍କରେ ଜଗତ ଓ ଜୀବନ ସଂପର୍କରେ 
ଯେଉଁ ସାଧାରଣ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀଟି ରହିଥାଏ, ତାହାର ମୂଳ ଲଶ୍ଵର ହୋଇଥାନ୍ତି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଶ୍ଵର 
ଭାବନାକୁ ମୁଖ୍ୟ ଭାବରେ ନେଇ ଜଗତ ଓ ଜୀବନ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଅବବୋଧ ଗଢି ଉଠିଥାଏ | 
ଧର୍ମ ଓ ଲଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ ଜଗଦ୍‌- ଦୃଷ୍ଟିରେ (୪୦୮-୪୪) ରହସ୍ୟବାଦ, ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟ ଅବବୋଧ 
ଓ କଛନାକୁ ଉପଜୀବ୍ୟ ଭାବରେ ନିଆଯାଇଥାଏ | ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ଏହାକୁ ଯଥାର୍ଥ ଭାବେ 
ପ୍ରତିପାଦନ କରିବା ପାଇଁ ସାଦୃଶ୍ୟ ଯୁକ୍ତି ଓ ସୀମିତ ଅର୍ଥରେ ବୂଵିକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଏ | 
କାଛନିକ ବିଶ୍ବାସକୁ ସତ୍ୟ ବୋଲି କହିବା ପାଇଁ ସମୟେ ସମୟେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପରିଭାଷା 
ମଧ୍ଯ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଏ । ମୋଟ ଉପରେ ଧର୍ମଭିଭିକ ଜଗଦ୍ଦୃଷିିରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ 
କରି ଇଶ୍ଵରୀୟ ଅଭିପ୍ରାୟ ବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଜରିଆରେ ପ୍ରାକୃତିକ, ଏତିହାସିକ ଓ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ 
ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇ ବ୍ୟକ୍ତ କରାଯାଏ । ବସ୍ତୁତଃ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସାର୍ବିକ 
ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ମାନଦଣ୍ଡ ନଥିବାରୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଧର୍ମ ପରମରାରେ ଜଗତ ଓ ଜୀବନ ସଂପର୍କରେ 
ନାନାବିଧ ମତର ଅବତାରଣା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଗୋଟିଏ ଧର୍ମ ବା ବିଶ୍ଵାସ ଭିତରେ 
ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ ରହିଥିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଧର୍ମାନୁରାଗୀ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜ ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳକୁ ଅଲଂଘ୍ୟ 
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ଓ ସ୍ଥଳବିଶେଷରେ ପବିତ୍ର ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ । ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଧର୍ମର ମତ ଗୁଡିକର 
ଭିନ୍ନତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅବଗତ ହେଲାପରେ ଧର୍ମାନୂଗତ ବ୍ଯକ୍ତି ସେଗୁଡିକୁ କଳନା ଭାବରେ 
ନନେଇ ସେସବୂକୁ ଏକ ଏକ ଜୀବନ ଦୃଷ୍ଟି ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିନେବା ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯାଏ | 
ଏପରିକି ଆଧୁନିକ ଜ୍ଞାନବିଜ୍ଞାନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ଗୁଡିକ ଅବାନ୍ତର ମନେହେଲେ 
ବି ନାନା ମନସ୍ତାନ୍ତିକ କାରଣ ଯୋଗୁଁ ଧମାନୂରାଗୀ ବ୍ୟକ୍ତି ରଶ୍ଵରୀୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯକୁ କେତେ 
କେତେ ସ୍ନିର୍ମିତ କଳନା ଭିତରେ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ | ମୋଟ ଉପରେ ଶଶ୍ବରଙ୍କୁ ନାନା 
କାଳନିକ ରଙ୍ଗରେ ରଂଜିତ କରି ସେହି ବିଶ୍ଵାସ ଆଧାରରେ ଜୀବନର ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ 
ଅର୍ଥପୂର୍ଣ କରିବାର ପ୍ରୟାସ ଏକ ସାଧାରଣ ଘଟଣା ଅଟେ | ସାଧାରଣ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ 
ବ୍ୟକ୍ତି ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଉଥ୍‌ବା ଦୁଃଖ, ନୈରାଶ୍ୟ, ଦୃନ୍ଦ୍ର ସଫଳତା ବା ପ୍ରତିକୂଳ ଅବସ୍ଥାକୁ 
ରଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ଆଧାରରେ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ ବୋଲି ଭାବିବା ଅତି ସହଜ ମନେହୁଏ । ମଣିଷ 
ମନର କୌତୂହଳତାକୁ ପୂରଣ କରିବାପାଇଁ ଏହି ପରି ଏକ ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ 
ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ଥଳବିଶେଷରେ ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ । ଶଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ସନ୍ଦେହ ରହୁଥିଲେ 
ମଧ୍ଯ ଜନମାନସରେ ଏହି ବିଶ୍ଵାସର ପ୍ରୟୋଜନୀୟତାକୁ ବହୁ ବିଶିଷ୍ଟ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵୀକାର କରିବା 
ଦେଖାଯାଏ । ଏକ ପ୍ରୟୋଜନ ଜନିତ ଆବଶ୍ୟକତାଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହୋଇ ଇଶ୍ବର ବିଶ୍ଵାସ 
ସମାଜରେ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଆଦୃତ ହୋଇରହିବା ଦେଖାଯାଏ । 


ଏହି ବିଶ୍ଵାସର ପ୍ରୟୋଜନୀୟତା ଓ ଜଗଦଦଧଷ୍ଷି ଜୀବନକୁ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବାରେ 
କେତେ ଦୂର ସହାୟକ କି ନୁହେଁ ତାହା ବିବାଦୀୟ ବିଷୟ ଅଟେ | କେତେକ ବିଶ୍ବାସଦ୍ଵାରା 
ପରିଚାଳିତ ହୋଇ ବ୍ୟକ୍ତିର ନୈତିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ ସାମାଜିକ କର୍ଭବ୍ୟବୋଧ ପ୍ରତି ସଚେତନତା 
ଯଦି ଆସୁଥାଏ ତେବେ ସେହି ବିଶ୍ଵାସର ପ୍ରୟୋଜନୀୟତାକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରାଯାଇ ନ 
ପାରେ । ଗୋଟିଏ ବିଶ୍ଵାସର କୌଣସି ସତ୍ଯନିଶ୍ଠ ଆଧାର ଥାଉ ବା ନଥାଉ, ତାହାର 
ପରିଣାମ ଯଦି ସମାଜ ପାଇଁ ଦରକାରୀ, ତେବେ ସେହି ବିଶ୍ବାସକୁ ବିରୋଧ କରିବା ଉଚିତ 
ମନେହୁଏ ନାହିଁ ବୋଲି କେତେକ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । କିନୁୁ ଗୋଟିଏ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ବିଶ୍ଵାସ ଓ 
ସାମୁହିକ ବିଶ୍ଵାସ ଏବଂ ସାମାଜିକ ପରିଣାମ ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ବିଦ୍ୟମାନ । କେତେକ 
ବିଶ୍ଵାସ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସ୍ତରରେ ରହିବା ହୁଏତ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ଉପକାରୀ ହୋଇପାରେ । 
କିନ୍ତୁ ସାମୁହିକ ସ୍ତରରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ବିଶ୍ଵାସକୁ ଆଧାରକରି ସାମୟିକ ଭାବରେ ଉତ୍ତେଜନା, 
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ଦ୍ନ୍ଦ୍ର ବା ସେପରି କିଛି ବିବାଦ ହେବାର ସମ୍ଭାବନାକୁ ଏଡାଇ ଦିଆଯାଇ ନପାରେ | ବରଂ 
ଧର୍ମଜନିତ ଓ ଭଶ୍ଵରଜନିତ ବିଶ୍ଵାସ ଆଧାରରେ ସମାଜରେ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଥୁବା ଉତ୍ତେଜନା ଓ 
ସଂଘର୍ଷ ସୁବିଦିତ ଅଟେ | ବସ୍ତୁତଃ କୌଣସି ବିଶ୍ଵାସର ଉପଯୋଗିତା, ସାମାଜିକ ଗୁରୁତ୍‌ ଓ 
ବୃହତ୍ତର ମାନବିକ ସଂହତି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରୁ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ ହେବା ଆବଶ୍ଯକ ! ଗୋଟିଏ ବିଶ୍ଵାସ 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସ୍ତରରେ ଆବଦ୍ଧ ରହିବା ହୁଏତ କ୍ଷତିକାରକ ନୂହେଁ । ତେବେ ସାମାଜିକ 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ କୌଣସି ବିଚାର ସତ୍ୟ-ଭିଭିକ ନହେଲେ ଏହାର ଗୁରୁତ୍ଵ କମ୍‌ହେବା ସହିତ 
ଏହାର ପରିଣାମ ମଙ୍ଗଳପ୍ରଦ ହେବା କୂହାଯାଇ ନପାରେ । ସୁତରାଂ ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ଜୀବନକୁ 
ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବାରେ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ବୋଲି କହିବା ଏକ ମନସ୍ତାର୍ଵିକ ଭାବାବେଗ ଛଡା 
ଅନ୍ୟ କିଛି ନୁହେଁ । ଯେ କୌଣସି ବିଶ୍ଵାସ ପରି ଏହାର ଭଲ ମନ୍ଦ ଦିଗ ରହିବା ଅନସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ 
ମନେହୁଏ । 


ଅବଶ୍ୟ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ବା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟି ଜୀବନର ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ସମୟରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରରେ ସମସ୍ୟା ରହିବା ସ୍ବାଭାବିକ ମନେହୁଏ । 
କିନ୍ତୁ ତୁଳନାତ୍ସକ ଭାବରେ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଜୀବନଦଧଷ୍ଟି ଜୀବନର ବାସ୍ତବ ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଧ୍ବକ ସମସ୍ୟାମୂଳକ ଅଟେ । ବିଶେଷକରି ଜୀବନରେ ମନ୍ଦ ଓ 
ଅମଙ୍ଗଳ କାହିଁକି ରହିଛି ? ଭଶ୍ଵର ଯଦି ସର୍ବମୟ କର୍ଭା ଓ କାରୁଣିକ, ତେବେ ଜଗତରେ 
ଅମଙ୍ଗଳ, ଅଶୁଭ ଓ ମନ୍ଦର ସ୍ଥାନ ରହିନଥାନ୍ତା । କିନ୍ତୁ ଏସବୁର ସ୍ପିତି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଶକ୍ତି ଓ 
କରୁଣା ପ୍ରତି ଆହ୍ଵାନ ଦେଇଥାଏ । ଯଦି ତଶ୍ଵର ସର୍ବମୟ କର୍ଭା ହୋଇଥାନ୍ତେ, ତେବେ 
ସବୁକିଛି ସେ ଏପରି ସଂସ୍ଥାପିତ କରିଥାନ୍ତେ ଯେ ମନ୍ଦ, ଅମଙ୍ଗଳ ଓ ଅଶୁଭର ସ୍ଥାନ 
ନଥାନ୍ତା । ବାସ୍ତବ ଜୀବନରେ ରହିଥୁବା ରାଶି ରାଶି ଅନ୍ୟାୟ, ଅତ୍ୟାଚାର, ଅମାନବିକତା 
ଓ ନୃଶଂସ ସ୍ଵଭାବ ଦେଖୁଲେ ଏସବୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ପୂରଣ କରୁଛି ବୋଲି କିପରି 
କୂହାଯାଇ ପାରିବ ? ସେହିପରି ନିରୀହ ମଣିଷର ଦୁଃଖ, ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ଅଥଚ ଅସାଧୁ ଓ 
ଅନ୍ୟାୟୀ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ପ୍ରଗତି, ସୁଖ ସ୍ବାଛନ୍ଦ୍ଯୟକୁ କିପରି ଭଶ୍ଵରୀୟ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟି ସହିତ 
ସମତାଳ କରାଯାଇପାରିବ ? ଏକ କାରୁଣିକ ଇଶ୍ଵର ଭାବନା ସହିତ କିପରି ଏହି ଅନ୍ୟାୟ 
ଓ ଅତ୍ୟାଚାରକୁ ସମତାଳ କରାଯିବ ? ଏକ କାରୁଣିକ ଭଶ୍ଵର ସାଧୁ ଓ ସଚରିତ୍ର ଲୋକର 
ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଓ ଅସାଧୁ, ଅନ୍ୟାୟୀ ମଣିଷର ପ୍ରଗତି ଓ ସୁଖ ପ୍ରତି ସ୍ପୂର୍ଶକାତରଶୂନ୍ୟ ରହିବା 
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କେତେ ଦୂର ସଂଗତ ? ପୁନଶ୍ଚ ପ୍ରକୃତିରେ ସୃଦ୍ଧି ହେଉଥିବା ଅଘଟଣ, ଦୁର୍ବିପାକ ଯାହା 
ମଣିଷର ସୁଖର ସଂସାରକୁ ସମୟରେ ଉଛନ୍ନ କରିଦିଏ, ଅଗଣିତ ଜନଗଣଙ୍କ ଉପରେ 
ଦୁଃଖ ଓ ଯାତନାର ଝଡ ବୁହାଇଦିଏ ତାହାକୁ କିପରି ଭଶ୍ଵରୀୟ ବିଧାନ ଭିତରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କରିହେବ ? ଜୀବନର ଦୁଃଖ, ଯନ୍ତ୍ରଣା, ମାନବିକ ଦୂୁର୍ବୃବି ଓ ଅନ୍ୟାୟ ତଥା ପ୍ରାକୃତିକ 
ବପର୍ଯ୍ୟୟ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଏକ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଜଗତ ଭାବନା ମଧ୍ଯରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା 
ଅଧୁକ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ ମନେହୁଏ । ଅର୍ଥାତ ଜୀବନ ଓ ପକୃତିର ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ ପ୍ରକୃତି- 
ସ୍ଵଭାବବାଦ ମଧ୍ଯରେ କାର୍ଯ୍ୟଟକାରଣ ନିୟମ ଆଧାରରେ ବୁଝାଇବା ଯେତେ ସହଜ, 
ଅର୍ଥପୂର୍ଣ ଓ ଅନୁଭବଜନ୍ୟ, ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ପ୍ରକଳ ମାନଦଶଣ୍ଡରେ ବୁଝାଇବା ସେତେ ସହଜଗମ୍ୟ 
ନୁହେଁ । ବରଂ ଏହି ସମସ୍ୟାକୁ ଆଧାରକରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମରେ ରାଶି ରାଶି ବିଶ୍ଵାସ ଓ 
ତତ୍ତର ଅବତାରଣା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଦୁଃଖ ଓ ଅମଙ୍ଗଳକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକରିବା ପାଇଁ 
ଧର୍ମୀୟ ପରମ୍ପରାରେ ପୂନର୍ଜନ୍ସବାଦ, ସ୍ଵଗ, ନର୍କ, ଅନିମ ବିଚାର ଦିବସ ଇତ୍ୟାଦି ନାନା 
କାଳ ନିକ ଚିତ୍ରର ଅବତାରଣା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ପୁନଶ୍ଚ ଧର୍ମଦର୍ଶନ ମଧ୍ୟରେ ଏକକ 
ସିବ୍ଧାନ୍ତ ନଥାଇ ନାନା କାନଳ୍ନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଆଧାରରେ ଏହି ସମସ୍ୟାକୁ ସମାଧାନ କରିବା 
ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ ହୋଇଛି । ସେସବୁର ତୁଳନାତ୍ସକ ବ୍ଯାଖ୍ୟାରୁ ସେଗୁଡିକର ସୈଛ୍ଧାନ୍ତିକ 
ଆଧାର କିପରି ତାର୍କିକ ଦୋଷଯୟୁକ୍ତ ଓ ସେଗୁଡିକ ସ୍ପଳବିଶେଷରେ କିପରି ପରସ୍ପର 
ବିରୋଧୀ ତାହା ଜଣାପଡେ ! କଳନାକୂ ଆଧାରକରି ଏସବୁ ତାର୍ତିକ ପ୍ରଶ୍ନର ସମାଧାନ 
ଖୋଜିବା ଭିତରେ ମଣିଷମନର ସୃଜନଶୀଳ ଅନୁଭବ କିପରି ଗଭୀର ହୋଇଛି, ତାହାର 
ଚିତ୍ର ଏଥରୁ ଅବଶ୍ୟ ମିଳିଥାଏ, କିନୁ ଯୁକ୍ତିପରକ ଓ ତଥ୍ୟାଧାରିତ ମାନଦଶ୍ଡରେ ଏସବୁ 
ସେପରି ଗୁରୁତୃପୂର୍ବ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । 


ଜଗତର ବିଶାଳତା ଓ ପ୍ରକୃତିର ସୁବ୍ୟବସ୍ଥ ଏକରୂପତାକୁ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ କଲାବେଳେ 
ଏଥିରୁ ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବେ ଏକ ସଚେତନ ସଂସ୍ଥାପକ ବା ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଭାବନା ସ୍ଵତଃ ଜାତହୂଏ 
ବୋଲି ସାଧାରଣତଃ ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ ! ଏହି ଭାବନା ସ୍ଵତଃସତୁର୍ର ଭାବରେ ମନକୁ 
ଆସିଥାଏ | ଅବଶ୍ୟ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପର୍କରେ ଏହି ଯୁକ୍ତି ଅତି ପ୍ରାଚୀନ ଓ ଏହି ଯୁକ୍ତି 
ଉପରେ ବହୁ ଆଲୋଚନା ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ | ଏହି ଯୁକ୍ତି କେବଳ 
ସନ୍ତେଗାତ୍ସକ ଅଟେ ଓ ଏହା ପାଣ୍ଚାତରେ ସେପରି ତଥ୍ୟଭିତ୍ତିକ ଆଧାର ମିଳେନାହିଁ । ସୃଷ୍ଟି 
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ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ରହିଥୁବା ପ୍ରକଳ ମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଏକ ସଚେତନ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରିବା ଅଯୌକ୍ତିକ ମନେହୁଏ । ବରଂ ପୂଥୁବୀ ସୃଷ୍ଟି ହେବାର କୋଟି କୋଟି ବର୍ଷ ପରେ 
ମଣିଷ ଜାତୀୟ ଜୀବନର ଆବିର୍ଭାବ ହେବା ଓ ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ବର୍ଷର ଜୈବିକ, ସାମାଜିକ 
ପରିବର୍ନ ମଧ୍ୟ ଦେଇ ସମାଜର ଭିଭି ପଡିବା କୌଣସି ଦୈବୀ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ପ୍ରତିପାଦନ 
କରୁନାହିଁ । ବରଂ ଏସବୁକୁ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ଆଧାରରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ଅଧ୍ୂକ ଅର୍ଥ ପୂର୍ଣ 
ମନେହୁଏ | ହୁଏତ ପ୍ରକୃତିର ଅସଂଖ୍ୟ ରହସ୍ୟ ଏବେବି ମଣିଷ ବୋଧ ବା ଜ୍ଞାନର ଅପହଞ୍ଚ 
ହୋଇ ରହିଛି | ହେଲେ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ସହିତ ପ୍ରକୃତିର ଅଞ୍ଞେୟ ଦିଗ ଗୁଡିକ ଆସ୍ତେ 
ଆସ୍ତେ ଯେ ବସୁନିଷ୍ଠଭାବେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ହୋଇପାରୁଛି, ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ମନେହୁଏ | 


ବସ୍ତୁତଃ ଲଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନା ବା କଳ୍ପନା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ ବିଶ୍ଵାସ ଉପରେ ଆଧାରିତ | 
କୌଣସି ବିଶ୍ଵାସର ଭଲ ବା ମନ୍ଦ ଦିଗ ରହିବାପରି ଏହାର ମଧ୍ଯ ଭଲ ଓ ମନ୍ଦ ଦିଗ ରହିବା 
ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ଏକ ବିଶ୍ଵାସ ହୁଏତ ଜୀବନ ପାଇଁ ଦରକାରୀ ହୋଇପାରେ 
ଓ ଏକ ଭିନ୍ନ ପରିସ୍ଥିତିରେ ବିଶ୍ଵାସ ପରିବର୍ଚେ ବାସ୍ତବ ଜ୍ଞାନ ଉପଯୋଗୀ ମନେହୁଏ । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରରେ ବିଶ୍ଵାସ ଭିତରେ ସୀମାବଦ୍ଧ ରହିଗଲେ ଅଜ୍ଚତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ହିଁ 
ହୁଏ | ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ପାଇଁ ପ୍ରତିକୂଳ ହୋଇଥାଏ । ବରଂ ମଣିଷ ଜାତିର 
ସୁଦୀର୍ଘ ଇତିହାସ ଭିତରେ ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ପାଇଁ ସହାୟକ ମନେହୁଏ । 
ଏଠାରେ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିପାରେ ଯେ ଯଦି ଇଶ୍ଵର ପ୍ରତୀତି ବିଶ୍ଵାସ ଉପରେ ଆଧାରିତ, 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ମଧ୍ଯ ଏକ ଅନୁରୂପ ବିଶ୍ଵାସ ନୁହେଁ କି ? ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ କୌଣସି ବୌଦ୍ଧିକ 
ବା ତାର୍କିକ ଯୁକ୍ତି ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ସମ୍ଭବ କି ? ଯଦି ଭଶ୍ଵରବାଦ ଯୁକ୍ତିରହିତ ଓ 
ବିଶ୍ଵାସ ଆଧାରିତ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ମଧ୍ଯ ତଦୁପ ବିଶ୍ଵାସ ଆଧାରିତ, କାରଣ ଛଶ୍ଵରବାଦ ବା 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ କୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଚୂଡାନ୍ତ ଭାବରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଏହି 
ଯୁକ୍ତି ସଙ୍ଗତ ମନେହେଲେ ବି ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରାଯାଇ 
ପାରେ । ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଏକ ବିଶ୍ଵାସ ପରିବର୍ଭେ ଏକ ବିଶ୍ଵାସର ଆଧାରକୁ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା 
ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଉଦ୍ଭବ ହେବା ଦେଖାଯାଏ । ଶଶ୍ଵରବାଦ ଯେଉଁ ଯୁକ୍ତି, ବିଶ୍ଵାସ ବା ଆଲୋଚନାକୁ 
ଆଧାର କରି ଗଢି ଉଠିଛି ସେହିସବୁ ଯୁକ୍ତି ବା ଆଧାର କିପରି ଶଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବା ସଭ୍ତାକୁ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାପାଇଁ ଅସମର୍ଥ ତାହା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦରେ ହିଁ କୁହାଯାଏ । ଶଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ 
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ଦାର୍ଶନିକ ଆଲୋଚନାରେ ଶଶ୍ବର ପ୍ରତୀତିର ନାନାବିଧ ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସେଠାରେ 
ବିଶ୍ଲେଷଣ କରାଯାଏ । ଶଶ୍ବର ପ୍ରତୀତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଯେଉଁ ସବୁ ତତ୍ତ, ସିଦ୍ଧାନ୍ତ, ବିଶ୍ଵାସ 
ରତ୍ୟାଦି ରହିଛି ତାହା କେତେଦୂର ସତ୍ୟନିଷ୍ଠ ବା ଯୁକ୍ତି ଆଧାରିତ ତାହାର ବିଶ୍ଲେଷଣାତ୍ସକ 
ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା ମଧ୍ଯରୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନାର ଉଦ୍ରେକ ହୋଇଥାଏ । ଶଶ୍ବରଙ୍କର ସଭା 
ବା ଅସ୍ତିତ୍ଵକୂ ପ୍ରମାଣ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ବସୁନିଷ୍ଠ ବା ଯୁକ୍ତିଗତ ଆଧୀର ଯେ ନାହିଁ, 
ତାହାହିଁ ଦାର୍ଶନିକ ତନ୍ତ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଲାଭ କରିଛି । ସେହିପରି ଶଶ୍ବରଙ୍କ ସହିତ 
ଜଗତର ସମ୍ବନ୍ଧ ନେଇ ଯେଉଁ ସହୁ କାଳନିକ ମତ ଗୁଡିକ ରହିଛି ତାହା କେତେଦୂର 
ବୋଧଗମ୍ୟ ତାହା ମଧ୍ଯ ଦର୍ଶନର ପରିସରରେ ଆଲୋଚିତ ହୋଇଛି । ପୁନଶ୍ଚ ନୈତିକତା 
ଓ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ କଣ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି ସେହି ପ୍ରଶ୍ନ ବି ନୀତିଶାସ୍ତ୍ର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବିଶ୍ଲେଷିତ 
ହୋଇଛି । 


ପ୍ରାଚୀନ ଯୁକ୍ତି ବା ଧର୍ମୀୟ ଅନୁଭୂତି ଯାହାକୁ ଏକଦା ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍‌ ସଂପର୍କରେ 
ଅକାଟ୍ୟ ବୋଲି ମନେ କରାଯାଉଥଲା ସେସବୁ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ଓ ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଧୀରେଧୀରେ ଅପାଡ୍କ୍ରତେୟ ମନେହେଲା । ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପ୍ରମାଣ ପାଇଁ 
ସେସବୁ ସେପରି ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ଭିରି ହୋଇପାରିଲା ନାହିଁ । ଏହାପରେ କେତେକ 
ଅଲୌକିକ ଘଟଣାର ଅବତାରଣା କରାଯାଇ ଭତଶ୍ଵରଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ବିଶ୍ଵାସ ଅଣାଗଲା | 
କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଚମକ୍ାରିତାକୁ ଆଧାର ଭାବରେ ନେଇ ଶଶୃବରଙ୍କର ପ୍ରମାଣ ପାଇଁ ପ୍ରୟାସୀ 
ହେଲେ । କିନୁ ଅଲୌକିକତା ଓ ଚମଜ୍କାରିତା ସଂପର୍କିତ ଆଲୋଚନାରୁ ସେସବୁର ଯେ 
ଭିଭ୍ତି ନାହିଁ, ଏହା ଆଧୁନିକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନଦଶ୍ଡରେ ସାବ୍ୟସ୍ତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । 
ଚମଜକ୍ାରିତାର ଯେ କୌଣସି ଭିତ୍ତି ନାହିଁ ଓ ପ୍ରକୃତିର ଘଟଣାବଳୀ ପ୍ରାକୃତିକ ଶୃଙ୍ଖଳା, 
ଏକରୂପତା ଓ ନିୟମ ଆଧାରରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯିବା ସମ୍ଭବ ତାହା ହିଁ ଆଧୁନିକ 
ନିର୍ଯ୍ୟାସଭାବେ ବିଜ୍ଞାନରେ ସ୍ମିରୀକୃତ ହେଲା । ବସ୍ତୁତଃ ଚମକ୍ରାରିତା ସଂପର୍କିତ ଯୁକ୍ତି 
ବୈଧଭାବେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତି ତଵକୁ ପ୍ରତିପାଦନ କରିପାରିଲା ନାହିଁ । 


ଏହି ସବୁ ଆଲୋଚନା ଓ ବିଶ୍ଳେଷଣରୁ ଏହା କ୍ରମବର୍ବଧି ଷୁଭାବେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବାରେ 
ଲାଗିଛି ଯେ ଭଶ୍ଵର ଏକ ପ୍ରତୀତି ବା କଳନା, ଏହା କୌଣସି ତଥ୍ଯପରକ ସିଛ୍ଧାନ୍ତ 
ନୁହେଁ । ଏହା ଏକ ବିଶ୍ଵାସ, ପରନ୍ତୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଏକ ବିଶ୍ଵାସ ନୁହେଁ, ବରଂ ଏକ 
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ଆଧାରହୀନ ବିଶ୍ବାସ ପ୍ରତି ଆହ୍ଵାନ, ଏକ ଅନୁସନ୍ଧିସଥୁ ଓ ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟିର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ, 
ସତ୍ୟାନ୍ଵେଷଣ ପାଇଁ ଏକ ମୁକ୍ତ ମନର ପରିପ୍ରକାଶ । 


ଏହି ପୃଷ୍ଟଭୂମିରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଆମର ଆଲୋଚ୍ୟ ବିଷୟ | ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ 
ଇତିହାସରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଏକ ସୁଦୀର୍ଘ ପରଂପରା ରହିଛି । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ କିପରି ଆଲୋଚିତ ହୋଇଛ, ତାହା ପରବର୍ଭୀ ପରିଚ୍ଛେଦରେ ଆମେ 
ଆଲୋଚନା କରିବା | 
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ପରିଚ୍ଛେଦ- ୨ 
ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦର ଉନ୍ଲେଷ 


୨.୧ ଦର୍ଶନ ଓ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ 


ଦର୍ଶନଶାସ୍ତରର ଇତିହାସ ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ । ପ୍ରାଚୀନ ଗ୍ରୀସରେ ଓ ଭାରତ ଭୂଖଣ୍ଡରେ 
ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନର ଉନ୍ଲେଷ ବହୁ ଅତୀତରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥଲା | ତେବେ ଆଧୁନିକ ଯୁଗର 
ଆରମ୍ଭରେ ଏହାର ପରିଭାଷା ଓ ପରିସର ନେଇ ଯେଉଁ ଚିତ୍ର ମିଳିଥାଏ, ଅତୀତରେ ଏହାର 
ଅବବୋଧ ତାହା ନଥୁଲା | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦର୍ଶନର ବିଷୟ, ପରିଭାଷା ଓ ଉଦେଶ୍ୟ ଯୁଗକୁ ଯୁଗ 
ବଦଳିବାରେ ଲାଗିଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯୁଗରେ ଏହା ଗଭୀର ଚିନ୍ତନ ଓ ବୌଦ୍ଧିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ 
ସହ ସଂପୂକ୍ତ ହୋଇ ଆସିଛି । ତେବେ ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନର ଉନ୍ନେଷ ପୂର୍ବରୁ ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନ 
ଭିତରେ ଗଭୀର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଥିଲା ଓ ଧର୍ମ ସଂପର୍କୀୟ ଆଲୋଚନା ଦର୍ଶନର ପରିସରଭୁକ୍ତ 
ଥିଲା । ସେହିପରି ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଧର୍ମମାନଙ୍କର ବିକାଶ ପୂର୍ବରୁ ତାର୍ବିକ ଜିଜ୍ଞାସା ହିଁ ଦର୍ଶନର 
ବିଷୟ ହୋଇ ରହିଥିଲା | ଜୀବନ, ଜଗତ, ସତ୍ତା ଇତ୍ୟାଦି ବିଷୟରେ କେତେକ ମୌଳିକ 
ପ୍ରଶ୍ନ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ସହ ମଣିଷର ମନକୁ ବୌବ୍ଧିକ ବିଚାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆନ୍ଦୋଳିତ 
କରିଛି । ତେବେ ଅତୀତରେ ତାତ୍ତିକ ପ୍ରଶ୍ନ ନେଇ ଯେଉଁ ବିଚାରର ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇଥିଲା 
ତାହାକୁ ଦର୍ଶନ କୂହା ଯାଉଥିଲା । ବିଭିନ୍ନ ଯୁଗରେ ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ଜୀବନ, ଜଗତ, 
ସତ୍ତା, ଜ୍ଞାନ, ନ୍ୟାୟ ଇତ୍ୟାଦି ନେଇ ମଣିଷ ଯାହା କିଛି ଗଭୀରଭାବେ ବିଚାର କରିଛି ତାହା 
ସେଯୁଗର ମାନଦଣ୍ଡରେ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନ ହୋଇଛି । ତେବେ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ସାହାଯ୍ୟରେ 
ମଣିଷ ପ୍ରକୃତି ବା ଜୀବନ ସଂପର୍କରେ ଯାହା ଜାଣିଥାଏ ତାହା ବିଜ୍ଞାନ, କିନୁ ଚିନ୍ତାକରି ବା 
କଳନାକରି ଜଗତ ବିଷୟରେ ଯାହା ଅନୁମାନ କରିଥାଏ ତାହା ଦର୍ଶନ । ମାଟିର ସୃଷ୍ଟି 


-୩M୩୦- 


Digitized by srujanika@gmail.com 


କିପରି ହୋଇଛି ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଶ୍ଛ ଅଥଚ ଜଗତ କିପରି ଓ କେଉଁ ଉଦେଶ୍ୟ ଯୋଗୁଁ 
ଅଛି ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ନ ! ଆତ୍ାର ସ୍ଵରୂପ କଣ ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା, ଅଥଚ ଦେହରେ 
ରକ୍ତ ସଂଚାଳନ କିପରି ହୁଏ ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଶ୍ନ । ବହୁ ଅତୀତରେ ପ୍ରକୃତି ବିଷୟକ 
ଜ୍ଞାନ ଯେତେବେଳେ ଅତି ସୀମିତ ଥଲା, ସେତେବେଳେ ଜଗତ ବିଷୟରେ ନାନା କାଳ୍ପନିକ 
ଭାବନା ମଣିଷର ମନକୁ ସ୍ଵର୍ଶ କରୁଥଲା ¦ ତାହା ହିଁ ସେ ଯୁଗରେ ଦର୍ଶନ ବୋଲି ଗୃହୀତ 
ହେଉଥିଲା । 


ତେବେ ଏକଥା ଅନସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ ଯେ ଦର୍ଶନ କେତେକ ମୌଳିକ ଜିଜ୍ଞାସାକୁ ନେଇ 
ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥାଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯୁଗରେ ସମାଜର ପ୍ରାଜ୍ଞ ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ କିଛି ତାର୍ତିକ ପ୍ରଶ୍ନ 
ଉଠାଇଥାନ୍ତି | ସେହି ତାର୍ତିକ ଜିଜ୍ଞାସାରୁ ନାନା କଳ୍ପନା ଓ ଅନୁମାନ ମଣିଷ ମନକୁ ଆସିଥାଏ । 
ସେ ଯାହା ଚିନ୍ତା କରିଛି ତାହାର କିଛି ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ କାରଣ, ତାହା ଯେତେ ସୀମିତ ଅର୍ଥରେ 
ହେଉ ନା କାହିଁକି, ଖୋଜିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛି | ନିଜର ବୁଦ୍ଧି ବା ପ୍ରଜ୍ଞାନର ସାହାଯ୍ୟ ନେଇ 
କିଛି ଯୁକ୍ତି ଦେବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛି । ବସ୍ତୁତଃ ଦର୍ଶନର ଆଧାର କଳ୍ପନା ଜନିତ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ 
ବିଭିନ୍ନ କାଳ୍ପନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପାଇଁ ନାନା ତାର୍କିକ ଓ ଯୌକ୍ତିକ ମାନଦଣ୍ଡ କାଳକ୍ରମେ ବିକାଶ 
ଲାଭ କରିଛି । ତାର୍ବିକ ସ୍ତରରେ ନାନା ପରସ୍ପର- ବିରୋଧୀ ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନ ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ 
ଦେଖବାକୁ ମିଳେ । ଆଧୁନିକ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନ ଏସବୁର ତୁଳନାତ୍ସକ ଅଧ୍ୟୟନ କରି 
ତାର୍ଵିକ ପ୍ରଶ୍ନ ଗୁଡିକର ଉତ୍ପତ୍ତି ଓ ତାହା ପଶ୍ଚାତ୍ରେ ଥିବା ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ଜଟିଳତାକୁ ଦର୍ଶାଇ 
ଦର୍ଶନର ଏକ ନୂତନ ଦିଗନ୍ତର ସୂଚନା ଦେଇଛି । 


ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତରେ କେତେକ ମୌଳିକ ପ୍ରଶ୍ନର ଅବତାରଣା 
ହୋଇ ସେସବୁର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଏ । ସତ୍ତା, ଜ୍ଞାନ, ନୈତିକତା, ସତ୍ୟ, ବୈଧତା ଇତ୍ୟାଦି 
ପ୍ରତ୍ୟୟ ଗୁଡିକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବା ଦର୍ଶନର ବିଷୟ ହୋଇଆସିଛି । ମୌଳିକ ପ୍ରତ୍ୟୟ 
ମାନଙ୍କର ବିଶ୍ଲେଷଣାତ୍ଵକ ଅନୁଶୀଳନରୁ ଦର୍ଶନରେ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା, ତତ୍ତମୀମାଂସା, 
ଆଚାରମୀମାଂସା, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ତ୍ତ ଇତ୍ୟାଦି ବୌଦ୍ଧିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନ ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାନାବିଧ ତାର୍ବିକ ଭାବନା ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନ ବିଭିନ୍ନ ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ 
ଜରିଆରେ ବିକାଶଲାଭ କରିଛି । ଜଗତ ଓ ଜୀବନ ବିଷୟରେ କେତେ କେତେ ତାର୍ଵିକ 
ପରିକଳ୍ପନା ଦର୍ଶନଶାସ୍ତର ପୃଷ୍ଠାମଣ୍ଡନ କରିଛି । ତର୍କ, ଯୁକ୍ତି, ପ୍ରତିଯୁଲ୍ତି, ବିଶ୍ଲେଷଣ ମାଧ୍ୟମରେ 
ନାନା ତାର୍ବିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନ ଦର୍ଶନର ଇତିହାସକୁ ରଵ୍ଧିମନ୍ତ କରିଛି । 
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ସେହିପରି ବୌବ୍ଧିକ ଚିନ୍ତନ କ୍ଷେତ୍ରରେ, ଧର୍ମ ଭାବନାରେ ଓ ସାଧାରଣ ଜୀବନ 
ପ୍ରବାହର ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ତରରେ “ 'ଭଶ୍ଵର”” ଏକ ଅମୂର୍ଭ ପ୍ରତ୍ୟୟ (abstract concept) 
ହୋଇଥିବାରୁ ତାହାର ନାନା ବିଶ୍ଳେଷଣ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରେ ଦେଖୁବାକୁ 
ମିଳେ । ତେବେ ଇଶ୍ଵର ସଂପର୍କରେ ଯେଉଁ ମୌଳିକ ପ୍ରଶ୍ନଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ ଆଲୋଚନା 
ହୋଇଛି ତାହାର ମୁଖ୍ୟ ଆଧାର ହେଲା : 


(୧) ଆମର ଜ୍ଞାନ ଉପାର୍ଜନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏପରି କୌଣସି ବୈଧ ପ୍ରଣାଳୀ ରହିଛି କି 
ଯାହା ସାହାଯ୍ୟରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଜାଣିହେବ ? 


( ୨) ଜଗତର ଏକ ତାର୍ବିକ ଅବବୋଧ ଭିତରେ ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ଏକ ଚେତନଶୀଳ ଆଦିସର୍ା 
ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ନେଇ ସେପରି ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଆଧାର ରହିଛି କି ? 


(୩) ଇଶ୍ବରଙ୍କୁ ନୀତି-ସଂସ୍ଥାପକ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ଯଥାର୍ଥ କି ? ଶରଶ୍ଵର ବ୍ୟତୀତ 
ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟ ଅର୍ଥହୀନ କି ? 


ଏହି ପ୍ରଶ୍ନର ଆଲୋଚନା ବ୍ୟତୀତ ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵବରଙ୍କୁ ସ୍ଵତଃସିବ୍ଧି ଭାବେ 
ସ୍ଵୀକାର କରି ନିଆଯାଉଛି, ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ୟା ଆସୁଛି । ଆମର ବାସ୍ତବ 
ଅନୁଭୂତିରେ ସଂସାରରେ ନାନା ଦୁଃଖ, ଅନ୍ୟାୟ, ଅମାନବିକତା ଜନିତ ନାନା ମନ୍ଦ ବା 
ଅଶୁଭ (|) ରହିଥିବା ଆମେ ଦେଖୁ | ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ଯଦି ଛଶ୍ଵର ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ, ତେବେ 
ସେ ସଂସାରରୁ ସମସ୍ତ ମନ୍ଦ ଦୂର କରିପାରନ୍ତେ | ସେହିପରି ଭଶ୍ଵର ଯଦି ମଙ୍ଗଳମୟ ଓ 
କାରୁଣିକ, ତେବେ ସେ ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟ ଜୀବମାନଙ୍କୁ ଦୁଃଖ ନଦେବା ପାଇଁ ସମସ୍ତ ପ୍ରାକୃତିକ 
ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ଯଥା ବନ୍ୟା, ବାତ୍ୟା, ମହାମାରୀ, ଭୂକଂପ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ମଧ୍ଯ ବନ୍ଦ କରିଦିଅନ୍ତେ | 
କିନୁ ମନ୍ଦ ଓ ଅଶୁଭ ଆମ ସଂସାରରେ ଅନେକ ରହିଛି । ସୁତରାଂ ଭଶ୍ଵର, ଯଦିବି ତାଙ୍କର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଥାଏ, ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ନୂହଁନ୍ତି କିମ୍ଭା ମଙ୍ଗଳମୟ ନୃୂହଁଚି । ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ମଧ୍ଧ 
ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଦର୍ଶନରେ ଆଲୋଚନା ହୋଇଛି । 

ଉପର ଲିଖୁତ ତିନୋଟି ପ୍ରଶ୍ନକୁ ନେଇ ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା, ତର୍‌ମୀମାଂସା 
ଓ ଆଚାରମୀମାଂସା ପରିସରରେ ନାନା ଆଲୋଚନା ହୋଇଥାଏ | ତେବେ ଯେଉଁଠି ତର୍କଶୀଳ 
ଆଧାରକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯାଏ ସେଠାରେ ଛଶ୍ଵର କେବଳ ଏକ ବିଶ୍ଵାସଭାବେ ପ୍ରତିଭାତ 
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ହୁଅନ୍ତି । ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଥବା ଏକ ସତ୍ତା ଭାବରେ ଭଶ୍ଵର ଜ୍ଚେୟ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ବା ଏକ ଆଦିସତ୍ତାଭାବେ 
ପ୍ରମାଣଯୁକ୍ତ ହୋଇପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ଉପରେ ଉଠିଥିବା ପ୍ରଶ୍ନଗୁଡିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଜ୍ଞାନ, ତର୍‌ 
ବା ଆଚାର କୌଣସି ସ୍ତରରେ ଇଶ୍ଵର ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ନୁହଁନ୍ତି | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଶ୍ଵର ଜ୍ଞାନ-ସମର୍ଥତ 
ଏକ ସତ୍ତା ଭାବରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠ ନୁହନ୍ତି କିମ୍ବା ଇଶ୍ଵର ପ୍ରତୀତି ସୁପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ । 
ଭଶ୍ବରପ୍ରତୀତି ସ୍ଵୟଂସିଦ୍ଧ ହୋଇଥୂଲେ ତାଙ୍କର ସମ୍ଭାବ୍ୟ ପ୍ରମାଣ ପାଇଁ ରାଶି ରାଶି ପୁସ୍ତକ 
ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ ଇତ୍ୟାଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳନ୍ତା ନାହିଁ । ଏକ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ଓ ସ୍ଟୟଂସିଦ୍ଧ 
ସତ୍ତାର ପ୍ରମାଣ ପାଇଁ ସ୍ଵଚଜ୍ଞ ମଣିଷ ନିକ ବୋଧ୍ୂକୁ ଏତେ ଦୂର ପ୍ରସାରିତ କରିନଥାନ୍ତା । 
ଏକ ଚିରାଚରିତ ବିଶ୍ଵାସର ଆଧାର ଖୋଜିବାପାଇଁ ବରଂ ମଣିଷର ନାନା ବୌଦ୍ଧିକ ପ୍ରୟାସ 
ଭିତରେ ଦର୍ଶନରେ ଯେଉଁ ସୂକ୍ଷ୍ମ ଆଲୋଚନା ଓ ତର୍କର ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି, ତାହା ମଣିଷପ୍ରଜ୍ଞାର 
ଗଭୀରତମ ସୋପାନକୁ ଆମକୁ ନେଇ ଯାଇଥାଏ । କୌଣସି ପୂର୍ବ ଧାରଣାର ବଶବର୍ରୀ 
ନହୋଇ ଓ ମୁକ୍ତ ମନନେଇ ତର୍କଶୀଳ ମାନଦଣ୍ଡରେ ଯେକୌଣସି ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ଆଲୋଚନା 
କରିବା ଦର୍ଶନର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଅଟେ । ଜ୍ଞାନର କୌଣସି ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ସୋପାନ ଜରିଆରେ 
ରଶ୍ଵର ପ୍ରମାଣସିଦ୍ଧ କି ? ଏହି ପ୍ରଶ୍ନର ଗମ୍ଭୀର ଆଲୋଚନା ଭିତରୁ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ 
ଯେ ଶଶଶ୍ଵର ଏକ ଭାବନା, ଏକ କାଳ୍ପନିକ ସତ୍ତା ଓ ସର୍ବୋପରି ଏକ ବିଶ୍ଵାସ । ଶଶ୍ବରଙ୍କ 
ସଂପର୍କରେ ରହିଥୁବା ନାନା କଳ୍ପନା ଓ ବିଶ୍ଵାସଗୁଡିକର ତାର୍ବିକ ମୂଲ୍ୟାୟନ ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ 
ସବୁ ତାର୍କିକ ଅସଙ୍ଗତି ଗୁଡିକ ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାର ଦେଇ ଆସିଥାଏ, ସେହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇଥାଏ । ଏକ ବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରତି କାରଣଯୁକ୍ତ ଅବିଶ୍ବାସ ମଧ୍ଯରୁ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଏକ ଚିନ୍ତନ ଓ ସିଦ୍ଧାନ୍ତଭାବେ ଦର୍ଶନରେ ଉଦ୍ଭବ ହେବା ଦେଖାଯାଏ । 


ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଯଦି ଏକ ଆଧାରହୀନ ବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରତି ଅବିଶ୍ଵାସକୁ ବୁଝାଏ,ତେବେ 
ଏହାର ଅର୍ଥ ଅତି ବ୍ୟାପକ ହେବାର ସମ୍ଭାବନାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ନପାରେ । ଭଶ୍ବରଙ୍କ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରୁଥୁବା ଭାବନାକୁ ସାଧାରଣତଃ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ କୁହାଯାଏ । କିନଧୁ 
ଯୁକ୍ତିରହିତ କୌଣସି ବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରତି ଅବିଶ୍ଵାସକୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ବୋଲି କହିବା ମଧ୍ଯ 
ଦେଖାଯାଏ । କାରଣ ଇଶ୍ଵର ଭାବନା ସଦୃଶ ବହୁ ଆଧାରହୀନ ବିଶ୍ଵାସ ରହିବା ଅସଙ୍ଗତ 
ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୂ ଏପରି ଏକ ବ୍ୟାପକ ଅର୍ଥରେ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଉଥିବାରୁ 
ପ୍ରତ୍ୟୟଟିର ଲକ୍ଷଣାର୍ଥ ନେଇ ନାନା ଅସ୍ପଷ୍ଟତା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଏତିହାସିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରୁ 
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ଏପରିକି ଅନେକ ଇଶ୍ବରବିଶ୍ବାସୀ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କର କେତେକ ଅବିଶ୍ବାସ ବା 
ଯୁଲ୍ତିଶୀଳ ଭାବନା ଯୋଗୁଁ ସେମାନଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କର ସମସାମୟିକ ଯୁଗରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ 
ବୋଲି ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି । ରୋମାନମାନେ ସେମାନଙ୍କର ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ପ୍ରତି ଯେଉଁମାନେ 
ଆନୁଗତ୍ୟ ପ୍ରକାଶ କରୁନଥିଲେ ସେମାନଙ୍କୁ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀ କହୁଥିଲେ । ଯଦିବା 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନମାନେ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ପ୍ରତି ପୂର୍ଣ ଆସ୍ଥା ରଖୁଥୁଲେ, ତେବେ ରୋମାନମାନଙ୍କ ଆଖରେ 
ସେମାନେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଥଲେ । ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଷଷ୍ଠ ଶତାଦ୍ଦୀର ବିଶିଷ୍ଟ ଗ୍ରୀକ ଦାର୍ଶନିକ 
ଆନାକ୍ଟଗୋରାସ ଜ୍ୟୋତିର୍ବିଜ୍ଞାନ ସଂପର୍କିତ ଅଧ୍ୟୟନରୁ ସୂର୍ଯ୍ୟକୁ ଏକ ଭୌତିକ ବସ୍ତୁ ବୋଲି 
ଚିତ୍ରଣ କରିଥିବାରୁ ତାଙ୍କ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବୋଲି ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଥିଲା । କାରଣ ସେ 
ସମୟର ବିଚାର ଭିତରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଏକ ଜୀବନ୍ତ ସତ୍ତା ବୋଲି ପରିଗଣିତ ହେଉଥଲେ । 
ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କ ପରି ମହାନ୍‌ ଦାର୍ଶନିକଙ୍କୁ ତାଙ୍କର ଜିଜ୍ଞାସୁବୋଧ ପାଇଁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବୋଲି 
ଚିତ୍ରଣ କରାଯିବା ସୁବିଦିତ ଅଟେ । କାରଣ ସମାଜର ପ୍ରଚଳିତ ଭାବନା, ନ୍ୟାୟ ଓ 
ନୀତିବୋଧ ଇତ୍ଯାଦି ସଂପର୍କରେ ଗଭୀରଭାବେ ବିଚାର କରିବାକୁ ସେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ 
ପ୍ରେସ୍ସାହିତ କରୁଥିଲେ | ସେହିପରି ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ଅନ୍ୟ ଜଣେ ଦାର୍ଶନିକ 
ପ୍ରେଟାଗୋରାସ ଯଦିବା “ ' ଇଶ୍ଵର 'ଙ୍କ ଉପରେ ଏକ ପୁସ୍ତକ ରଚନା କରିଥଲେ, ତଥାପି 
“ମଣିଷ ଯେ ସବୁର ପରିମାପକ ' ' ଏହିପରି ମତପୋଷଣ ଯେଗୁଁ ତାଙ୍କୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ 
କୃହାଯିବା ସହ ତାଙ୍କୁ ଏଥେନ୍‌ସ୍‌ ସହରରୁ ବିତାଡିତ କରାଯାଇଥିଲା | ଆରିଷ୍ଟଟଲଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ 
ଏକା ପ୍ରକାର ଦଶା ଓ ପରିସ୍ଥିତିର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାକୁ ପଡିଥୂଲା ଯଦିବା ଏହି ଧୁରୀଣ 
ଦାର୍ଶନିକ ମଣିଷର ଚିନ୍ତାରାଜ୍ୟକୁ ମହନୀୟ ଅବଦାନ ଦେଇ ଯାଇଛନ୍ତି । ଏହିପରି ବହୁ 
ଉଦାହରଣ ପ୍ରାଚୀନ ଗ୍ରୀକ୍‌ ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରୁ ଦିଆଯାଇପାରେ ¦ କେବଳ ପ୍ରାଚୀନ ଗ୍ରୀକ୍‌ 
ଦର୍ଶନ ନୁହେଁ, ଆଧୁନିକ ଯୁଗର ପାରାତ୍ୟ ଦାର୍ଶନିକମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ନାନା ଅପବାଦ ସହ୍ଯ 
କରିବାକୁ ହୋଇଛି । ଆଧୁନିକ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରେ ଦେକାର୍ତ ଏକ ସୁବିଦିତ 
ନାମ | ଆଧୁନିକ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନର ମହାନ୍‌ ପ୍ରବକ୍ତା ଓ କଳନ ଜ୍ୟାମିତିର ଉଦ୍ଭାବକ 
ଦେକାର୍ତ ୍ଵଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରିବାପାଇଁ ନାନା ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା କରିଥଲେ ଓ 
ବିଶେଷକରି ପ୍ରତ୍ୟୟ-ସଭତ୍ତା-ଭିତ୍ତକ ପ୍ରମାଣ ତାଙ୍କର ଏକ ମୌଳିକ ଅବଦାନ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି 
ହେବନାହିଁ । ତାଙ୍କର ପ୍ରଦତ୍ତ ପ୍ରମାଣ କେତେ ଦୂର ବୈଧ ବା ଅବୈଧ ତାହା ଏଠାରେ 
ବିଚାର୍ଯ୍ୟ ନୂରହେଁ, ପରନୁ ଜଣେ ମହାନ୍‌ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ବିଶିଷ୍ଠ ଦାର୍ଶନିକଙ୍କୁ ତାଙ୍କର କେତେକ 
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ସମାଲୋଚକ ତାଙ୍କ ସମୟରେ ଜଣେ ବିପଜ୍ଜନକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ବୋଲି ଚିତ୍ରଣ କରିବା 
ଦେଖାଯାଏ । ସେହିପରି ମହାନ୍‌ ଚିନ୍ତାନାୟକ, ନିଷ୍ଣାପ ଜୀବନର ଅଧ୍ୁବକାରୀ, ଭୂମାବାଦୀ 
ସତ୍ୟାନ୍େଷୀ ଦାର୍ଶନିକ ସ୍ପିନୋଜାହ଼ୁ ସମାଜରୁ ନିର୍ବାସିତ ହେବାକୁ ପଡିଥିଲା ଏହି ଅଭିଯୋଗରେ 
ଯେ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ । ଏହିପରି ବହୁ ଉଦାହରଣ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦର୍ଶନର ଇତିହାସରୁ 


ଦିଆଯାଇ ପାରେ । 


ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ ଗୋଟିଏ ଯୁଗର ପ୍ରଚଳିତ ଭାବନା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ପ୍ରତିପକ୍ଷ 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣକୁ ନ୍ୟୁନ କରିବାପାଇଁ ପ୍ରତିପକ୍ଷକୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବୋଲି ଚିତ୍ରଣ କରିବାର 
ମାନସିକତା ସବୁ ଯୁଗରେ ଓ ବିଭିନ୍ନ ପରମ୍ପରାରେ ରହିଆସିଛି । ଯେଉଁଠି ବୌଦ୍ଧିକ ଅସହିଷ୍ୁତା 
ରହେ ଓ ଗୋଟିଏ ପୂଥକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣକୁ ବିଚାର କରିବା ପରିବର୍ରେ ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି ବିଦ୍ଵେଷାତ୍ସକ 
ମନୋଭାବ ପ୍ରାବଲ୍ୟ ନିଏ, ସେକ୍ଷେତ୍ରରେ ନିଜ ସହ ସହମତ ହେଉନଥବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ କହିବା ଦେଖାଯାଏ | ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବୌଵ୍ଧିକତା ବା ମୁକ୍ତ ବିଚାରଶୀଳତା 
ପରିବର୍ଗଶେ ଏକ ଅସହିଷ୍ଣୁ ମନୋଭାବ ଅଧବକ ବ୍ଯକ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ 
ପରମ୍ପରାରେ ମଧ୍ଯ ଏହି ଅସହିଷୁତାର କାହାଣୀ କିଛି କମ୍‌ ନୁହେଁ । ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନର 
ମୌଳିକ ଗ୍ରନ୍ଛରାଜିକୁ ପ୍ରାଚୀନ ସମୟରେ ବିପକ୍ଷ ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ନଷ୍ଟ କରି ଦେଇଥିବାର କାହାଣୀ 
ସୁବିଦିତ | ଅବଶ୍ୟ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଆଧାରକରି ଏହି ବିବାଦ ଅପେକ୍ଷା ଗୋଷ୍ଠୀଗତ ବିଶ୍ବାସକୁ 
ଆଧାରକରି ପାରସ୍ପରିକ ଦ୍ଵନ୍ଦ ଓ ଏପରିକି ବିଦ୍ବେଷ ଅଧୂକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । ବୈଦିକ 
ରକ୍ଷଣଶୀଳତାରେ ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ଥାପନ କରୁଥବା ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ନିଜକୁ ଆସ୍ତିକ ବୋଲି ଅଭିହିତ 
କରିଥବା ବେଳେ ଏସବୁକୁ ବିରୋଧ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ନାସ୍ତିକ ବୋଲି ଭାରତରେ 
କୂହା ଯାଇଥାଏ । ଅବଶ୍ଯ ଆସ୍ତିକ ଓ ନାସ୍ତିକ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ବେଦର 
ପ୍ରାମାଣିକତାରେ ବିଶ୍ଵାସ ବା ଅବିଶ୍ଵାସକୁ ବୁଝାଇଥାଏ ବୋଲି ପୂର୍ବରୁ ଦର୍ଶାଯାଇଛି । 
ପରିଣାମତଃ ପୂର୍ବ ମୀମାଂସା ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଭତଶ୍ଵରଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରାଯାଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ 
ଏହି ଦର୍ଶନକୁ ଆସ୍ତିକ କୃହାଯିବା ଅଥଚ ଶୈବ ଓ ପାଶୁପତ ସଂପ୍ରଦାୟରେ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ 
ଏକ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ନେଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେହି ବିଚାରର ସମର୍ଥକ ମାନଙ୍କୁ ନାସ୍ତିକ ବୋଲି 
କୁହାଯିବା ବେଶ୍‌ ପ୍ରହେଳିକା ସଦୃଶ ଅଟେ । ଏପରିକି ବୈଦିକ ରକ୍ଷଣଶୀଳତାରେ ବିଶ୍ଵାସୀ 
ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ଶୈବ ଓ ପାଶୁପତମାନଙ୍କୁ ଅସ୍ତଶ୍ୟ ବୋଲି କହିବା ଓ ସେମାନଙ୍କୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିବାଦ୍ଵାରା 
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ପୁଣ୍ୟ କ୍ଷୟହୁଏ ବୋଲି ଭାବି ସେଥୁପାଇ ସ୍ଵାନକରି ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ କରିବାର ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଅତୀତରେ 
ଭାରତରେ ରହିବା ଦେଖାଯାଏ । ପୁନଶ୍ଚ ବୈଦିକ ବିଚାରର ଜଣେ ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରବକ୍ତା, ଭଶୃଵର 
ବିଶ୍ଵାସୀ ରଷି ପ୍ରତିମ ସ୍ଵାମୀ ଦୟାନନ୍ଦ ସରସ୍ବତୀଙ୍କର ପ୍ରତିମା ପୂଜାକୁ ବିରୋଧ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
ରକ୍ଷଣଶୀଳ ହିନ୍ଦୁମାନେ ତାଙ୍କୁ ସମାଲୋଚନା କରିବା ଓ ଏପରିକି ଚକ୍ରାନ୍ତ କରି ବିଷଦେଇ 
ହତ୍ୟାକରିବା ବୌଦ୍ଧିକ ଅସହିଷ୍ୁତାର ଚରମ ନିଦର୍ଶନ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । 
ସେହିପରି ଅହିଂସା ଓ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପରି ଅଭିନବ ବିଚାର ଦେଇଥୁବା ଓ ନିଜକୁ ସନାତନୀ 
ହିନ୍ଦୁ ବୋଲି ଅଭିହିତ କରିଥବା ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧୀ ହରିଜନମାନଙ୍କର ମନ୍ଦିର ପ୍ରବେଶ ପାଇଁ 
ଯେତେବେଳେ ଅଗ୍ରସର ହେଲେ, ତାଙ୍କୁ କେତେକ ଧର୍ମପୀଠର ମଠାଧୀଶମାନେ ଭୟଙ୍କର 
ବିରୋଧ କରିବା ଓ ତାଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ ଧର୍ମବିରୋଧୀ ବୋଲି କହିବା ବେଶ୍‌ କୌତୂହଳପ୍ରଦ 
ଅଟେ । ମୋଟ ଉପରେ ପ୍ରଚଳିତ ଓ ପାରମ୍ପରିକ ଖୁଆଡ ଭିତରେ ଯେଉଁମାନେ ଯିବାକୁ 
ପସନ୍ଦ କରିନାହାନ୍ତି ବରଂ ନିଜର ସୃଜନଶୀଳ ବିଚାର ଓ ଆବେଗଦ୍ବାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ 
ଗୁଳାବାହାରେ ନୂଆ ପଥର ସନ୍ଧାନ କରିଛନ୍ତି ସେହିମାନଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କ ସମସାମୟିକ 
ସମାଜରେ ନାସ୍ତିକ, ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ, ଧର୍ମଛଡା ବୋଲି ଅଭିହିତ କରାଯାଇଛି । ଏପରିକି 
ଯୀଶୁଖ୍ମୀଷ୍କ ଓ ମହମ୍ମଦ ଏଥରରୁ ବାଦ୍‌ ପଡିନାହାନ୍ତି । ଚିନ୍ତା ଜଗତରେ ନୂତନ ଆଲୋଡନ 
ଆଣିଥୁବା ଓ ପରବର୍ରୀ ସମୟରେ କ୍ରାନ୍ତୀକାରୀ ବ୍ୟକ୍ତିଭାବେ ଇତିହାସରେ ସ୍ଥାନ ନେଇଥିବା 
ମଣିଷମାନଙ୍କୁ ଜୀବବ୍ଦଶାରେ କେତେ ଅପମାନ ଓ ଜେହାଦର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାକୁ ପଡିଛି 
ତାର କାହାଣୀ ବେଶ୍‌ ଚିତ୍ତାକର୍ଷକ ଅଟେ । 


ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଏହିପରି ବହୁ ଅର୍ଥ ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବ୍ୟବହୃତ ହେଉଥିବାରୁ ଏ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ବୌଦ୍ଧିକ ଅସ୍ପଷ୍ଟତା ସର୍ବମାନ୍ୟ ଅଟେ | ସୁତରାଂ ପ୍ରଥମେ ପ୍ରତ୍ୟୟଟିର ଏକ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ସଂଜ୍ଞା ପ୍ରଦାନ କରାଗଲେ ଆଲୋଚନା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହି ଅସ୍ପଷ୍ଟତାକୁ ଦୂର କରାଯାଇ ପାରିବ | 
ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ଯାହା ପୂର୍ବରୁ ମଧ୍ଯ ଦର୍ଶାଯାଇଛି ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଉପରେ ଅନାସ୍ଥା ଭାବକୁ 
ବୁଝାଏ । ଏକ ବିଶ୍ବାସ ପ୍ରତି ଅବିଶ୍ଵାସରୁ ଏହି ପ୍ରତ୍ୟୟଟିର ଉଦ୍ଭବ ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ । 
ବସ୍ତୁତଃ ପ୍ରତ୍ୟୟଟି ନକାରାତ୍ସକ ଓ ଆପେକ୍ଷିକ ଅଟେ | ପ୍ରତ୍ୟୟଟି ଆପେକ୍ଷିକ ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଯେ ଲଶ୍ଵରବାଦ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ନିରୀଶ୍ବରଦାଦ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ । ରଶ୍ଵରବାଦ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍‌ 
ସଂପର୍କରେ ବହୂବଧ ବିଶ୍ଵାସ ଓ କଛନାକୁ ଉଦ୍ଭବ କରାଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ମୋଟାମୋଟି ଭାବେ 
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ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ସର୍ବମାନ୍ୟ ଯେ ଭଶ୍ଵର ଏକ ସର୍ବମୟ ଓ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ସତା ଯେ ଏହି ବିଶ୍ଵକୁ 
ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । ଅବଶ୍ୟ ଇଶ୍ଵର ସୃଷ୍ଟିକତ୍ତୀ କି ସୃଷ୍ଟିର ସଂହରୀ ସେ ନେଇ ଶଶ୍ଵରବାଦୀଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରେ ମଦଭେଦ ରହିପାରେ | ହେଲେବି ଭଶ୍ଵରବାଦର ଏହି ସର୍ବନିମ୍ନ ଅର୍ଥ ଧରାଯାଉ 
ଯେ ଶଶ୍ଵବର ହେଉଛନ୍ତି ସର୍ବମୟ ଓ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ସତ୍ତା ଯେ କି ଚିରନ୍ତନ ଭାବେ ରହିଛନ୍ତି । 
ଯଦି ଏହାକୂ ଭଶ୍ଵର ଭାବନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵବରଙ୍କ ସର୍ବନିମ୍ନ ଲକ୍ଷଣ ବୋଲି ଧରାଯାଏ, 
ତେବେ ମଧ୍ଯ ଏହାର ବିପରୀତ ଭାବନା, ସେପରି ଏକ ସଭା ରହିଥିବା ପର୍ଚାତ୍ରେ କୌଣସି 
ଜ୍ଞାନ ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବର୍ଭମାନ ସୁଦ୍ଧା ସତ୍ୟପରକ ଭାବେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହୋଇପାରି ନାହିଁ, ନିରୀଶଵରବାଦ 
ସହିତ ସଂପୃକ୍ତ ଅଟେ । ସୁତରାଂ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଇଶ୍ଵର ପ୍ରତୀତି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ 
ହେଉଥିବାରୁ ଏହା ଏକ ଆପେକ୍ଷିକ ପ୍ରତ୍ୟୟ ଅଟେ । ପୁନଶ୍ଚ ଏହି ପ୍ରତ୍ୟୟଟି ଅସ୍ଵୀକାର 
ସୂଚକ ବା ନକାରାତ୍ସକ ଜଣାପଡେ କାରଣ ଏହା ଏକ ସତ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ପରିବର୍ଭ୍େ 
ଏକ ଭାବନା ପଶ୍ଚାତରେ ରହିଥିବା ଆଧାର ଓ ଯୁକ୍ତି ଗୁଡିକର ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ସେସବୁର 
ଅସାରତା, ଦୁର୍ବଳତା ଓ ଅବୈଧତା ପ୍ରତପାଦନ କରିଥାଏ | ଶଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତତ୍ଵ ପଶ୍ଚାତରେ 
ଯେ ସେପରି ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ଯୁକ୍ତି ବା ପ୍ରମାଣ ନାହିଁ ତାହା ଦର୍ଶାଇବା ଭିତରେ ଏହା ଅନ୍ୟ 
ଦିଗ ପ୍ରତି ପରୋକ୍ଷରେ ଇଙ୍ଗିତ କରିଥାଏ | ଅବଶ୍ୟ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦ ଅର୍ଥ ଓ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ନକାରାତ୍ଵକ ବୋଧ ହେଉଥଲେ ମଧ୍ଯ ବିଶିଷ୍ଠ ସମାଜସେବୀ ଓ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଗୋରା 
(ଗୋପରାଜୁ ରାମଚନ୍ଦ୍ର ରାଓ) ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ସକାରାତ୍ଵକ ଆଭିମୁଖ୍ୟକୁ ଏକ ଦାର୍ଶନିକ 
ଶୈଳୀରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଛନ୍ତି ! ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଭାବନା ସହିତ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତାକୁ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ 
କରାଇ ଆସ୍ତିକତାବାଦକୁ ଏକ ଅଧସ୍ତନ ମନୋଭାବ ଭାବେ ନେଇଛନ୍ତି | ଯେଉଁ ଜୀବନ 
ଦର୍ଶନ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ କୌଣସି ଉଚ୍ଚତର ଶକ୍ତି ପାଖରେ ଅଧସ୍ତନ ବା ନ୍ୟୁନ କରାଏ ତାହା ଗୋରାଙ୍କ 
ଦର୍ଶନରେ ଆସ୍ତିକତାବାଦ ଅଟେ | ଗୋରାଙ୍କ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆଲୋଚନା ଏହି 
ପ୍ରବନ୍ଧରେ ଅନ୍ୟତ୍ର କରାଯାଇଛି | ଏଠାରେ କେବଳ ଏତିକି କହିବା ସମୀଚୀନ ମନେହୁଏ 
ଯେ ଗୋରା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଏକ ଭିନ୍ନ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରି ଏହାର ସକାରାତ୍ସକ ଆଭିମୁଖ୍ୟର 
ଏକ ଚିତ୍ର ତାଙ୍କଦ୍ଵାରା ରଚିତ ସକାରାତ୍ସକ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ (Positive Atheism) ପୁସ୍ତକରେ 
ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । 
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ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ସୈଦ୍ଧାନ୍ଧିକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ସ୍ଵଭାବବାଦ ବା ପ୍ରକୃତିବାଦ 
(naturalism), ବସୁବାଦ, ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦ, ସଂଶୟବାଦ ଇତ୍ୟାଦି ଭାବନା ସୃଷ୍ପି ହୋଇଛି । 
ସେହିପରି ଏହି ଭାବନା ଆଧାରରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ, ମାନବିକ ଅଧ୍ବକାର ଇତ୍ୟାଦି 
ବିଚାର ସକଳ ପ୍ରତି ଇଙ୍ଗିତ ରହିଥାଏ । ପ୍ରକୃତିରେ ସୃଷ୍ଟ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଘଟଣା ପ୍ରାକୃତିକ 
ମାନଦଣ୍ଡରେ ହିଁ କେବଳ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯିବା ସମ୍ଭବ । କୌଣସି ଘଟଣାକୁ ବୁଝାଇବା ପାଇଁ 
ଏହି ବସ୍ୁନିଷ୍ଠ ମାନଦ୍ତ ହିଁ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ପଦ୍ଧତି ଅଟେ । ସେହିପରି ତାର୍ତିକ ସ୍ତରରେ 
ହୁଏତ ବସ୍ତୁବାଦକୁ ଏକ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ସତ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବାର ଭାବନା ଆସିଥାଏ । 
ଯେହେତୁ ସୃଷ୍ଟି ବା ଜଗତ ପଶ୍ଚାତରେ କୌଣସି ସଚେତନ ସଂସ୍ଥାପକ ରହିଥିବାର ପ୍ରମାଣ 
ନାହିଁ, ତେଣୁ ବସ୍ତୁ ସତ୍ତାକୁ ନିରଙ୍କୁଶ ବୋଲି ବିଚାର କରିବାର ସମ୍ଭାବନା ରହିଥାଏ । 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଝିକୋଣକୁ ଆଧାରକରି ସାଂପ୍ରତିକ ଯୁଗରେ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତବିଦ୍ୟାର ପ୍ରଭୂତ 
ବିକାଶ ହୋଇଛି । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ପ୍ରଣାଳୀବବ୍ଧ ଜ୍ଞାନ ବିଚାରଶୀଳ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଓ 
ସୃଜନଶୀଳ ଆବେଗକୁ ବୁଝାଇଥାଏ । 


ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଭିତରେ ଏହା ଏହିକ ଜୀବନକୁ ହିଁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥାଏ । 
ସ୍ବର୍ଗ, ନରକ, ମୂତ୍ୟଯୁପର ଜୀବନ, ପୁନର୍ଜନ୍ଟ ସୃଷ୍ଟିର ଅନ୍ତିମ ଦିବସରେ ଆତ୍ସାମାନଙ୍କର 
ପୁନରୁତଥାପନ ଇତ୍ୟାଦି ଧାର୍ମିକ କଳନା ଗୁଡିକ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବିଚାରଧାରାରେ ଅହେତୁକ 
ଓ ଆଧାରହୀନ ମନେହୁଏ । ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ଜନ୍ମଠାରୁ ମୃତ୍ଯୁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେଉଁ ଜୀବନଟି 
ବଞ୍ଚଯାଏ ତାହାହିଁ ତାର ବ୍ୟକ୍ତିସରାର ପରିଚୟ ବହନ କରିଥାଏ । ସୁତରାଂ ନୈତିକ 
ଆଭିମୁଖ୍ୟ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ସମୁଚିତ ବିକାଶ ଓ ଏକ ସୁଖପ୍ରଦ ସାମାଜିକ ଜୀବନ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଜୀବନ ଦର୍ଶନର ପ୍ରଧାନ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଅଟେ ! ଏକ ପାରଲୌକିକ ମୁକ୍ତି 
ପାଇଁ କୃଛୁ ସାଧନା ବା ଜୀବନର ବାସ୍ତବ ଆହ୍ଵାନ ଗୁଡିକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରି ରହସ୍ୟମୟ 
ଆଧ୍ଧାତ୍ମିକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ବ୍ରତୀ ହେବା - ଯାହା ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ଧର୍ମପ୍ରବଣ ଓ ରହସ୍ୟବାଦୀ 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପାଖରେ ଦେଖାଯାଏ- ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ସେପରି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ନୁହେଁ । 
ବରଂ ମାନବିକ ପ୍ରୟାସ ଓ ପ୍ରଯତ୍ନ ଦ୍ଵାରା ସାମାଜିକ ଶ୍ରେୟ ପାଇଁ ବ୍ରତୀ ହେବା ଜୀବନର 
ସବୁଠାରୁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଦିଗ ଅଟେ । ମଣିଷକୁ ସବୁର ମାନଦଣ୍ଡ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା, 
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ତଥା ସଭ୍ୟତା, ସଂସ୍କୃତି ଓ ସକଳ କୀର୍ଭିକରଣୀର କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ ଭାବେ ମର୍ଣିଷକୁ ନେବା ଏହି 
ଜୀବନ ଦୃଷ୍ଟିର ଅନ୍ୟତମ ଦିଗ ଅଟେ । 


୨.୨ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ଇଶ୍ଵର 


< —~ 


ପୂର୍ବରୁ ସୁଚନା ଦିଆଯାଇଛି ଯେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ରହିଥିବା ପଦ୍ଧତି ବା ସିଷ୍ଟମ 
ମାନଙ୍କୁ ଦୁଇଟି ପ୍ରମୁଖ ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭାଜିତ କରା ଯାଇଥାଏ, ଯଥା ଆସ୍ତିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ଓ 
ନାସ୍ତିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ । ନାସ୍ତିକ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ଥବା ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନ, ଜୈନ ଦର୍ଶନ 
ଓ ଚାର୍ବାକ ବା ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ କୌଣସି 
ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ସ୍ଵୀକାର କରିନାହାନ୍ତି । ଅପରପକ୍ଷରେ ଆସ୍ତିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ସହ ସଂପୃକ୍ତ ଥିବା 
ଛ'ଟି ପଦ୍ଧତି ମଧ୍ୟରୁ ସମସ୍ତେ ଭଶ୍ଵର ଭାବନାକୁ ଗ୍ରହଣ ମଧ୍ଯ କରିନାହାନ୍ତି । ଏପରିକି 
କେତେକ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ସୁଚିନ୍ତିତ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନଭାବେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇଛି । ଆସ୍ତିକ ପରଂପରାରେ ଯେଉଁ ବିଦ୍ୟାଳୟ ଗୁଡିକ ଇଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି 
ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବେଦାନ୍ତ ଓ ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ମୁଖ୍ୟ ଅଟନ୍ତି । ନ୍ୟାୟ ଓ ବୈଶେଷିକ 
ଦୁଇଟି ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତର୍ଵମୀମାଂସା ଓ ଭଶ୍ଵର ପ୍ରସଙ୍ଗ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ସେମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀରେ ସମାନତା ଥିବା ଯେଗୁଁ ସେମାନଙ୍କୁ ଏକତ୍ର ଆଲୋଚନା ପରିସରକୁ 
ନିଆଯାଇଥାଏ । ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ଯୋଗ ଦର୍ଶନରେ ମଧ୍ଯ ଲଶ୍ଵରବାଦକୁ ସମର୍ଥନ କରାଯାଏ | 
ବସ୍ତୁତଃ ବେଦାନ୍ତ, ନ୍ଯାୟ-ବୈଶେଷିକ ଓ ଯୋଗ ବିଦ୍ୟାଳୟ ଇଶ୍ଵର ଭାବନାକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିବା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସେମାନଙ୍କ ଭଶ୍ଵର ପ୍ରତୀତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅନ୍ଯ ଏକ ପରିଛେଦରେ 
ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା କରା ଯାଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏଠାରେ ସାମାନ୍ୟ ସୂଚନା ଦିଆଯାଇଛି । 


ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ ବହୁଧା ବିଭକ୍ତ ଓ ଏହି ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ବହୁ ଧାରା, 
ଉପଧାରା ଇତ୍ୟାଦିର ସଙ୍ଗମ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ବିଭିନ୍ନ ବେଦାନ୍ତର ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଯଦିବା ସମସ୍ତ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନର ମୂଳ ଆଧାର ଅଭିନ୍ନ କାରଣ ଉପନିଷଦ, 
ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ର ଓ ଭଗବଦ୍ଗୀତା ଉପରେ ସମୀକ୍ଷାକୁ ଆଧାରକରି ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନର ଭିରି 
ଗଢିଉଠିଛି । ସମସ୍ତ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ ମଧ୍ଯରେ ଶଙ୍କରଙ୍କର ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତ ଭାରତୀୟ 
ଦର୍ଶନ ଧାରାରେ ତଥା ସାଧାରଣ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ଏକ ପ୍ରମୁଖ ସ୍ଥାନ ନେବା ଦେଖାଯାଏ । 
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ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନରେ ଭଶ୍ବର ପ୍ରତୀତି ରହିଛି ଓ ଇଶ୍ଵର ଯେ ସ୍ରଷ୍ଟା ଓ ନୀତି ନିୟାମକ 
ଏହା ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । କିନୁ ଶଙ୍କରଙ୍କର ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତରେ ଜଗତକୁ ମିଥ୍ୟା ବୋଲି 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । ସୁତରାଂ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସ୍ରଷ୍ଟା ବୋଲି ନେବା ପ୍ରଶ୍ନଟି ଅଦ୍ଵୈତି ବେଦାନ୍ତ 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଅବାନ୍ତର ମନେହୁଏ । ଅଦ୍ଵୈତି ବେଦାନ୍ତ ଜଗତ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ' ଅଜାତବାଦ!' 
ମତକୁ ଗ୍ରହଣକରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଗତର ସୃଷ୍ଟି, ସ୍ଥିତି ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରସଙ୍ଗ ନିରର୍ଥକ ବୋଲି ନିଏ । 
ଜଗତକୁ ମିଥ୍ୟା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବା ହେତୁ ଭଶ୍ଵର ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା ବୋଲି କହିବା 
ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ ନାହିଁ ! ଅବଶ୍ୟ ଅଦ୍ଵବୈତ ବେଦାନ୍ତରେ ବ୍ରହ୍ମ ପ୍ରତୀତିର ଅବତାରଣା 
ହୋଇଛି । କିନ୍ତୁ ବ୍ରହ୍ମ ନିର୍ଗୁଣ ଓ ଅନିର୍ବଚନୀୟ, ସୁତରାଂ ବ୍ରହ୍ଲଙ୍କର କୌଣସି ବର୍ଣ୍ଣନା 
ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ | 


କେତେକ ଗବେଷକଙ୍କ ମତରେ ଶଙ୍କରଙ୍କ ଅଦ୍ବୈତି ବେଦାନ୍ତ ଉପରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ 
ଓ ବିଶେଷତଃ ମହାଯାନ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନର ପ୍ରଭାବ ପଡିଛି | ସେହି ପ୍ରଭାବ ଯୋଗୁଁ ଅଦ୍ବୈତ 
ବେଦାନ୍ତରେ ଛଶ୍ଵବରଙ୍କୁ ସେପରି ଗୌରବମୟ ଭୂମିକା ଦିଆ ଯାଇନାହିଁ । ଅବଶ୍ୟ ଏଥୁରୁ 
ଏହା ଅନୁମାନ କରିବା ଠିକ୍‌ ନୂହେଁ ଯେ ମହାଯାନ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନରେ ଯେପରି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି ଶଙ୍କର ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଦର୍ଶନ 
ବାହାରେ ଶଙ୍କର ବହୂ ଭକ୍ତିକବିତା ରଚନା କରିଛନ୍ତି ଓ ସେହିସବୁ ଲେଖାରେ ତାଙ୍କର 
ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ଅତି ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଛି । ଦାର୍ଶନିକ ଅନୁଶୀଳନ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ପରମାର୍ଥକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ସେ ସଗୁଣ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ଵୀକାର କରି ଏକ ନିର୍ଗୁଣ ବ୍ରହ୍ମ ଭାବନାର 
ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି | ଶଙ୍କର ଜଗତକୁ ଯେପରି ମାୟା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ସେହିପରି 
ଏକ ସନାତନ ଶଶ୍ବରଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ମାୟା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କର ନିର୍ଗୁଣ ବ୍ରହ୍ମବାଦ 
ସହିତ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବେଦାନ୍ତ ବିଦ୍ୟାଳୟ ମାନଙ୍କର ମୌଳିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି । ସୁତରାଂ 
ଶଙ୍କରଙ୍କ ବିଚାର ପୂଷ୍ଠଭୂମିରେ ଅନ୍ୟ ବେଦାନ୍ତ ବିଦ୍ୟାଳୟର ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ଗଣ ଭଶ୍ବର 
ଭାବନାକୁ ସେମାନଙ୍କ ଦର୍ଶନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । 


ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଆସ୍ତିକ ପରମ୍ପରାରେ ନ୍ୟାୟ ଓ ବୈଶେଷିକ ଦୁଇଟି ପ୍ରାଚୀନ 
ଦର୍ଶନ । ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନ ନ୍ୟାୟ ଅପେକ୍ଷା ପୁରାତନ ଓ ଏହି ଦର୍ଶନର ପ୍ରଣେତା ହେଉଛନ୍ତି 
କଣାଦ । ନ୍ୟାୟ ଦର୍ଶନର ସୂତ୍ର ଗୁଡିକର ରଚୟିତା ହେଉଛନ୍ତି ଗୌତମ | ଏହି ଉଭୟ 
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ଦର୍ଶନ ମଧ୍ଯରେ ବହୁ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ ଓ ମୌଳିକ ପ୍ରଶ୍ନଗୁଡିକ ଉପରେ ସେମାନଙ୍କର 
ଆଭିମୁଖ୍ୟ ସମାନ ଅଟେ । ନ୍ୟାୟଦର୍ଶନରେ ଜ୍ଞାନ ମୀମାଂସା ଉପରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆ 
ଯାଇଥିବା ବେଳେ ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ ଅଣୁବାଦ ଜନିତ ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସା ଉପରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ଦିଆ ଯାଇଥାଏ । ବୈଶେଷିକ ନ୍ୟାୟର ଜ୍ଞାନ ମୀମାଂସାକୁ ଓ ନ୍ୟାୟ ବୈଶେଷିକର ତର୍ତ 
ମୀମାଂସାକୁ ପ୍ରାୟ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଦେଖାଯାଏ । ସୁତରାଂ ନ୍ୟାୟ ଓ ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନକୁ 
ଏକତ୍ର ଆଲୋଚନା କରାଯାଏ ଏବଂ “ ' ନ୍ୟାୟଂବୈଶେଷିକ ' ' ଏକ ଯୌଗିକ ଶହ ଭାବରେ 
ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଥାଏ । 


ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ପରବର୍ଭୀ ସମୟର ନ୍ୟାୟ - ବୈଶେଷିକ 
ଦର୍ଶନ ମୁଖ୍ୟ ଅଟେ । ଏପରିକି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରମାଣ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବୈଷୟିକ ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ 
ନେବା ଏଠାରେ ଦେଖାଯାଏ । ନ୍ୟାୟ ତଥା ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ସୂତ୍ର ଉପରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
ଲେଖୁଥିବା ଓ ଏହି ଦାର୍ଶନିକ ଧାରାକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବା ଦାର୍ଶନିକମାନେ ପରବର୍ଭୀ ଯୁଗରେ 
ରଶ୍ଵର ଭାବନାକୁ ଏଥିରେ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରିବା ବିଡମ୍ବନା ଅଟେ | ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର 
ମୁଳ ସୂତ୍ର ଗୁଡିକରେ ଶଵଶ୍ବରଙ୍କୁ କୌଣସି ଭୂମିକା ଦିଆ ଯାଇନାହିଁ । ସୃଷ୍ଟି ବା ଜାଗତିକ 
ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରାଥମିକ କାଳରେ ଏହି ଦର୍ଶନର ସୂତ ମାନଙ୍କରେ 
ଛଶ୍ଵରଙ୍କର ଆବଶ୍ୟକତା ପଡିନାହିଁ । ଏ ଉଭୟ ଦର୍ଶନରେ ବାସ୍ତବବାଦର (ଥା) 
ଅବତାରଣା କରାଯାଇଥାଏ | ଜଗତର ମୂଳ ସତ୍ତା ଭାବରେ ସେମାନେ କେତୋଟି ପଦାର୍ଥକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ସେହି ପଦାର୍ଥ ମଧ୍ଯରେ ଦ୍ରବ୍ୟ ହିଁ ହେଉଛି ପ୍ରଧାନ ଓ ସେମାନେ ନଅଟି 
ଦ୍ରବ୍ୟକୁ ପଦାର୍ଥ ମଧ୍ଯରେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ଏହି ଦ୍ରବ୍ୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ପୃଥିବୀ, ଜଳ, 
ତେଜ ଓ ବାୟୁ ଭୂତ ଗୁଡିକ ପରମାଣୁରେ ତିଆରି | ଜଗତ ପଦାର୍ଥରେ ତିଆରି ଓ ସୃଷ୍ଟି 
ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ କୌଣସି ଭୂମିକା ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ । ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରକ୍ରିୟା ପରମାଣୁ ସକଳର 
ସଂଯୋଗରୁ ସଂପନ୍ନ ହୋଇଛି । ଏହି ପରମାଣୁ ଗୁଡିକ ନିତ୍ୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏସବୁର ବିଲୟ 
ନାହିଁ । ସୁତରାଂ ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଶଶ୍ଵରଙ୍କର ଭୂମିକା ନାହିଁ । ପଦାର୍ଥ ଗୁଡିକ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ଆମର ଜ୍ଞାନ ଯେପରି ବୈଧ, ଭଶଵରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆମର ଜ୍ଞାନ ସେପରି ବୈଧ ନୁହେଁ । 
ବସ୍ତୁତଃ ନ୍ୟାୟଓବୈଶେଷିକର ମୂଳ ସୂତ୍ର ଗୁଡିକରେ ଇଶ୍ଵର ଭାବନାର ପ୍ରତିଫଳନ ନାହିଁ । 
ଏହାର ତର୍ଵ-ମୀମାଂସା ଯେଉଁ ଅଣୁବାଦର ଅବତାରଣା କରିଛି ସେଥୁରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ କୌଣସି 
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ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ଭୂମିକା ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ ବା ତାଙ୍କର କୌଣସି ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ନାହିଁ । ସୁତରାଂ ନ୍ୟାୟ 
ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ ଶଶ୍ଵର ପ୍ରତୀତି ପରବର୍ଭୀ ସୋପାନରେ ଆସିଛି ଓ ସମ୍ଭବତଃ ଜଗତକୁ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆସୁଥିବା ଜଟିଳତା ଯୋଗୁଁ ରଶ୍ଵର ଭାବନାକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି | 
ଏହ ଭାବନାକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବାପରେ ଏଥୁପାଇଁ ସମ୍ଭାବ୍ୟ ଯୁକ୍ତି ଲୋଡାଯାଇଛି ଓ ବୈଷୟିକ 
ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା କରାଯାଇଛି । 


ଭଶ୍ଵବରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାରେ ବେଦାନ୍ତ 
ଓ ପରବର୍ଭୀ ନ୍ୟାୟ ବୈଶେଷିକ ବ୍ୟତୀତ ଯୋଗ ଦର୍ଶନ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟତମ । ଅବଶ୍ୟ ଦାର୍ଶନିକ 
ଜିଜ୍ଞାସା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯୋଗ ଦର୍ଶନର ସେପରି କୌଣସି ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ୍ଣ ଭୂମିକା ନାହଁ ଓ ଏହି 
ଦର୍ଶନରେ କୌଣସି ଜଟିଳ ଦାର୍ଶନିକ ସମସ୍ୟାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ପ୍ରାୟତଃ ନାହିଁ | ବରଂ ସାଂଖ୍ୟ 
ଦର୍ଶନର ମୁଖ୍ୟ ଭାବନା ସକଳକୁ ଯୋଗ ଦର୍ଶନରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି | ଯୋଗ ଦର୍ଶନର 
ଭାବନା ଗୁଡିକ ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ଦେଇ ଉଦ୍‌ବର୍ଭିତ ହୋଇଛି ଯଦିବା ପତଞ୍ଜଳି ପ୍ରଥମେ 
ଯୋଗ ଦର୍ଶନର ମୂଳ ସୂତ୍ର ଗୁଡିକର ରଚୟିତା ଅଟନ୍ତି । ଏତିହାସିକଙ୍କ ମତରେ ଯୋଗ 
ସୂତ୍ରର ପ୍ରଣେତା ପତଞ୍ଜଳି ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ସ୍ରଷ୍ଟା କପିଳଙ୍କର ଶିଷ୍ୟ ଥଲେ । ସୁତରାଂ 
ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ତ୍ତ ମୀମାଂସାକୁ ଯୋଗରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବା ସହିତ ଜୀବନ ଚର୍ଯ୍ୟା ଓ 
ଶାରୀରିକ ଶୃଙ୍ଖଳା କ୍ଷେତ୍ରରେ କେତେକ କ୍ରିୟାର ଅବତାରଣା କରାଯାଇଛି ¦ ସାଂଖ୍ୟ 
ଦର୍ଶନରେ ଇଶ୍ଵର ପ୍ରତୀତି ନଥିଲେ ମଧ୍ଯ ପତଞ୍ଜଳି ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ସକଳ ତର୍ଵକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରି ତା ସହିତ ଲଶ୍ଵର ଭାବନାର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି ¦ ପତଞ୍ଜଳି ଯୋଗଦର୍ଶନ ସୂତ୍ରକୁ 
ରଚନା ଓ ସଂକଳନ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶଶ୍ବରଙ୍କୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ହେତୁ ଯୋଗଦର୍ଶନକୁ 
“ ' ସେଶ୍ଵର ସାଂଖ୍ୟ” ? ବୋଲି ଆଖ୍ୟା ଦିଆଯାଇଛି । କିନ୍ତୁ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ମୌଳିକ 
ତର୍ତ୍ରମୀମାଂସା ସହିତ ଶବର ପ୍ରତୀତିର ସମନ୍ଵୟ ଯଥାର୍ଥ ମନେ ହୁଏନାହିଁ । ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଏ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେପରି କୌଣସି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ଦିଆଯାଇ ନାହ ବା କୌଣସି ଜାଗତିକ 
ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାରେ ଭଶ୍ଵବରଙ୍କର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ନାହିଁ । ବସ୍ତୁତଃ ଯୋଗ ଦର୍ଶନରେ 
ସାଂଖ୍ୟ ତତ୍ଵବାଦ ସହିତ ତଶ୍ଵରଙ୍କର ଅବତାରଣା ଏକ ସମନ୍ଟୟଗତ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୂ 
ଏକତ୍ର ସହାବସ୍ଥାନ କରାଇବାରେ ଉଦ୍ୟମ ହୋଇଛି ! ଜଗତର ଉଦ୍ଭବ କ୍ଷେତ୍ରରେ କିମ୍ବା 
ଜାଗତିକ ବିଧାନକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବାରେ ଛଶ୍ଵରଙ୍କର ଭୂମିକା ନାହିଁ । ଏପରିକି ଯୋଗର 


- ୪ g- 
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ମୁକ୍ତିଭାବନା ଆତ୍ସା ଓ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଅଭିନ୍ନତା ବା ମିଳନକୁ ବୁଝାଏ ନାହିଁ । ଯୋଗଦର୍ଶନ 
ଅନୁଯାୟୀ ଆତ୍ସା କାହା ସହିତ ଅଭିନ୍ନ ବା ମିଳିତ ହୁଏ ନାହିଁ, ଅଧକନୁ ଏହା ମୋକ୍ଷ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେଲେ ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ଭିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ । ପୁରୁଷ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା ପାଇଁ କିମ୍ବା ମୋକ୍ଷ 
ପାଇବା ପାଇଁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର କୌଣସି ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଭୂମିକା ନାହିଁ ବୋଲି ଏହା କହେ । କେହି 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଯଦି ସେ ଯୋଗ ମାର୍ଗରେ ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟାକୁ ପରିଚାଳିତ କରେ, 
ତେବେ ସେ ମଧ୍ଯ ଯୋଗ ମତରେ ମୋକ୍ଷ ପାଇଥାଏ | ବୁବି, ଅହଙ୍କାର ଓ ମନର ପ୍ରଭାବରୁ 
ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଚିତ୍ତବୃତ୍ତି ନିରୋଧଦ୍ବାରା ପୁରୁଷ ବନ୍ଧନମୁକ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ବନ୍ଧନମୁକ୍ତ ହେବା 
ଅର୍ଥ ପୁନର୍ଜନ୍ୃରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଦୁଃଖରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା, କିନୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସହିତ ମିଳିତ ହେବା 
ନୁହେଁ । 


ପତଂଜଳିଙ୍କର ଯୋଗଦର୍ଶନ ସହିତ ଶହ ଶହ ବର୍ଷଧରି ବିଭିନ୍ନ ଦିନଚର୍ଯ୍ୟା, ଆଚାର 
ଓ ଶରୀର ସାଧନା ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହୋଇରହିଛି । ଏହି ସାଧନା ଶାରୀରିକ, ମାନସିକ ଓ ଏପରିକି 
ଆଧ୍ଧାତ୍ମିକ ବିକାଶ ପାଇଁ ସହାୟକ ବୋଲି ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ଏପରିକି ଆର୍ଯ୍ୟେତର 
ସମାଜରେ ଥବା କେତେକ ଚର୍ଯ୍ୟା ତଥା ଶୈବ ଓ ଶାକ୍ତମାନଙ୍କର ସାଧନା ପଦ୍ଧତିକୁ ମଧ୍ଯ 
ଯୋଗଚର୍ଯ୍ୟାରେ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ କରାଯାଇଛି । ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରରେ ଯୋଗ ଅଭ୍ୟାସ ଓ ଚର୍ଯ୍ୟା ନାନା 
ଦିଗରେ ଓ ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ଅଭିପ୍ରେତ ହୋଇଛି । ହଠଯୋଗ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯୋଗଚର୍ଯ୍ୟାକୁ ନେଇ 
ନାନା ରହସ୍ୟମୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟର ଅବତାରଣା କରାଯାଇଛି |! କେତେକ ଯୋଗ ସାଧନାର 
ପ୍ରଭାବକୁ ନେଇ ତନ୍ତ୍ରର ବିକାଶ ହୋଇଛି । ପତଂଜଳି ବିଭିନ୍ନ ତଥା ପରସ୍ପର ଅସଂଲଗ୍ନ 
ଯୋଗଚର୍ଯ୍ୟା, ସାଧନା ଅଭ୍ୟାସକୁ ଏକତ୍ର କରି ତାହା ସହିତ ସାଂଖ୍ୟ ତର୍ଵମୀମାଂସାକୁ ମିଶାଇ 
ତାଙ୍କର ଯୋଗ ସୂତ୍ରର ଭିରି ଗଢିଛନ୍ତି । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ବିଶିଷ୍ଟ ଲେଖକ ଓ ଗବେଷକ 
ଏସ. ଏନ.ଦାସଗୁପ୍ରାଙ୍କ ମତ ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରଣିଧାନଯୋଗ୍ୟ : Patanjali was probably 
the most notable person for he not only collected the different forms 
of Yoga practices, and gleaned the diverse ideas which were or could 
be associated with Yoga but grafted them all on the Samkhya 
metaphysics and gave them the form in which they have been handed 
down to us. Vacaspati and Vijnanbhiksu agree with us in holding that 


Patanjali was not the founder of the Yoga, but an editor’. 


- ୪୩ - 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ବସ୍ତୁତଃ ଆସ୍ତିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ମଧ୍ଯରେ ବେଦାନ୍ତ, ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ଓ ଯୋଗଦର୍ଶନ 
ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେପରି କୌଣସି ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ କାରଣର ଅବତାରଣା 
କରିନାହାନ୍ତି | ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସା ବା ଜ୍ଞାନମୀମାଂସାର ବିକାଶ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏହି ବିଦ୍ୟାଳୟ 
ଗୁଡିକରେ ଇଶ୍ଵର ପ୍ରତୀତି ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ଆସୁଥଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ଏକ ବୈଧ ଓ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ 
ସତ୍ୟ ଭାବରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇନାହିଁ । ଦର୍ଶନ ଭିତରେ ମୌଳିକ ପ୍ରତ୍ୟୟ ଗୁଡିକର ବିଶ୍ଲେଷଣ 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ନାନା ବ୍ୟାଖ୍ୟା ହୋଇଛି । ଛଶ୍ଵରବାଦ ଓ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ 
ଉଭୟ ପ୍ରତୀତି ଉପରେ ଦର୍ଶନର ପରିସର ମଧ୍ଯରେ ଯେଉଁ ସବୁ ବିତର୍କ ହୋଇଛି ସେ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନାର ପ୍ରାବଲ୍ୟ ବରଂ ଅଧ୍ବକ ଦେଖୁବାକୁ 
ମିଳିଥାଏ । ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଚେତନାର ଅୟମାରମ୍ଭ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ କିପରି ହୋଇଛି 
ତାହାର ସମ୍ୟକ ସୂଚନା ଏଠାରେ ଦିଆଯାଇପାରେ । 


୨.୩ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦର ଉନ୍ନେଷ 


ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀର ଉତ୍ତବ ଓ ବିକାଶ କିପରି ହେଲା 
ତାହାର ଏକ ସଠିକ ରୂପରେଖ ପ୍ରକାଶ କରିବା ଜଟିଳ ମନେହୁଏ । ବିଭିନ୍ନ ଦର୍ଶନ ବିଦ୍ୟାଳୟ 
ମାନଙ୍କରେ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦର ଉନ୍ନେଷର ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ଏହି ଭାବଧାରା ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ 
ଆସିଥିଲା । ତେବେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଇଶ୍ଵରବାଦ ଭାବନା ପରେ ବିକାଶ ଲାଭ କରିବା 
ଯୁକ୍ତସଂଗତ ମନେହୁଏ । ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଯେହେତୁ ଏକ ବିଶ୍ବାସ ପ୍ରତି ଆହ୍ଵାନ, ସେ ଦୃଷ୍ିରୁ 
ପ୍ରଥମେ ଛଶ୍ଵରବାଦ ଆସିବା ପ୍ରାସଙ୍ଗକ ବୋଧହୁଏ । ଭଶ୍ଵରବାଦର ପ୍ରସାର ଅଭାବରେ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଆବଶ୍ୟକ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ସୁତରାଂ ଲଶ୍ଵରବାଦ ଯେତେବେଳେ 
ବ୍ୟାପକଭାବେ ପ୍ରସାର ଲାଭ କରିଛି ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ନେଇ ଜଗତ ଓ ଜୀବନର ଘଟଣା 
ପ୍ରବାହକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ ହୋଇଛି ତାର ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ଏ ସବୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ପ୍ରତି 
ସଂଶୟରୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଉତ୍ପତ୍ତି ହୋଇଥୁବା କଳନା କରାଯାଇପାରେ । ଏହି ମାନଦଣ୍ଡରେ 
ଭୌତିକବାଦ, ସୃଵଭାବବାଦ, ସଂଶୟବାଦ, ଅଜ୍ଞେୟବାଦ ଇତ୍ୟାଦି ଭାବଧାରା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ 
ସମର୍ଥନ କରିବା ମନେହୁଏ | ତେବେ ଏହି ସବୁ ବିଚାରଧାରାର କିଛି ଝଲକ ପ୍ରାଚୀନତମ 
ଗ୍ରନ୍ଧ ରଗବେଦରେ ଥବା ଜଣାପଡେ । ଅବଶ୍ଯ ରଗବେଦ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବା 
ଗୋଟିଏ ପୀଢି ମଧ୍ୟରେ ଲେଖା ହୋଇନାହିଁ । ପରନ୍ତୁ କେତେ ଶତାବ୍ଦୀ ଧରି ଏଥିରେ 
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ସନ୍ଧିହିତ ଥବା ପ୍ରାୟ ଏକ ସହଶ୍ର ଶ୍ଲୋକ ରଚିତ ହୋଇ ସଂକଳିତ ହୋଇଛି । ଶ୍ଲୋକ 
ଗୁଡିକର ଏତିହାସିକ ଉପ୍ପରଭିକାଳ ଓ ରଚନାର କ୍ରମ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ଭାବେ 
ସ୍ପିରୀକୃତ ହୋଇପାରି ନାହିଁ । ତେବେ ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାରେ ବିଚାରଧାରାର ଅଗ୍ରଗତି କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଯେଉଁ ଏତିହାସିକ କ୍ରମ ଦେଖାଯାଏ ସେହି ସାଦୂଶ୍ୟରେ ବୈଦିକ ବିଚାରଧାରାର କ୍ରମ 
ବିକାଶର ଧାରାକୁ ପରିକଛନା କରାଯାଇପାରେ । ପୂଥବୀର ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରାଚୀନ ସଭ୍ୟତାରେ 
ବହୁ ଲଶ୍ଵରବାଦର କଳନା ରହିଥିବା ମନେହୁଏ | ସେହିପର ବୈଦିକ ଯୁଗରେ ବହୁ ଦେବ- 
ଦେବୀଙ୍କୁ ପୂଜା କରିବାର ସୂଚନା ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯାଏ ! ରଗବେଦରେ ବିଭିନ୍ନ ମନ୍ତ୍ରରେ 
ଯେପରି ଦେବତାଙ୍କର ଆବାହନ ରହିଛି ସେଥରୁ ସେ ଯୁଗରେ ବହୁ ଦେବବାଦରେ ବିଶ୍ବାସ 
ରହିଥିବା ମନେହୁଏ | ତେବେ ବୈଦିକ ଯୁଗରେ ଦେବ-ଦେବୀଙ୍କର ଆରାଧନା ଇହଲୋକର 
ସୁଖ ଶାନ୍ତି ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଥବା ଜଣାପଡେ | ସାଂସାରିକ ସମ୍ପି ଓ ସୁଖ ପାଇଁ ସେହି ଯୁଗରେ 
ପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତାମାନଙ୍କୁ ଦେବଦେବୀ ଭାବି ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବା ଜଣାଯାଏ । ଅଗ୍ନି, ଇନ୍ଦ୍ର, 
ବରୁଣ, ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ର ବାୟୁ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତିମାନଙ୍କ ଦେବତ୍ଵ ଆରୋପକରି ସେମାନଙ୍କୁ 
ଆରାଧନା ପାଇଁ ବିଶ୍ଵାସ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା । ଏହି ସବୁ ଶର୍ତିମାନଙ୍କୁ ସ୍ତୁତି କରିବାପାଇଁ 
ଅନେକ ମନ୍ତ୍ର ରଗବେଦରେ ରହିଥିବା ଜଣାଯାଏ । ତେବେ ଏହିକ ସୁଖ, ସମୃଵି ଓ ସୁରକ୍ଷା 
ପାଇଁ ନାନା ଦେବ-ଦେବୀଙ୍କୁ ଆବାହନ ଓ ସୁତି କରିବା ସେ ଯୁଗର ବିଶ୍ଵାସ ଥଲା । 
ବୈଦିକ ରଷିମାନେ ଏହିକ ସୁଖ, ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ ଧନପ୍ରାପ୍ତି, ସନ୍ତାନ ପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯଜ୍ଞ, 
ହବନ ଓ ପ୍ରାର୍ଥନା ଆଦି କରୁଥିଲେ ଯାହା ବହୁ ଦେବବାଦ ଜନିତ ବିଶ୍ଵାସଥଲା । ପୁନଶ୍ଚ 
ଦାର୍ଶନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ରତ ଓ ସତ୍ର ପରିକଳ୍ପନା ବେଦର ଏକ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ବିଷୟ 
ଅଟେ । ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବରେ ଶୂଙ୍ଖଳା ରହିଛି ଓ ସମଗ୍ର ପ୍ରକୃତି ଏହି ଶୃଙ୍ଖଳାର ଅଧୀନ ଏହି 
ଭାବନାକୁ ସେମାନେ ରତ କହୁଥିଲେ | ସେହିପରି ଏହି ବିଶ୍ଵର ଆଧାର କ”ଣ ବୋଲି 
ଜିଜ୍ଞାସା ମଧ୍ୟ ସେ ଯୁଗରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା | ଜଗତର ଉପ୍ପରି ଏକ ପରମ ତର୍ତ୍ବରୁ ସମ୍ଭବ 
ହୋଇଛି ଯାହାକୁ ବୈଦିକ ରଖି ‘ସତ୍‌! ବୋଲି କହୁଥିଲେ | ଏହି ସତ୍‌ ଏକ ଓ ଅଦ୍ଵିତୀୟ 
ଯାହାକୁ ଆଦି ସତ୍ତା ବୋଲି ନିଆଯାଇ ପାରିବ । ତେବେ ଏହି ଆଦି ସତ୍ତାକୁ କଳ୍ପନା କରି 
ସେମାନେ ଏକତର୍ତ୍ବବାଦର ପରିକଳ୍ପନା କରିଥିଲେ | ତେବେ ଏହି ଏକତର୍ତ୍ବବାଦର ପରିକଛନା 
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ଇଶ୍ଵରବାଦୀ ପରିକଳନାଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ମନେହୁଏ । ଏକତତ୍ତବବାଦ ଏକ ଦାର୍ଶନିକ 
ପ୍ରତୀତି; ଜଗତର ମୂଳ ସ୍ଵରୂପନେଇ ନାନା ତାର୍ତିକ ଅବଧାରଣା ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ 
ଦେଖ୍ବାକୁ ମିଳେ । 


ତେବେ ଯେଉଁ ସମୟରେ ବିଭିନ୍ନ ଦେବତାଙ୍କୁ ଓ ବିଶେଷତଃ ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ଶତୁମାନଙ୍କୁ 
ନିହତ କରିବାକୁ ଆବାହନ କରାଯାଉଥିଲା, ସେହି ସମୟରେ କେତେକ ମନ୍ତରେ ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ମଧ୍ୟ ସନ୍ଦେହ କରାଯାଇଛି । କେତେକ ଲେଖକଙ୍କ ମତରେ ଏଠାରେ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଭାବନା ରହିଛି । ତେବେ ବହୁ ଦେବବାଦ, ପ୍ରକୃତିକୁ ଇଶ୍ଵର ମନେକରି 
ଆରାଧନା ଇତ୍ୟାଦିକୁ ସନ୍ଦେହ ଓ ସଂଶୟ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁବା ନିରୀଶ୍ବରବାଦର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ 
ଉଙ୍ଗଷ୍ଟ ନ ହୋଇ ବରଂ ଏକେଶ୍ଵରବାଦର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ବୋଲି କହିବା ଅଧୁକ 
ସମୀଚୀନ ମନେହୁଏ । ଅବଶ୍ୟ ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦେବତାର ଆବାହନକୁ ସନ୍ଦେହ ଚକ୍ଷୁରେ 
ଦେଖାଯାଇଛି, ଦେବତାକୁ କେହି ଦେଖୁଛି ବୋଲି ସନ୍ଦେହ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଛି ତାହାକୁ କେତେକ 
ଲେଖକ ଅଦେବବାଦ ବୋଲି ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । ସେହିପରି କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି 
ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ମୁଳ ଆଧାର ନେଇ ସନ୍ଦେହ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି | ଏହି ବିଶ୍ଵର ମୂଳ ଆଧାରକୁ ଯେ 
କେହି ଜାଣିଛି ଓ ଏହି ବିଶ୍ଵର ରହସ୍ୟକୂ କେହି ବୁଝାଇ ପାରିବ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସନ୍ଦେହ ମଧ୍ଧ 
ସେ ଯୁଗରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । ବିଶେଷକରି ରଗବେଦର ନାସଦୀୟ ସୂକ୍ତରେ ଏହି 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ସ୍ପଷ୍ଟ ପ୍ରତିଫଳନ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଏହି ସୂକ୍ତରେ ସଂଶୟବାଦ ବା 
ଅଞ୍ଞେୟବାଦର ଝଲକ ଥିବା ମନେହୁଏ । କାରଣ ସୃଷ୍ଷି ପୂର୍ବରୁ କଣ ଥଲା, ଯଦି କିଛି ଥଲା 
ତାହା ସତ୍‌ ନା ଅସତ୍‌, ଗତି ଥଲା ନା ଗତି ନଥୁଲା, କାହାର ନିର୍ଦ୍ଦେଶରେ ସୃଷ୍ଟିର ଉତ୍ପରି 
ହେଲା, କେହି ତାହା ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିପାରିବ କି, ଏହିପରି ନାନା ସଂଶୟ ଏଠାରେ ବ୍ୟକ୍ତ 
ହୋଇଛି । ଏହି ସୂଷ୍ତିର ମୂଳ ଆଧାର ବା ଅଧ୍ବଷ୍ଠାନ କଣ, ଏହାର ଆରମ୍ଭ କିପରି ଓ କେବେ 
ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି, କିଏ ଏହାର ସ୍ରଷ୍ଟା, କେଉଁ ଉପାଦାନରେ ଏ ଜଗତର ଉପ୍ପତ୍ତି - ଏହି ସବୁ 
ପ୍ରଶ୍ନ ସେ ଯୁଗରେ ଯେ ମନକୁ ଛୁଇଁଥିଲା ଏହା ଏକ ଗଭୀର ବୌବ୍ଦିକ ଚେତନାର ପରିପ୍ରକାଶ 
କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ବୈଦିକ ଯୁଗରେ ଯେଉଁ ରଷି ବା ଦାର୍ଶନିକ ଏହି ଗମ୍ଭୀର 


-୪ ୬- 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିଥ୍‌ଲେ ଓ ସେ ଯୁଗର ବିଶ୍ବାସକୁ ସନ୍ଦେହ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁଥିଲେ ତାହା ଏକ 
ବୌବିକ ସୃଜନଶୀଳତାର ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନକରେ । କାରଣ ଏହି ଅନୁସନ୍ଧିସୁୁ ମନୋଭାବ ଓ 
ସଂଶୟ ଯୁର୍ତିଶୀଳ ଆଧାର ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଦେଇଥୁଲା | ଗୋଟିଏ ତର୍କଶୀଳ ମନୋଭାବ ଓ 
ହେତୁବାଦୀ ଜିଜ୍ଞାସାବୋଧରୁ ଯେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଉତ୍ପତ୍ତି ହୋଇଛି ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ଭାବେ 
କୃହାଯାଇ ପାରେ । 


ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ପାଇଁ ଜିଜ୍ଞାସାବୋଧ ଓ ହେତୁବାଦୀ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟିକୁ ଯଦି ଆଧାର 
ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ, ତେବେ ରଗବେଦରେ ଏହାର ଯେଉଁ ସୂଚନା ରହିଛି ତାର ଏକ 
ସ୍ପଷ୍ଟ ରୂପରେଖ ଉପନିଷଦ୍‌ ଯୁଗରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ | ଅବଶ୍ୟ ଅନେକ ଦାର୍ଶନିକ ଓ 
ବିଚାରକଙ୍କ ମତରେ ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ବ୍ରହ୍ମ ଓ ଆତ୍ସାର ଅଭିନ୍ନତା ତଥା ଏକ ଆଧାତ୍ସିକ ଚେତନାର 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ମୁଖ୍ୟତଃ ରହିଛି । ତେବେ ଉପନିଷଦ୍‌ ମଧ୍ୟ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବା ଏକ 
ସମୟରେ ଲେଖା ଯାଇନାହିଁ । ବରଂ ଶହ ଶହ ବର୍ଷର ବ୍ୟବଧାନ ଭିତରେ ବିଭିନ୍ନ ଚିନ୍ତାଶୀଳ 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ବିଚାର ଭିତରେ ଏହା ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଛି । ସୁତରାଂ ଉପନିଷଦ୍‌ ଭିତରେ ଏକ 
ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ ବିଚାରକୁ ସମସ୍ତେ ଯେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ଏହା କହିବା ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ 
ନାହିଁ । ବରଂ ଉପନିଷଦ୍‌ର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଭିତରେ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ଭାବନା ବେଳେ ବ୍ୟକ୍ତ 
ହୋଇଥାଏ । ଉପନିଷଦ୍‌ ଭିତରେ ବ୍ରହ୍ମ ଭାବନା, ଅଧ୍ଯାତ୍ସବାଦ, ଆତ୍ସାର ଅମରତ୍ଵ ଜନିତ 
ବିଚାର ଯେପରି ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଛି ସେହିପରି ଭୌତିକବାଦ, ପ୍ରକ୍ତିବାଦ, ଜଡବାଦ ଇତ୍ୟାଦି 
ବିଚାରର ମଧ୍ଯ ସୂଚନା ନିହିତ ରହିଛି । ଏଠାରେ କେତେକ ଉପନିଷଦ୍‌ର ସୂଚନାରୁ ଏହା 
ଦେଖାଯାଇ ପାରେ । 


ଛାନ୍ଦୋଗ୍ୟ ଉପନିଷଦରେ ଉଦ୍ଦାଳକ ପୁତ୍ର ଶ୍ବେତକେତୂର ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତରରେ କହିଛନ୍ତି 
ଯେ ସୃଷ୍କିର ଉତ୍ପଭି ସତ୍ରୁ (ଭା) ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି | ସତରୁ ଅଗ୍ନି, ଅଗ୍ନିରୁ ଜଳ ଓ ଜଳରୁ 
ପୃଥବୀର ଉପ୍ପରି ହୋଇଛି । ଯେଉଁମାନେ ସୃଷ୍ଟି ପୂର୍ବରୁ କେବଳ ଅସତ୍‌ ଥିଲା (nn- 
being) ବୋଲି କହୁଛନ୍ତି ତାହା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । ତେବେ ଏହି ସୃଷ୍ଟି ଯେ ଶୂନ୍ୟରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ 
ହୋଇନାହିଁ, ବରଂ ଭୌତିକ ବସରୁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି ଏହା ଏକପ୍ରକାରର ଭୌତିକବାଦକୁ 
ସମର୍ଥନ କରିବା ମନେହୁଏ । ଯଦିବି ଏଠାରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଭାବନା ଅଣାଯାଏ ତେବେ 
କୌଣସି ଭଶ୍ଵର ଶୂନ୍ୟରୁ ଜଗତକୁ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିବେ ନାହିଁ । ଉଦ୍ଦାଳକଙ୍କ ବିଚାରରେ ସତ୍‌ 
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ଏକ ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟ ବସ୍ତୁ ହେବା ପରିବର୍ରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗ୍ରାହ୍ଯ ଭୌତିକ ବସ୍ତୁ ଅଟେ । ସେହିପରି 
ସେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ସକୁ ଜୀବନର ମୂଳଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରି ସକଳ ମାନସିକ ସାମର୍ଥ୍ୟକୁ ଏହା 
ଉପରେ ଆଧାରିତ କରିଛନ୍ତି । ଭୌତିକ ବସ୍ତୁକୁ ଜଗତର ମୂଳ ତତ୍ତ୍ବ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ 
କରିବାର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଉଦାହରଣ ହିଁ ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ମିଳିଥାଏ । କଠ ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ଅଗ୍ନିକୁ 
(ଦ୍ଵିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟ ପଞ୍ଚମ ମନ୍ତ୍ର, ବୃହଦାରଣ୍ୟକ ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ଜଳକୁ ( ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟ 
ପ୍ରଥମ ମନ୍ତ୍ର ଜଗତର ମୂଳ ଆଧାର ଭାବରେ କଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି | ବ୍ରହ୍ମଙ୍କର ସ୍ଵରୂପକୂ 
ଅଭୌତିକ ଓ ଭୌତିକ ବୋଲି ମଧ୍ଯ ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି | କଠ ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ନଚିକେତା 
ଉପାଖ୍ୟାନରୁ ଏହା ଜଣାଯାଏ ଯେ କେତେକ ବିଚାରକ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ସତ୍ତା ରହେ 
ଓ କେତେକ ଏହାର ସତ୍ତା ଲୋପପାଏ ବୋଲି ମତପୋଷଣ କରିଥାନି, ଏହି ମତ ଭିତରୁ 
କେଉଁ ମତ ଯଥାର୍ଥ ତାହା ସେ ଯମଙ୍କୁ ପଚାରିଛନ୍ତି | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉପନିଷଦ୍‌ ଯୁଗରେ ଅଧ୍ଧାତ୍ସବାଦୀ 
ବିଚାରର ପ୍ରାବଲ୍ୟ ରହିଲେ ମଧ୍ଯ ଭୌତିକବାଦ ଓ ପ୍ରକୃତିବାଦ ପରି ବିଚାରର ଯେ ସୂତ୍ରପାତ 
ହୋଇଥିଲା ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ମନେହୁଏ । ଶ୍ବେତାଶ୍ବତର ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନାର 
ସ୍ପଷ୍ଠ ପ୍ରତିଫଳନ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ, ତେବେ ଏହି ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ଜଗତର ମୂଳ ଆଧାର 
ଉପରେ ଯେଉଁ ସବୁ ଅଣ-ଭଶ୍ବରୀୟ ଭାବନା ରହିଛି ତାହାକୁ ଖଣ୍ଡନ କରିବାର ପ୍ରୟାସ 
କରାଯାଇଛି | ଜଗତର ମୂଳ ଭାବରେ ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଉଥ୍‌ବା ଭୌତିକବାଦ, ସ୍ଵଭାବବାଦ, 
ପ୍ରକୃତିବାଦକୁ ଏଥିରେ ଖଣ୍ଡନ କରାଯିବା ସହ ଅନ୍ୟ କେତେକ ଅଣ -ରଶ୍ବରୀୟ ସମ୍ଭାବନାକୁ 
ମଧ୍ଯ ଖଣ୍ଡନ କରିବାର ପ୍ରୟାସ ହୋଇଛି । 


“ ଜଗତର ମୂଳକାରଣ କଣ ବା ମଣିଷ କିପରି ଉଭଭବ ହୋଇଛି ” ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର 
“ ଇଶ୍ଵର” ବୋଲି ଶ୍ଵେତାଶ୍ଵତର ଉପନିଷଦ୍‌ ଦେଇଛି । ତେବେ ଏହି ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ରୁଦ୍ରଙ୍କୁ 
ମୁଖ୍ୟ ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇଛି ! ଜଗତର ଉପାଦାନ ଓ ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଭାବେ ରୁଦ୍ରଙ୍କୁ ନିଆଯାଇଛି । 
ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନାକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ରୁଦ୍ରଙ୍କୁ ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଠା, ରକ୍ଷକ ଓ ପାଳକ ଭାବେ 
ନିଆଯାଇଛି । ସେ ଏକ ବ୍ୟକ୍ତି ସତା ଏବଂ ସର୍ବଞ୍ଚ ତଥା ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ । ସେ ଆମର 
ଉପାସ୍ୟ । ତେବେ ଏହି ଉପନିଷଦ୍‌ ନିଜର ଏହି ଆସ୍ତିକତାବାଦକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ପାଇଁ 
ଏହାର ବିରୋଧ ମତ ଗୁଡିକୁ ସମାଲୋଚନା କରିଛି । ଯେଉଁ ମତଗୁଡିକୁ ଏହା ବିରୋଧ 
କରିଛି ସେଗୁଡିକ ହେଲା - କାଳବାଦ, ନିୟତିବାଦ, ଯଦୃଛାବାଦ, ଭୌତିକବାଦ, 
ପ୍ରକୃତିବାଦ, ପୁରୁଷ ଓ ଯୋନି | ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ବିଶିଷ୍ଟ ଲେଖକଗଣ ଯୋନିକୁ ସାଂଖ୍ୟର 
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ପ୍ରକୃତି ସହ ସମାନ କରିଛନ୍ତି । ଶ୍ବେତାଶ୍ଵତର ଉପନିଷଦ୍‌ର ମତକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରି ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଣନ" 
କହିଛନ୍ତି ଯେ ଚେତନର କାରଣ ଅଚେତନ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ସୁତରାଂ ଚେତନଶୀଳ 
ମଣିଷ ମାନଙ୍କର କାରଣ କାଳ, ସ୍ଵଭାବ ଇତ୍ୟାଦି ଅଚେତନ ବସ୍ତୁ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ, 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଚେତନରୁ ଚେତନ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ପୁନଶ୍ଚ ଚେତନଶୀଳ ମଣିଷ 
ସବୁର ପରମ କାରଣ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, କାରଣ ମଣିଷ ନିଜ ଭାଗ୍ୟର ନିୟନ୍ତା ନିଜେ 
ନୁହେଁ । ଶ୍ନେତାଶ୍ବେତର ଉପନିଷଦ୍‌ ଏକ ଭଶ୍ଵରବାଦ ଭାବନାକୁ ବ୍ଯକ୍ତ କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ 
ଏହାର ବିରୁଦ୍ଧ ମତ ସକଳକୁ ଯେଉଁ ସମାଲୋଚନା କରିଛି ସେଥିରୁ ସେହି ସମୟର ବୌଦ୍ଧିକ 
ବାତାବରଣ ବିଷୟରେ ସୂଚନା ମିଳିଥାଏ । ତେବେ ଉପନିଷଦ୍‌ର ଯୁକ୍ତି ଗୁଡିକର ବିଶ୍ଲେଷଣ 
ଏଠାରେ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ନୁହେଁ, କିମ୍ବା ଯାହା ସବୁକୁ ଜଗତର ପରମ କାରଣ ବୋଲି ନିଆଯାଇଛି 
ସେ ମଧ୍ଯରୁ ସମସ୍ତ ଭାବନା ତାର୍ତବିକ ବା ବିଶ୍ଲେଷଣାମ୍ବକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ନୁହେଁ । 
ବରଂ ଜଗତ ଓ ଜୀବନକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ବା ଜଗତର ମୂଳ କାରଣ ଅନୁସନ୍ଧାନ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଣ -ଇଶ୍ଵରୀୟ ସମ୍ଭାବନା ବିଷୟ ଚିନ୍ତାକରି ତାହାକୁ ଆଧାର କରିବା ବୌଦ୍ଧିକ 
କ୍ରିୟାଶୀଳତାର ଇଙ୍ଗିତ ଦେଇଥାଏ । ଉପନିଷଦ୍‌ ଯୁଗରେ ଇଶ୍ଵରବାଦ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଯେ ସ୍ଵର 
ଗୁଞ୍ଜରି ଉଠିଥିଲା ବା ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ରହସ୍ଯବାଦ ପ୍ରତି କଟାକ୍ଷ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥିଲା ତାହା 
ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଚିନ୍ତାଧାରାର ବିକାଶ ପାଇଁ ଯଥେଷ୍ଟ ସହାୟକ ହେବା 
ମନେହୁଏ | ଏହି କ୍ଷେତ୍ରରେ ତିନୋଟି ଭାବନା ବେଶ୍‌ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ମନେହୁଏ । ବିଶେଷକରି 
ଭୂତ, ପ୍ରକୃତି (ବା ଯୋନି) ଓ ସ୍ଵଭାବ ପ୍ରତ୍ୟୟ ଗୁଡିକ ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ନୂତନ ବିଚାର 
ପାଇଁ ଯଥେଷ୍ଟ ସହାୟକ ହୋଇଛି । ବିଶେଷକରି ଦାର୍ଶନିକ କ୍ରିୟାଶୀଳତା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏହି 
ବିଚାର ତାର୍ତଵିକ ସିଷ୍ଟମମାନ ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ ମୁଖ୍ୟ ଆୟୁଧ ଯୋଗାଇଛି | ବସ୍ତୁତଃ ଲୋକାୟତ 
ଦର୍ଶନ ଭୂତମାନଙ୍କୁ ମୂଳାଧାର ଭାବରେ ନେଇ ଜଗତର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛି 
ଓ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନ ପ୍ରକୃତିକୁ ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ମୁଖ୍ୟ ସ୍ଥାନ ପ୍ରଦାନକରିଛି । ବସ୍ତୁତଃ ଭୂତ ଓ 
ପ୍ରକୃତିକୁ ମୁଳତରତ୍ତ୍ଵ ଭାବରେ ନିଆଯାଇ ତାର୍ତିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ମାନ ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଇଛି । ସେହିପରି 
ଜଗତର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ଵଭାବକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବା ଟିନ୍ତାରାଜ୍ୟରେ ଏକ ନୂତନ ଦିଗନ୍ତର 
ସୂଚନା ଦେଇଥାଏ । ସଂପ୍ରତି ପ୍ରକୃତିବାଦ ବସ୍ତୁନିଶ୍ଠ ଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ୍ଚ ନି୍ଠର୍ଷ 
ଭାବେ ଗୃହୀତ ହୋଇଛି | ଇଶ୍ଵବାଦର ପ୍ରତିପକ୍ଷ ପ୍ରତୀତିଭାବେ ସ୍ଵଭାବବାଦ ଟିନ୍ତାରାଜ୍ୟରେ 
ଏକ ବଡ ଆଲୋଡନ ଥୁଲା । ଜଗତର ଘଟଣା ପ୍ରବାହ ମଧ୍ଯରେ ଯେ ନିୟମ ରହିଛି ଓ ସେହି 
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ପ୍ରାକୃତିକ ତନ୍ତ୍ର ମଧ୍ୟ ଦେଇ ସକଳ ଘଟଣା ବା ବସ୍ତୁମାନଙ୍କୁ ଯେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିହେବ ଏକ 
ମହର୍ତ ପୂର୍ଣ ବିଚାରଭାବେ ଉ୍ଭବ ହୋଇଛି । ଅତି ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା ମଧ୍ଯ 
ଦେଇ ଏହି ଯେଉଁ ସୂକ୍ଷ ବିଚାରଟି ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଥଲା ତାହା ସେ ଯୁଗରେ ଯେତେ ଅପରିପକ୍୍‌ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଯେ ଚିନ୍ତା ସ୍ତରକୁ ଆସିଥଲା ଏହା ବେଶ୍‌ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ମନେହୁଏ । 


ମୋଟ ଉପରେ ସଭ୍ୟତାର କ୍ରମବିକାଶ ଯେପରି ହୋଇଛି, ସେହିପରି ବୌଵ୍ଧିକ 
ବିକାଶ ମଧ୍ଯ ନାନା ବୈଚାରିକ ଆଲୋଡନ ଦେଇ ଅଗ୍ରଗତି କରିଛି । ବୌବ୍ଧିକ ବିକାଶଧାରାରେ 
ବହୁ ଭଶ୍ଵରବାଦ ପ୍ରତୀତି ପ୍ରାଥମିକ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ରହିବା ଦେଖାଯାଏ । ପ୍ରାକୃତିକ ଭଶ୍ଵର ଓ 
ବହୁ ଦେବବାଦ ଜନିତ ବିଶ୍ବାସକୁ ସନ୍ଦେହ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖ୍ବା ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଏକେଶ୍ଵରବାଦର 
ସୂତୁପାତ ହୋଇଥଲା । ବହୁ ଦେବବାଦ ଉପରେ ସଂଶୟ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ପରିବର୍ରେ 
ଏକେଶ୍ଵରବାଦ ଭାବନାକୁ ଜନ୍ମ ଦେଇଥିଲା । ଏକେଶ୍ଵରବାଦ ଭାବନାରେ ଇଛଶ୍ଵବରଙ୍କୁ 
ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା ଓ ନୀତି-ସଂସ୍ଥାପକ ଭାବେ ଯେଉଁ ବିରଗାର ଗୋଟିଏ ସମୟରେ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ 
ଥିଲା, ତାକୁ ସଂଶୟ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁବାକୁ ଯାଇ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ବିଚାରର ସୂତୃପାତ ହେଲା 
ଓ କାଳକ୍ରମେ ତାହାର ନାନା ଦିଗନ୍ତ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା । ଉପନିଷଦ୍‌ ଯୁଗରେ ଏକେଶ୍ଵରବାଦ 
ପ୍ରତୀତିର ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ଦିଗଟି ସ୍ପଷ୍ଟ ହେବା ସହ ସଂଶୟବାଦର ସ୍ପଷ୍ଟି ହେଲା । କାଳକ୍ରମେ 
ବସ୍ତୁବାଦ ବା ଭୌତିକବାଦ, ପ୍ରକୃତିବାଦ ଓ ସ୍ଵଭାବବାଦ ଜଗତର ବ୍ଯାଖ୍ଯା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଯେପରି ଗୃହୀତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା ତାର ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ 
ଦୃଢୀଭୂତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । କାଳକ୍ରମେ ତାର ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ପ୍ରତିଫଳନ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ 
ଭିତରେ ସମ୍ଭବ ହେଲା। 


ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଦୁଇଟି ପରଂପରା ଥବା ପୂର୍ବରୁ ସୂଚନା ଦିଆଯାଇଛି । ନାସ୍ତିକ 
ପରଂପରାରେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ଥୁବା ଲୋକାୟତ ବା ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ, ଜୈନ ଦର୍ଶନ ଓ ବୌଦ୍ଧ 
ଦର୍ଶନ ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ନାହାନ୍ତି । ଏହି ସବୁ ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ମାନଙ୍କର 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ମୀମାଂସା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆମେ ସବି ସ୍ତାର ଆଲୋଚନା ଆଗାମୀ ପରିଛେଦ 
ମାନଙ୍କରେ କରିବା । ତେବେ ଏଠାରେ ଏହା କହିବା ଯଥାର୍ଥ ହେବ ଯେ ଏହି ସବୁ 
ଦର୍ଶନ ଜଗତର ବ୍ୟାଖ୍ୟା, ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟର ବିଶ୍ଲେଷଣ କିମ୍ବା ଜୀବନର ଅନ୍ତିମ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଆନୟନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵର ଭାବନାକୂ କୌଣସି ସ୍ଥାନ ଦେଇନାହାନ୍ତି । ସେମାନେ 
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ସେମାନଙ୍କର ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା, ତାର୍‌ କ ସିବ୍ଧାନ୍ତ ଓ ଆଚାର ମୀମାଂସା ଇତ୍ୟାଦିକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କରିବା ପାଇଁ କୌଣସି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଛଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଅନ୍ତର୍ଭକ୍ତ କରିନାହାନ୍ତି । ବୌଦ୍ଧ ଓ ଜୈନ 
ଦର୍ଶନ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ପାଇଁ ବା ଏକ ମହତ୍ତର ନାତିନିଶ୍ବ ଜୀବନ ଯାପନ ପାଇଁ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କର କୌଣସି ଆବଶ୍ୟକତା ଅନୁଭବ କରି ନାହାନ୍ତି । ଅପର ପକ୍ଷରେ ଲୋକାୟତ 
ଦର୍ଶନ ଇଶ୍ଵର ଭାବନାକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ପ୍ରତ୍ଯାଖ୍ୟାନ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛି । 
ଭୌତିକବାଦ ଓ ସ୍ଵଭାବବାଦ ଆଧାରରେ ଜଗତ ଓ ଜୀବନକୁ ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରିବାର 
ପ୍ରୟାସ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନରେ ହୋଇଛି । ଭୌତିକବାଦ ପୃଥ୍‌ୀ ବା କ୍ଷିତି, ଜଳ, ଅଗ୍ନି ଓ 
ବାୟୁର ପରମାଣୁରୁ ଏହି ବିଶ୍ଵର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି ବୋଲି ମତ ଦେଇଥାଏ । ଏହି ବିଶ୍ବର 
ଆଧାରଭୂତ ଭାବେ ଏହା ଭୂତମାନଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛି ଓ କୌଣସି ପ୍ରକାର ଅତିପ୍ରାକୃତିକ 
ଶକ୍ତ ବା ସତ୍ତାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଛି । ସ୍ଵଭାବବାଦ ଅନୁଯାୟୀ ଜଗତର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ 
ଏହାର ନିଜସ୍ବ ସ୍ଵଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥାଏ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁରେ ଏହାର ପ୍ରକୃତି 
ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଥାଏ । ଫଳରେ ଏହି ବିଶ୍ବ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହୋଇଥାଏ 
ଓ କୌଣସି ବାହ୍ଯ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତର ଅସ୍ତିତ୍ଵ କେବଳ ମାତ୍ର କଳ୍ଚନା ଅଟେ । 
ବସ୍ତୁବାଦ ବା ଭୌତିକବାଦ ଓ ସ୍ଵଭାବବାଦ ଯାହା କେତେକ ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟର 
ସୁଚିନ୍ତିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅଟେ ତାହା ଲଶ୍ଵରବାଦୀ ପରିକଛ୍ପନାର ସଂର୍ମର୍ଣ୍ଣ ବିରୋଧୀ ଅଟେ । 


ଆସ୍ତିକ ପରଂପରା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସାଂଖ୍ୟ ଓ ମୀମାଂସାକୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ନିଆଯାର 
ପାରେ। ଏଠାରେ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ କହିବା ବେଳେ ଜୈମିନିଙ୍କର ପୂର୍ବ ମୀମାଂସାକୁ ଉତ୍ତେଖ 
କରାଯାଉଛି । ଉତ୍ତର ମୀମାଂସା ବେଦାନ୍ତ ନାମରେ ପରିଚିତ । ପୂର୍ବ ମୀମାଂସା ବେଦ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମୁଖ୍ୟତଃ ଆଲୋଚନା କରିଥାଏ, ତେବେ ବଡ ବ୍ୟଙ୍ଗାମ୍‌କ ମନେ ହେଲେ। ମଧ୍ଯ 
ଏହି ଦର୍ଶନରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ କୌଣସି ମତବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇ ନାହିଁ ବା ବେଦରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ 
ନାନା ଦେବଙ୍କୁ ଏଠାରେ ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ । ସମ୍ଭବତଃ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନର ପ୍ରବକ୍ତା 
ବୈଦିକ ଭାବଧାରାକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିଜସ୍ବ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଅନୁଯାୟୀ କରିବାକୁ 
ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନ ଏକ ପୂର୍ଣ୍ଣ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଦର୍ଶନ କାରଣ ଏହି ଦର୍ଶନ 
ଜଗତର ଉପ୍ପରି ବା ବ୍ୟାଖ୍ୟା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ କୌଣସି ଭୂମିକା ଦେଇନାହିଁ । ସକଳ 
ଭୌତିକ ଓ ମାନସିକ ସ୍ପିତି ପ୍ରକୃତିରୁ ହିଁ ବିବର୍ଭିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରକୃତିରୁ ହିଁ ଜଗତର ଉପରି ଓ 
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ବିକାଶ ହୋଇଛି । କୌଣସି ଭଶ୍ଵର ବା ଦୈବୀ ଶକ୍ତିର ପ୍ରଭାବ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାହିଁ । 
ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନ ପରି ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନରେ ସ୍ଵଭାବବାଦର ପ୍ରତିଫଳନ ହୋଇଥୁବା ଅନେକ 
ମତପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି । ପରବର୍ଭୀ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନ୍ଯାୟ ଦର୍ଶନରେ ଯଦିଓ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ବ 
ନେଇ କେତେକ ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା ହୋଇଥବା ଦେଖାଯାଏ, ନ୍ୟାୟ ଓ ବୈଶେଷିକ (ଏ 
ଉଭୟ ଦର୍ଶନ ମଧ୍ୟରେ ସକଳ ମୌଳିକ ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ରହିଛି) ଦର୍ଶନ ଆରମ୍ଭରୁ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ରହିଥୂଲେ | ଜଗତର ଉପ୍ପରି ପାଇଁ ନ୍ୟାୟ ବା ବୈଶେଷିକ କେହି ଶଶ୍ଵର 
ଭାବନାର ଅବତାରଣା କରିନାହାନ୍ତି । ଏତଦବ୍ୟତୀତ ଏହି ଦୁଇ ଦର୍ଶନର ପ୍ରବର୍ଭକ ଗୌତମ 
(ନ୍ୟାୟ ଦର୍ଶନର ପ୍ରବର୍ଗକ) ଓ କଣାଦ (ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ପ୍ରବର୍ଗକ) ବେଦକୁ 
ଅପୌରୁଷେୟ ବା ଛଶ୍ଵରକୃତ ବୋଲି ଆଦୌ ସ୍ବୀକାର କରିନାହାନ୍ତି । ଏହି ଉଭୟ ଦର୍ଶନରେ 
ଅଣୁବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ଜଗତର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇଛି | ବସ୍ତୁତଃ ପ୍ରାଥମିକ ଅବସ୍ଥାରେ 
ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଦର୍ଶନ ରହିଥିବା ସମସ୍ତ ଲେଖକ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । 
ତେବେ ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ ଅଣୁମାନଙ୍କର ସଂଯୋଗ ଦ୍ଵାରା ଜଗତକୁ ବ୍ଯାଖ୍ଯା 
କରିବାବେଳେ ଏକ ‘ଅଦୃଷ୍ଟ? ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା କଣାଦ କରିଥଲେ | ପରବର୍ରୀ 
ଯୁଗରେ ବୈଶେଷିକ ବିଚାରକଗଣ ଅଦୃଷ୍ଟ ଭାବନାକୁ ଅସ୍ପଷ୍ଟ ଓ ଅ-ନାଧ୍ଯାମ୍ବିକ ମନେ 
କରି ଶଶ୍ଵରଙ୍କ ସେ ସ୍ଥାନରେ ରଖ୍ମଲେ । ତେବେ ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ ଛଶ୍ଵବରଙ୍କୁ 
କେବଳ ଅଣୁମାନଙ୍କର ସଂଯୋଗକାରୀ ଭାବେ ନିଆଯାଇଛି ; କିନ୍ଧୁ ଜଗତର ସୃଷ୍ଟି 
ପାଇଁ ଶଶ୍ଵର ସକଳ ଦ୍ରବ୍ଯ ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ | ଦ୍ରବ୍ୟମାନେ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସୃଷ୍ଟି 
ନୁହେଁ, ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପରି ସେସବୁ ମଧ୍ଯ ଶାଶ୍ବତ ଅଟେ । ସୁତରାଂ ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ 
ଦର୍ଶନର ପରବର୍ଭୀ ବିଚାରକ ଗଣ ଇଶ୍ଵର ଭାବନାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ ସୁଦ୍ଧା ଏହି 
ଇଶ୍ଵର ସାଧାରଣ ବିଶ୍ବାସ ବା ଧାର୍ମିକ ଅବବୋଧର ଇଛଶ୍ଵରଠାରୁ ପୃଥକ ଅଟେ । 


ମୋଟ ଉପରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ନାସ୍ତି କ ପରମ୍ପରାର ସମସ୍ତ ବିଦ୍ୟାଳୟ ଓ 
ଆସ୍ତିକ ପରମ୍ପରାର ଅଧବକାଂଶ ବିଦ୍ୟାଳୟ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ବା ନିକଟବର୍ରୀ 
କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ସଂଶୟବାଦ, ଭୌତିକ ବାଦ, ପ୍ରକୃତିବାଦ ଓ 
ସ୍ଵଭାବବାଦର ଯେଉଁ ପ୍ରତିଫଳନ ଚିନ୍ତା ସ୍ତରରେ ଓ ବିଶେଷତଃ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାରେ 
ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଛି, ତାହା ଏକ ବୌବିକ ଉନ୍ନେଷର ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନକରେ । ଦାର୍ଶନିକ 
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ଚିନ୍ତନର ବିକାଶଧାରାରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ବା ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ-ସମର୍ଥତ ଉପରୋକ୍ତ 
ଭାବଧାରା ଏକ ସୂକ୍ଷ୍ମ ଓ ଗଭୀରତମ ବୌଦ୍ଧିକ ଉତ୍ତରଣର ସୂଚନା ଦେଇଥାଏ । ଆମର 
ଆଲୋଚନା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଆସ୍ତିକ ଓ ନାସ୍ତିକ ପରମ୍ପରାରେ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦର ଯେଉଁ 
ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିତ୍ତି ରହିଛି ତାହା ଆମେ ପରବର୍ଭୀ ପରିଛେଦ ମାନଙ୍କରେ ଆଲୋଚନା 
କରିବା | ତେବେ ଏଠାରେ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦ ଓ ଜଗଦଦୃଷ୍ଟି ଏବଂ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ବନାମ 
ଆଧ୍ଧାମ୍ବିକତା ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ସମ୍ୟକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଆମର ଆଲୋଚନା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
ଉପଯୋଗୀ ମନେହୂଏ । 


୨.୪ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଓ ଜଗଦ୍ଦୃଷ୍ଟି 


ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରେ ସ୍ଥାନ ପାଇଥିବା ନଂ'ଟି ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟକୁ 
ମୁଖ୍ୟତଃ ଦୁଇଟି ଶ୍ରେଣୀରେ ପର୍ଯ୍ୟାୟଭୁକ୍ତ କରାଯାଇଥାଏ । ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ, ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନ 
ଓ ଜୈନ ଦର୍ଶନକୁ ନାସ୍ତିକ ପରମ୍ପରା ଭିତରେ ଓ ସାଂଖ୍ୟ, ଯୋଗ, ନ୍ୟାୟ, ବୈଶେଷିକ, 
ମୀମାଂସା ଓ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନକୂ ଆସ୍ତିକ ପରମ୍ପରାରେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରାଯାଇଥାଏ । ଏହି 
ବିଭାଜନ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତଵକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ବା ନକରିବା ମାନଦଣ୍ଡରୁ କରାନଯାଇ ବରଂ 
ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାରେ ବିଶ୍ବାସ ସ୍ଥାପନ କରିବା ପ୍ରଶ୍ନକୁ ନେଇ କରାଯାଇଥାଏ । ସୁତରାଂ 
ଆସ୍ତିକ ଓ ନାସ୍ତିକ ପ୍ରସଙ୍ଗ - ଯାହା ପୂର୍ବରୁ ମଧ୍ଯ ଦର୍ଶାଯାଇଛି-ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିବା ମାନଦଶ୍ଡରୁ କରାଯାଇଛି । 


ଗୋଟିଏ ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରଶ୍ନର ଆଲୋଚନା ଭିତରେ ମୌଳିକତଃ 
ଜ୍ଞାନ ମୀମାଂସା ଓ ତତ୍ତ୍ର ମୀମାଂସା ଉପରେ ନିଜର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅବତାରଣା କରିଥାଏ । ଜ୍ଞାନ 
ମୀମାଂସା ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ମୌଳିକ ପ୍ରଶ୍ନ । ଜ୍ଞାନର ସଂଜ୍ଞା, ସ୍ଵରୂପ, 
ପ୍ରକାରଭେଦ, ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନର ଆଧାର, ପ୍ରଣାଳୀ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ଆଧାରର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ, ସୀମା, 
ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରଶ୍ନ ଗୁଡିକ ଜ୍ଞାନ ମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉତ୍‌ଥାପିତ ହୋଇଥାଏ । ସେହିପରି 
ବୈଧ ଜ୍ଞାନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବୈଧତାର ସଂଜ୍ଞା ଓ ତାପୂର୍ଯ୍ୟକୁ ମଧ୍ୟ ଆଲୋଚନା କରାଯାଏ । 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁମାନ, ଶବ୍ଦ ପ୍ରମାଣ ଇତ୍ୟାଦି ଜ୍ଞାନର ଆଧାର ଗୁଡିକ ଉପରେ ନାନା ଜଟିଳ 
ପ୍ରଶ୍ନକୁ ନେଇ ନାନା ଆଲୋଚନା ଓ ରାଶି ରାଶି ପୁସ୍ତକ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ | ଜ୍ଞାନ ସମ୍ପର୍କିତ 
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ଆଲୋଚନା ଓ ଅନୁଶୀଳନ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ନେଇଥାଏ ପୁନଶ୍ଚ 
ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନଲାଭ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରୟୋଗ ହେଉଥିବା ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରଣାଳୀ ଗୁଡିକର ତାର୍କିକ ଭିଭି 
ସକଳକୁ ସମୀକ୍ଷାମୂଳକ ପଦ୍ଧତିରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ଦର୍ଶନର ପରିସରଭୁକ୍ତ ଅଟେ । ସେହିପରି 
ତାର୍ଵିକ ପ୍ରଶ୍ମମାନଙ୍କ ଉପରେ ଦର୍ଶନ ବିଦ୍ୟାଳୟ ମାନଙ୍କରେ ନାନା ଆଲୋଚନା ଦେଖୁବାକୁ 
ମିଳେ । ସତ୍ତାର ସ୍ଵରୂପ କ'ଣ, ଅବିନାଶୀ ସତା ବୋଲି କିଛି ଅଛି କି, ଯଦି ଅଛି ତାହାର 
ସ୍ଵରୂପ କି ପ୍ରକାର, ତାହା କିପରି ଜ୍ଞେୟ, କେଉଁ ଯୁକ୍ତି ବା ମାନଦଣ୍ଡ ଆଧାରରେ ସତ୍ତାର 
ସ୍ଵରୂପକୁ ନିରୂପଣ କରାଯାଇ ପାରିବ ଇତ୍ୟାଦି ଜଟିଳ ପ୍ରଶ୍ମମାନ ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ଗୁଡିକ 
ଉଠାଇ ସେସବୁ ଉପରେ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିଥାନ୍ତି । ସେହିପରି ଆଚାର ମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ନୀତି, ଅନୀତି, ଭଲ, ମନ୍ଦ, ନ୍ୟାୟ, କର୍ଭବ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ କେତେ କେତେ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ମାନଙ୍କର ତାର୍କିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରାଯାଇ ଥାଏ । ଜ୍ଞାନ, ତତ୍ଵ, ଆଚାର, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ, 
ଜୀବନର ଶ୍ରେୟ, ଲକ୍ଷ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ଗମ୍ଭୀର ବିଶ୍ଲେଷଣ ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ 
ହୋଇଥାଏ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ଓ ଦାର୍ଶନିକ ଅନୁଶୀଳନ ଉଭୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସୁନିର୍ଦଦିଷ୍ଟ 
ପ୍ରଣାଳୀମାନ ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଥାଏ । ବିଜ୍ଞାନ ବସ୍ତୁ ଘଟଣା, ଅନୁଭୂତି ଇତ୍ୟାଦିକୁ ବୁଝାଇବା 
ପାଇଁ ସାର୍ବିକ ନିୟମ, ଶୃଙ୍ଖଳାର ଅବତାରଣା କରିବାବେଳେ ଦର୍ଶନ ସ୍ତରରେ ଅମୁର୍ରୀୟ, 
ପ୍ରତ୍ୟୟ ଗୁଡିକର ବିଶ୍ଲେଷଣାମକ ଅନୁଶୀଳନ କରାଯାଇଥାଏ | 


ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ଜଗତ ଓ ଜୀବନର ଅବବୋଧ ନେଇ କେତେକ ମୌଳିକ ଓ 
ଚରମ ପ୍ରଶ୍ନ ଉତ୍‌ଥାପିତ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ସକଳକୂ ନେଇ ଦର୍ଶନର ବିଭିନ୍ନ 
ବିଦ୍ୟାଳୟରେ କେତେକ ଜଗଦ୍ଦୃଷ୍ତିର ଅବତାରଣା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ 
ପରିସରରେ ରହିଥୁବା ବିଭିନ୍ନ ଜଗଦଦୂଷ୍ଟି ଏକ ଏକ ଭିନ୍ନ ମାନଦଶଣ୍ଡରୁ ଜ୍ଞାନ, ତତ୍ଵ ଜୀବନର 
ଶ୍ରେୟ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରଶ୍ନକୁ ଆଲୋଚନା କରିବା ଦେଖାଯାଏ । 


ଅବଶ୍ୟ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଯେଉଁ ବିଦ୍ୟାଳୟ ସକଳ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିଛନ୍ତି ସେ ସମସ୍ତଙ୍କର ତତ୍ତ ମୀମାଂସା ଓ ଜଗଦଦୃଷ୍ଟି ଯେ ସମାନ ତାହା ନୁହେଁ । ବୌଦ୍ଧିକ 
ମାନଦଣ୍ଡରେ ଛଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପାଇଁ କୌଣସି ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ଆଧାର ପାଉ ନଥବା ଦାର୍ଶନିକ 
ବିଦ୍ୟାଳୟମାନ ସେମାନଙ୍କ ସାମଗ୍ରିକ ବିଚାର ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ତର୍କଶୀଳ ମାନଦଣ୍ଡକୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି ତାହା କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଏପରିକି “ ଇଶ୍ଵର ସ୍ଥିତି 
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ଥିବା ଏକ ସରା” - ଏହି ଭାବନାକୁ ଏକ ଭ୍ରମ ବା ବ୍ୟକ୍ତନିଷ୍ଠ ବିକୃତି ବୋଲି ନେଉଥୁ୍‌ବା 
କେତେକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ଅନ୍ୟ ପ୍ରସଙ୍ଗ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆଧାରହୀନ ବିଶ୍ଵାସ ବା କେତେକ ଯୁକ୍ତିରହିତ 
ତର୍ତବକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ବିଡମ୍ବନା ଅଟେ | ଗୋଟିଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ତର୍କଶୀଳ ଆଧାରକୁ ନେବା ଓ 
ଅନ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରରେ ଏଥୁରୁ ବିଚ୍ୟୁତ ହେବା ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟମାନଙ୍କର ଦୁର୍ବଳତା କହିଲେ 
ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଏହି ଦୁର୍ବଳତା ସତ୍ତେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ବିଭିନ୍ନ 
ବିଦ୍ୟାଳୟମାନଙ୍କରେ ଯେଉଁ ସବୁ ମୌଳିକ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଗୁଡିକ ଉଠିଛି ଓ କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଯେଉଁ ଅନୁଶୀଳନାମ୍‌ବକ ଅନ୍ତର୍ଦ୍ଧଷ୍ଠି ରହିଛି ତାହା ଏହାର ପ୍ରକୃତ ବିଭବ ଅଟେ । କେବଳ 
ଦୁର୍ବଳତାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇ ଦାର୍ଶନିକ ଅନ୍୍‌େଷାକୁ ନ୍ୟୁନ କରିବା ବା ଦୁର୍ବଳତା ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ 
ରହି ଏହି ଜିଜ୍ଞାସାକୁ ସର୍ବୋରମ କହିବା ଏକ ସୁସ୍ଥ ମୂଲ୍ୟାୟନ ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ଭାରତୀୟ 
ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସୀର ଏକ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ମୂଲ୍ୟାୟନ ଏହାର ବିଭବ ଓ ଦୁର୍ବଳତାର ସ୍ପଷ୍ଟ ଚିତ୍ର 
ପ୍ରଦାନ କରିପାରିବ । 


ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁଥୁବା ବା ଏହାର ସମୀପବର୍ରୀ 
ହୋଇଥୁବା ଯେଉଁ ବିଦ୍ୟାଳୟ ସକଳ ରହିଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କର ଜଗଦଦୃଷ୍ଠି ଭିତରେ କିପରି 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି ତାହାର ସମ୍ୟକ ସୂଚନା ଏଠାରେ ଦେବା ଉଚିତ ହେବ । ଲୋକାୟତ ବା 
ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ ସୁଚିନ୍ିତଭାବେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛି । ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନ ଜଗତ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏକ ବସ୍ତୁବାଦୀ ତତ୍ଵର ଅବତାରଣା କରି ବସ୍ତୁ ସତ୍ତାକୁ ସକଳ ଅସ୍ତିତ୍ଵର ମୂଳାଧାର 
ଭାବେ ନେଇଛି । ଏହାର ଜଗଦଦୃଷ୍ି ଭିତରେ ଜଡବାଦ ଓ ଜୀବନର ଶ୍ରେୟ ଭାବେ 
ସୁଖବାଦ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଛି । ବୈଭାଷିକ ବୌଦ୍ଧ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଯଦିବା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର 
ପ୍ରତିଫଳନ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ, ତେବେ ସେହି ବିଦ୍ୟାଳୟର ଦର୍ଶନକୁ ଜତବାଦୀ କୁହାଯାଇ 
ପାରିବନାହିଁ । ବୌଦ୍ଧ ମହାଯାନ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ସେହପରି ଯଦିଓ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇଛି ତେବେ ତାର୍ବିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହା ପ୍ରତ୍ୟୟ ସତ୍ତାବାଦକୁ (idealism) 
ଗ୍ରହଣ କରିଛି । ଜୈନ ଦର୍ଶନରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ସ୍ପଷ୍ଟ ପରିପ୍ରକାଶ ହୋଇଛି, ହେଲେ ତା 
ସହିତ ଅନେକ ଗୁଡିଏ ଆଧାରହୀନ ପ୍ରାଚୀନ ବିଶ୍ବାସକୁ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । 
ସାଂଖ୍ୟଦର୍ଶନ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ସହିତ ଏକ ଦ୍ଵୈତବାଦୀ ସିଦ୍ଧାନତକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିଛି । ପ୍ରକୃତିର ସ୍ଵରୂପ ଜତ ଓ ଏହି ମୂଳ ପ୍ରକୃତିରୁ ସକଳ ବସ୍ତୁଜଗତ ଓ ମନଜଗତର 
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ବିବର୍ରନ ହୋଇଛି । ପ୍ରକୃତିରୁ ବସ୍ତୁଜଗତ ଓ ମନଜଗତର ବିବର୍ଭନ ପାଇଁ କୌଣସି ଶକ୍ତିର 
ଆବଶ୍ୟକତା ନଥିବାରୁ ଓ ବିବର୍ଭନ ସ୍ବୟଂକ୍ରିୟ ଭାବେ ସମାହିତ ହେଉଥିବାରୁ ସାଂଖ୍ଯ 
ଜଡବାଦର ସମୀପବର୍ଭୀ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ସାଂଖ୍ୟ ତାର୍ବିକ ସ୍ତରରେ ପ୍ରକୃତି 
ସହ ପୁରୁଷକୁ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରି ଦ୍ବୈତିବାଦର ଅବତାରଣା କରିଛି । କିନ୍ଧୁ ସାଂଖ୍ୟର ବହୁ 
ପୁରୁଷବାଦ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଦାର୍ଶନିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଏହାର ତାର୍ତିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନାନା ଜଟିଳ ସମସ୍ୟାର 
ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଛି । ମୀମାଂସା ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ପ୍ରତ୍ୟୟ ସତ୍ତାବାଦକୁ ପ୍ରତ୍ଯାଖ୍ଯାନ 
କରାଯାଇଛି । ଫଳରେ ମୀମାଂସକମାନେ ନ୍ୟାୟ“ ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ଅଧକ ନିକଟବର୍ରୀ 
ହୋଇଛନ୍ତି । ଏହା ସତ୍ତ୍ଵେ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକର ଶତଶ୍ଵବରବାଦକୁ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନରେ 
ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରାଯାଇଛି । ବିଶେଷକରି ପୂର୍ବମୀମାଂସା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ମୁକ୍ତ ଭାବରେ 
ଗ୍ରହଣ କରିଛି | ଜଡବାଦ, ପ୍ରତ୍ୟୟ ସତ୍ତାବାଦ, ଦ୍ଵୈତବାଦ, ଏକତରଭ୍ଵବାଦ ପରି ଭିନ୍‌ ଭିନ୍ନ 
ତତ୍ତକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁବା ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟମାନ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଥୁବା ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ସକଳ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଜଗଦ୍ଦୂଷ୍ଟିର 
ଅବତାରଣା କରିବାରେ ବ୍ରତୀ ହୋଇଛନ୍ତି | 


୨.୫ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ବନାମ ଆଧ୍ଯାତ୍ଧିକତା 


କୌଣସି ରାଷ୍ଟ୍ର ବା ସମାଜର ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶ ତାର ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା ଭିତରେ 
ଅନେକାଂଶରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଥାଏ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ସମାଜର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶ 
ଧାରାରେ ଦାର୍ଶନିକ ଅନୁଶୀଳନ ଏକ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ନେଇଥାଏ | ସମାଜର ବୌଵିକ ଓ 
ନୈତିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହକୁ ଦର୍ଶନ ବହୁଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥାଏ | ଭାରତୀୟ ସଭ୍ୟତା 
ପୂୃଥ୍ଚବୀର ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରାଚୀନ ସଭ୍ୟତା ମଧ୍ଯରୁ ଅନ୍ୟତମ । ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ସଭ୍ୟତାରେ 
ଯେଉଁ ବୌବ୍ଧିକ ଓ ତାର୍ଵିକ ପ୍ରବାହର ଅୟମାରମ୍ଭ ହୋଇଥିଲା ତାହା କାଳକ୍ରମେ ନାନା 
ଭାବରେ ବିକଶିତ ହୋଇ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଧାରାରେ ପରିଣତ ହେଲା । ଭାରତୀୟ 
ଦର୍ଶନ ଭାରତୀୟ ସମାଜର ବୌଦ୍ଧିକ ଅଗ୍ରଗତି କ୍ଷେତୁରେ ଏକ କୀର୍ରିସ୍ତମ୍ଭ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି 
ହେବ ନାହିଁ । ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତରେ ଓ ଗ୍ରୀସରେ ପ୍ରଥମେ ଦାର୍ଶନିକ ଅନ୍ତେଷାର ଭିରି 
ପଡିଥୂଲା । ୟୁରୋପୀୟ ପୁନର୍ଜାଗରଣ ଯୁଗପରେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଦର୍ଶନ ଏକ ଗଭୀର 
ବୌଦ୍ଧିକ ଚିନ୍ତନ ଭାବେ ବିକାଶଲାଭ କଲା । ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ସହ ଦର୍ଶନ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
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ଅଭିନବ ବିଚାରମାନ ମଣିଷ ସଭ୍ୟତାର ରୂପରେଖ ବଦଳାଇ ଦେଲା ! ଆଧୁନିକ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ 
ଦର୍ଶନରେ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା, ତତ୍ତୁମୀମାଂସା, ଆଚର ମୀମାଂସା ଇତ୍ୟାଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ 
ମୌଳିକ ପ୍ରଶ୍ନ ମାନ ଉଠିଲା ତାହାର ବିଶ୍ଲେଷଣରୁ ମଣିଷର ପ୍ରଜ୍ଞା ଗଭୀର ସୋପାନଙ୍କୁ 
ପ୍ରସାରିତ ହେଲା । ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦର୍ଶନରେ ଉଠିଥିବା ମୌଳିକ ପ୍ରଶ୍ମାନ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ୍ଦ ଆରମ୍ଭ 
ପୂର୍ବରୁ ଭାରତୀୟ ଓ ଗ୍ରୀକ୍‌ ଦର୍ଶନରେ କିଛି ଆଲୋଚିତ ହୋଇଥଲା । ଦର୍ଶନ ବୌଦ୍ଧିକ 
ସ୍ତରରେ ଅତି ଗମ୍ଭୀରତାର ସହ ଜ୍ଞାନ,ତର୍‌, ସଭା, ନ୍ୟାୟ, ବୈଧତା, ସତ୍ୟ ରତ୍ୟଯାଦି 
ମୌଳିକ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ଆଲୋଚନା କରିଥାଏ ପ୍ରାଚ୍ୟ ଦର୍ଶନ ଧାରାରେ ଏସବୁ ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ 
ନେଇ ମଧ୍ଯ ଆଲୋଚନା ପ୍ରାଚୀନ ସମୟରେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥଲା ¦ 


ଦାର୍ଶନିକ ଅନୁଶୀଳନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ୍ଶ୍ଵର ସର୍ବ୍ଞ, ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ଓ ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା 
ଭାବନାକୁ ଆହ୍ଵାନ ଜଣାଇ ସୁଚିନ୍ତିତ ଭାବରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ କେତେକ ଦାର୍ଶନିକ 
ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଗ୍ରହଣ କରା ଯାଇଥିଲା । ତର୍କଶୀଳ ଯୁକ୍ତିର ପରିସରରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ବୋଲି ସେମାନେ ସୁଚିନ୍ତିତ ମତପୋଷଣ କରିଥୁଲେ । 
ସୁତରାଂ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ସଂପର୍କରେ ବିକାଶଲାଭ କରିଥବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବିଷୟରେ ଅନ୍ବଗତ ନ 
ହେଲେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଅବବୋଧ ପୂର୍ଣାଙ୍ଗ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ବହୁ ସମୟରେ ଏକ 
ଭାବାବେଗ ଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହେବା ଫଳରେ କୌଣସି ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଯଥାର୍ଥ ମୂଲ୍ୟାୟନ 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ବୌଦ୍ଧିକ ମୂଲ୍ୟାୟନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ରୁଦ୍ଧ ମାନସିକତା, ପୂର୍ବକଳଛିତ 
ଧାରଣା ଓ ଦେଶାମ୍ବବୋଧ ବା ସେପରି କିଛି ମନସ୍ତାର୍ତିକ ଆବେଗ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହୋଇଥାଏ । 
ସୁତରାଂ ଏକ ମୁକ୍ତ ଦୃଶ୍ଚିଭଙ୍ଗୀ ଏବଂ ଯୁଚ୍ତିନିଷ୍ଠ ପଦ୍ଧତି ସାହାଯ୍ୟରେ ଗୋଟିଏ ଦାର୍ଶନିକ 
ଧାରାରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ଏକ ପ୍ରମୁଖ ବୌଦ୍ଧିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଭାବେ ବିକାଶ ଲାଭକରିବା 
ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଅଟେ । 


କିନ୍ତୁ ବହୁ ସମୟରେ ଏକ ଭାବାବେଗ ଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହୋଇଗଲେ ଦର୍ଶନର 
ଯଥାର୍ଥ ମୂଲ୍ୟାୟନ ସମ୍ଭବ ହୁଏ ନାହିଁ । “ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ମୂଳଭିଭି ଯେ ଆଧ୍ଧାମ୍ବିକ ” 
ଏହା ବହୁ ସମୟରେ କୃହାଯାଏ । ଏହି ପ୍ରକାର ଏକ ଭାବପ୍ରବଣତା ଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ 
ହୋଇ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ପୁଷ୍ଠପୋଷକମାନେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନକୁ ପୂୃଥବୀର ସକଳ ଦାର୍ଶନିକ 
ପରଂପରାଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି ବିଚାର କରିଥାନ୍ତି | ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଏହାର ସମାଲୋଚକମାନେ 
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ଦର୍ଶନ ସହ ଆଧ୍ଯାମ୍ମିକତା ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ଥବା ଯୋଗୁଁ ଦର୍ଶନର ପରିସରରେ ଉଠୁଥବା ତାର୍ବିକ 
ପ୍ରଶ୍ମମାନଙ୍କୁ ଗମ୍ଭୀରତାର ସହ ତର୍କସିଦ୍ଧ ପଦ୍ଧତିରେ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରାନଯାଇ ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ 
ରହସ୍ୟବାଦ ଓ ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟବାଦକୁ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରା ଯାଉଥିବାରୁ ଏହାର ବୈଚାରିକ ସିବ୍ଧାନ୍ତ 
ମାନଙ୍କୁ ନ୍ୟୁନ କରିଥାନି । ଏହି ପରସ୍ବର ବିରୋଧୀମତ ପଶ୍ଚାତରେ କେବଳ ଭାବପ୍ରବଣତା 
ହିଁ ରହିଥାଏ । କହିବା ନିଷ୍ଣୟୋଜନ ଯେ ମୁକ୍ତ ଚିନ୍ତନ ପରିବର୍ଭେ ଭାବାବେଗ ପ୍ରାବଲ୍ୟ 
ନେଲେ ବସୁନିଷ୍ଠ ମୂଲ୍ୟାୟନ ବାଧାପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ । 


ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ବିଭିନ୍ନ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ଏକ ସୁଚିନ୍ତିତ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତଭାବେ ବିକାଶ ଲାଭ କରିବା ଅଥଚ ଏହାକୁ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ କୁହାଯିବା ଅସଂଗତ ବୋଧ 
ହୁଏ ! ଇଶ୍ଵରହୀନ ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକତା କହିବା ଶାଦ୍ଦିକ ପ୍ରୟୋଗ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯେପରି ଶ୍ରତିକଟ୍ୁ, 
ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଦୃଦ୍ତିରୁ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଅସଂଗତ ଜଣାପଡେ । ଅବଶ୍ୟ ଆଧ୍ଧାତ୍ମିକତାର ଯଥାର୍ଥ 
ଅର୍ଥ ନେଇ ଏକ ସର୍ବସମ୍ମତ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ମତ ପାଇବା ସମ୍ଭବ ହୁଏ ନାହିଁ । ପ୍ରତ୍ୟୟଟିର 
ନାନାବିଧ ଅର୍ଥ ସାଧାରଣ ବ୍ୟବହାରରେ କରା ଯାଇଥାଏ ଓ ଏପରିକି ଏହା ସହିତ କେତେକ 
ରହସ୍ୟମୟ ଭାବନାକୁ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରାଯାଏ । ଛଶ୍ବର ବିଶ୍ଵାସୀ, ଧର୍ମୀୟ କର୍ମକାଣ୍ଡରେ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ 
କିମ୍ବା ରହସ୍ୟବାଦୀ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକ ବୋଲି ସାଧାରଣତଃ କୁହାଯାଏ । ବ୍ଯକ୍ତିର ବିଶ୍ଵାସ 
ବା ଆଚରଣରେ ଧର୍ମୀୟ କ୍ରିୟା ବା ରୀତିର ପ୍ରତିଫଳନ ହେଉଥିଲେ ଜଣେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ 
ଭାବାପନ୍ସ ବୋଲି ସାମାଜିକ ସ୍ଵୀକୃତି ବେଳକେ ପାଇଥାନ୍ତି । ଜଣେ ନିଜ ଧର୍ମୀୟ ରୀତିନୀତିରେ 
ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ଅନୈତିକ ଓ ଅସାମାଜିକ ହେଉଥୁଲେ 
ତାଙ୍କୁ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ କୁହାଯିବ କି ନାହିଁ ହୁଏତ ବିବାଦୀୟ ମନେ ହୋଇପାରେ | ଏପରିକି ଧର୍ମ 
ଭାବନାକୁ ନିଷ୍ଠାର ସହ ପାଳନ କରିବାକୁ ଯାଇ କୂସଂସ୍ଟାରକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ କିଛି 
କମ୍‌ ନୁହେଁ । ଏସବୁ ବ୍ୟକ୍ତିର ସାମାଜିକ ଆଚରଣର ମୁଲ୍ୟାୟନ ସଂପର୍କିତ ପ୍ରଶ୍ନ ଅଟେ । 
କିନ୍ୁ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଭୌଗୋଳିକ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ସୃଷ୍ଟ ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ଧାରାକୁ କିପରି ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକ 
କୁହାଯିବ ? ବିଶେଷତଃ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ହେଉଛି ବହୁବିଧ ବିଦ୍ୟାଳୟର ଏକ ସମ୍ମିଳିତ 
ପ୍ରବାହ । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଆଧ୍ାତ୍ିକତାର ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ନିରୂପଣ କରାଗଲେ ସେହି 
ମାନଦଣ୍ଡରେ ବିଭିନ୍ନ ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟର ମୂଲ୍ୟାୟନ କରାଯାଇ ପାରିବ ! ତାର୍ତିକ ଓ 
ନୈତିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଆଧ୍ଧାତ୍ଧିକତାର ଦୂଇଟି ଅର୍ଥ ବିଚାର ପରିସରକୁ ଆସିଥାଏ ! ତାର୍ଵିକ 
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ସ୍ତରରେ ଯାହା ବସ୍ତୁ ସତ୍ତା ପରିବର୍ର୍ତେ ଚେତନ ସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅବିନାଶୀ ବା ମୌଳିକ 
ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରେ ଡାହା ଆଧ୍ଯାମ୍ପିକ ହୋଇଥାଏ । ବସ୍ତୁ ଓ ଚେତନ ଭିତରେ ଏହା 
ଚେତନକୁ ପ୍ରାଥମିକତା ଦେଇ ଏହାକୁ ଚିରନ୍ତନ ବୋଲି ନେଇଥାଏ । ଯଦି ତାର୍ବିକ ମାନଦଶ୍ଡରୁ 
ଆଧ୍ାତ୍ମିକତାର ଏହି ବୈଷୟିକ ଅର୍ଥଟିକୁ ନିଆଯାଏ ତେବେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନକୁ ଆଧ୍ଧାତ୍ିକ 
କହିବା ସଂଗତ ହେବ ନାହିଁ । କାରଣ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ବିଭିନ୍ନ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଜଡ 
ବସ୍ତୁ ବା ପ୍ରକୃତିକୁ ମଧ୍ଯ ଚିରନ୍ତନ ବା ନିତ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି | ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନରେ 
ପ୍ରକୃତିକୁ (ଯାହା ଚେତନ ନୁହେଁ ଜତ) ଚିରନ୍ତନ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ଏହାକୁ ପୁରୁଷ 
(ଯାହା ଚେତନ) ପରି ମୌଳିକ ଓ ଅବିନାଶୀ ବୋଲି ଦର୍ଶାଯାଇଛି । ବୈଶେଷିକ 
ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଅଣୁବାଦର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହୋଇଛି ଓ ବସ୍ତୁତଃ ବସ୍ତୁସରାର ଚିରନ୍ତନତାକୁ ସ୍ଵୀକାର 
କରାଯାଇଛି । ନ୍ୟାୟ ଓ ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ତର୍ଵମୀମାଂସା ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ 
ହୁଏ ନାହିଁ | ନ୍ୟାୟ ଦର୍ଶନରେ ବସ୍ତୁର ଅସ୍ତି ତଵକୁ ଅବିନାଶୀ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ବେଳେ 
ଆତ୍କାକୁ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଛି । କିନ୍ତୁ ଚେତନା ଆତ୍କାର ମୌଳିକ ସ୍ଵରୂପ ନ ହୋଇ 
ବରଂ ଆମ୍ମା କେତେକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅବସ୍ଥା ପ୍ରାପ୍ତ ହେବାଦ୍ଵାରା ଚେତନଯୁକ୍ତ ହୁଏ ବୋଲି 
ଦର୍ଶାଯାଇଛି । ଏହାଦ୍ଵାରା ଏହା ଜଡବାଦର ନିକଟବର୍ରୀ ହୋଇଛି ବୋଲି କୂହା ଯାଇପାରେ । 
ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନରେ ଚେତନକୁ ନିତ୍ୟ ବୋଲି ନେବା ସହିତ ଭୂତ (ଯାହା ଜତ)ମାନଙ୍କୁ 
ଅବିନାଶୀ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ ବହୁ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ବିଭାଜିତ 
ହୋଇଛି ଓ ଶଙ୍କରଙ୍କ ଅଦ୍ଵୈତି ବେଦାନ୍ତରେ ବ୍ୟାବହାରିକ ସ୍ତରରେ ଜଡକୁ ଅନିତ୍ୟ ବୋଲି 
କୂହାଯିବା ସହ ଆଦ୍ଲାକୁ ମଧ୍ଯ ଅନିତ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି | ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତରେ 
ଯାହା ନିତ୍ୟ ତାହା ଅନିର୍ବଚନୀୟ | ଯୋଗ ବିଦ୍ୟାଳୟ ନିତ୍ୟ ଅନିତ୍ୟ ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ସାଂଖ୍ୟର 
ମତକୁ ଗ୍ରହଣକରି ପ୍ରକୃତି ବା ଜଡକୁ ଅବିନାଶୀ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଛି । ବସ୍ତୁତଃ ଭାରତୀୟ 
ଦର୍ଶନର ଆସ୍ତିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ମାନଙ୍କରେ ଚେତନକୁ ନିରଙ୍କୁଶ ଭାବରେ ନିତ୍ଯ ବୋଲି 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ବସ୍ତୁ ସରାକୁ ଚେତନ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରାଯାଇ ନାହିଁ । ନାସ୍ତିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ 
ମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବସ୍ତୁ“ସତ୍ତାକୁ ସବୁ ଅସ୍ତିତ୍ଵର ମୂଳ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । 
ଜୈନମାନେ ବସ୍ତୁ ମାନଙ୍କର ଭିନ୍ନତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏହାର ଟିରନ୍ତନତାକୁ 
ସ୍ବୀକାର କରିଛନ୍ତି । ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନରେ ବିଭିନ୍ନ ବିଦ୍ୟାଳୟ ରହିଛି ଓ କେବଳ ଯୋଗାଟାରକୁ 
ବାଦ୍‌ ଦେଲେ ଅନ୍ୟ ସିଷ୍ଟମ ଗୁଡିକରେ ସକଳ ପ୍ରକାର ସତ୍ତାର ତାହା ଜତ ହେଉ ବା 
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ଚେତନ ହେଉ - ନିତ୍ୟତାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଛି । ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ କେବଳ ବସ୍ତୁ 
ସତ୍ତାର ନିତ୍ୟତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ଜଡବାଦକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଛି ! ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ ଜଡବାଦୀ 
ଦର୍ଶନ ଭାବରେ ସୁବିଦିତ, କାରଣ ଏଠାରେ ସକଳ ଅସ୍ଥିତ୍ଵକୁ ବସ୍ତୁସତ୍ତା ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ 
କରାଯାଇ କେବଳ ବସ୍ତୁସତ୍ତାକୂ ପ୍ରାଥମିକତା ଦିଆଯାଇଛି । ବସ୍ତୁତଃ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର 
ଆସ୍ତିକ ଓ ନାସ୍ତିକ ବିଦ୍ୟାଳୟମାନଙ୍କରେ ଚେତନକୁ ସେପରି ପ୍ରାଥମିକତା ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ ବା 
ବସ୍ତୁସରାକୁ ଅନିତ୍ୟ ବୋଲି ନେଇ ତାହାକୁ ଚେତନ ଉପରେ ନିଭରଶୀଳ କରାଯାଇ ନାହିଁ । 


ତେବେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନକୁ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ କହିବା ପଶ୍ଚାତରେ ହୁଏତ ନୈତିକ 
ମାନଦଶ୍ଡକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ | ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ବିଭିନ୍ନ ବିଦ୍ୟାଳୟ ଗୁଡିକରେ 
ମୁକ୍ତି ବା ନିର୍ବାଣ ପ୍ରାପ୍ରିକୁ ଜୀବନର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଲକ୍ଷ୍ଯ ବା ପୁରୁଷାର୍ଥ ଭାବରେ ନିଆଯାଇ 
ଥିବାରୁ ଏହାକୁ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ କହିବା ଅଧ୍ବକ ପ୍ରାସଙ୍ଗକ ମନେହୁଏ ! ଅବଶ୍ୟ ବିଭିନ୍ନ ବିଦ୍ୟାଳୟ 
ମାନଙ୍କରେ ମୁଖୁ, ମୋକ୍ଷ, ନିର୍ବାଣ ସଂକ୍ରାନ୍ତରେ ଯେଉଁ ସବୁ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି,ତାର 
ତୁଳନାତ୍ସକ ଅଧ୍ୟୟନରୁ ସେ ସବୁ କିପରି ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକର ସେଵ୍ଧାନ୍ତିକ 
ଭିତ୍ତି କିପରି ଦୁର୍ବଳ ତାହା ଦର୍ଶାଯାଇପାରେ । ଅର୍ଥାତ ବିଭିନ୍ନ ବିଦ୍ୟାଳୟର ଆତ୍ସା ଓ ମୁକ୍ତି 
ବିଷୟକ ପ୍ରତୀତି ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ । ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯାହା କିଛି ତାର୍କିକ ଅସଙ୍ଗତି 
ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ମୁକ୍ତି ବା ମୋକ୍ଷକୁ ବ୍ୟକ୍ତି ଜୀବନର ପୁରୁଷାର୍ଥ ଭାବରେ ଅଧ୍ଵକାଂଶ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥୁବାରୁ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାକୁ ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ କହିବା ହୁଏତ ଯୁକ୍ତିସଙ୍ଗତ 
ମନେହୁଏ । ଅବଶ୍ୟ ପୃଥବୀର ଅଧ୍ବକାଂଶ ଧର୍ମରେ ଜୀବନକୁ ଦୁଃଖପୂର୍ଣ୍ଣ ବୋଲି ବିବେଚନା 
କରାଯାଇ ଆତ୍ସାର ଏକ ପାରଲୌକିକ ସ୍ପିତିର କଳ୍ଚନା କରାଯାଇଛି । କୌଣସି ଧର୍ମ ବା 
ସଂସ୍କୃତି ଭିତରେ ଜୀବନର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମୁଲ୍ୟବୋଧ ନେଇ ଯେଉଁ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ବିକାଶଲାଭ 
କରିଥାଏ ଦର୍ଶନ ତାହାକୁ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରି ତାହାର ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିତ ନିରୂପଣ କରିଥାଏ | 
ଶ୍ରମଣ, ବୌଦ୍ଧ ଓ ଜୈନ ଧର୍ମୀୟ ପରଂପରାରେ ମୁକ୍ତି ବା ନିର୍ବାଣ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ପ୍ରଚଳିତ 
କର୍ମକାଣ୍ଡ ଓ ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟାର ବିଧ୍ବ ଦେଖବାକୁ ମିଳିଥାଏ । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଆସ୍ତିକ 
ବିଦ୍ୟାଳୟ ଗୁଡିକ ଧର୍ମ, ଅର୍ଥ ଓ କାମକୁ ଜୀବନର ଶ୍ରେୟ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ । 
ପରନ୍ତୁ ଧର୍ମଚେତନା ତଥା ବୌଦ୍ଧ, ଶ୍ରମଣ ଓ ଜୈନମାନଙ୍କର ପ୍ରଭାବରେ ଆସ୍ତିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ 
ଗୁଡିକ ମୋକ୍ଷକୁ ପରବର୍ଭୀ ଯୁଗରେ ଆଉ ଏକ ପୁରୁଷାର୍ଥ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କଲେ । 
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ମୋକ୍ଷକୁ ଏକ ପୁରୁଷାର୍ଥ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିବାପରେ ଏହାର ନୈତିକ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ 
ତଥା ଏହାର ତାର୍ବିକ ଓ ରହସ୍ୟମୟ ବ୍ୟାଖ୍ୟାର ସୂତ୍ରପାତ ହେଲା । ମୋକ୍ଷକୁ ଜୀବନର 
ସର୍ବୋତ୍ତମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଅନ୍ୟ ପୁରୁଷାର୍ଥ ପ୍ରାପ୍ତି ସ୍ବରୂପ 
ଏହାର ପ୍ରାପ୍ତିକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆନଯାଇ ବରଂ ଏହାର ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଅନ୍ଯ ପୁରୁଷାର୍ଥମାନଙ୍କୁ 
ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ଦେଖାଯାଏ । ବସ୍ତୁତଃ ନୈତିକତା ଓ ଆଧ୍ାତ୍ମିକତା (ମୁକ୍ତି ଅର୍ଥରେ) 
ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ ଓ ଆଧ୍ଧାତ୍ଧିକ ପ୍ରାପ୍ତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ନୈତିକତା ବେଳକେ 
ଅପାଂକ୍ତେୟ ହୋଇପଡେ । ଗୋଟିଏ ଭୂଖଣ୍ଡର ଧର୍ମ ଓ ପରଂପରା ସକଳକୁ ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ 
କୁହା ଯାଉଥବା ବେଳେ ସେ ଦେଶର ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ନୈତିକ ଉନ୍ମର୍ଷ ଓ ମାନବିକ 
ଦୃଷ୍ଟିର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ଦେଖାଯାଏ କି ? ଉଚ୍ଚ ନୀଚ ଭେଦଭାବ, ଅସ୍ୃଶ୍ୟତା ପରି ନିହାତି 
ଅମାନବିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଜୀବନର ନୈତିକମାନକୁ ନିମ୍ନ ସ୍ତରରେ ରଖୁଥିଲେ 
ମଧ୍ଯ ଆମ ଦେଶର ଧର୍ମ ଦର୍ଶନକୁ ନୈତିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକ କହିବା ପ୍ରହେଳିକା 
ସଦୃଶ ଅଟେ । ନୈତିକ ଅବକ୍ଷୟ ଭିତରେ ଗତି କରି ଆସିଥିବା ଏକ ଦେଶର ଦର୍ଶନକୁ 
ଆଧଧାତ୍ମିକ କହିବା ଏକ ବିଡମ୍ବନା ନିଶ୍ଚୟ । 


ତେବେ ଦର୍ଶନ ଏକ ବୌବିକ ସ୍ତରର ଜିଜ୍ଞାସା ଓ ଏହା ସହିତ ସାମାଜିକ ଜୀବନର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଗୌଣ । ଗୋଟିଏ ଭୌଗୋଳିକ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନର ଉତ୍ତବ 
ହୋଇଥୂଲା ତାହା କେତେକ ମୁଷ୍ଟିମେୟ ପ୍ରଜ୍ଞାବାନ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଜିଜ୍ଞାସା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି 
ହେବନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ସେହି ମାନଦଣ୍ଡରେ ସେହି ଭୌଗୋଳିକ ଭୂଖଣ୍ଡର ସାମାଜିକ ଜୀବନ 
ଯେ ଉଚ୍ଚମାନର ଏହା କହିବା ସମୀଚୀନ ମନେ ହୁଏ ନାହିଁ । ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ଗୁଣାତ୍ସକ 
ଜୀବନର ମୂଲ୍ୟାୟନ ଏକ ଜଟିଳ ପ୍ରଶ୍ନ ଯାହା ନାନା କ୍ଷେତ୍ର ଉପରେ ନିର୍ଭର କରିଥାଏ । 
ଏକ ଭୂଖଣ୍ଡର ସାମାଜିକ ଜୀବନର ମାନ ଉନ୍ନତ ହୋଇପାରେ ଅଥଚ ସେ ଦେଶରେ 
ସେପରି ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଦାର୍ଶନିକ ଅବଦାନ ନଥାଇପାରେ | ଅପରପକ୍ଷରେ ଗୋଟିଏ ଭୂଖଣ୍ଡରେ 
ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନର ଏକ ବିଶିଷ୍ଠ ପରଂପରା ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ତାର ସାମାଜିକ ଜୀବନର ମାନ 
ତୁଳନାତ୍ସକ ଭାବରେ ନିମ୍ନମାନର ହୋଇପାରେ । 


ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନକୁ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ କୁହାଯିବ କି ନାହିଁ ଏକ ମୁକ୍ତ ପ୍ରଶ୍ନ ଅଟେ । କିନ୍ତୁ 
ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଯେ ଏକ ଗମ୍ଭୀର ଚର୍ଚ୍ଚାର ବିଷୟ ଏହା ଅନସ୍ବୀକାଯ୍ୟ । 
ଆମେ ପରବର୍ତୀ ପରିଛେଦ ମାନଙ୍କରେ ବିଭିନ୍ନ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦ ପ୍ରସଙ୍ଗର 
ଆଲୋଚନା କରିବା । 
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ସହାୟକ ଗ୍ରନ୍ଧ ସୂଚନା 


୧. ଗୋରା, ପଜିଟିଭ ଆଥେଇଜିମ ( Positive Atheism) ପୃଷ୍ଠା ୩ 
ଓ ୪, ଏଥେଇଷ୍ଟ ସେଣ୍ଟର, ବିଜୟୱାଡା । 


9. ଏସ.ଏନ.ଦାସଗୁପ୍ର,ଏ ହିଶ୍ଚି ଅଫ୍‌ ଇଣ୍ଡିଆନ ଫିଲୋସଫି, ପୃଥମ ଖଣ୍ଡ, 
ପୃଷ୍ଠା - ୨୨୯ । 


୩. ଏସ. ରାଧାକ ଷ୍ତନ, ଫିଲୋସଫି ଅଫ୍‌ ଉପନିଷଦ ପୃଷ୍ଠା-୭୦୯,୭୧୦। 
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ପରିଚ୍ଛେଦ-୩ 
ଆସ୍ତିକ ଦର୍ଶନରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ 


ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଆସ୍ତିକ ପରମ୍ପରା ସହିତ ଛଅଟି ବିଦ୍ୟାଳୟ ସଂପୃକ୍ତ, ଯାହାକୁ 
ଷଡଦର୍ଶନ କୁହାଯାଏ । ସେହି ଷଡଦର୍ଶନ ବିଦ୍ୟାଳୟ ଗୁଡିକ ହେଲା-ସାଂଖ୍ୟ, ମୀମାଂସା, 
ନ୍ୟାୟ, ବୈଶେଷିକ, ଯୋଗ ଓ ବେଦାନ୍ତ | ଏହି ଛଅଟି ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ମଧ୍ଯରେ 
ସାଂଖ୍ୟ ଓ ମୀମାଂସା ବସ୍ତୁତଃ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ନ୍ୟାୟ ଓ ବୈଶେଷିକ 
ଦର୍ଶନର ମୂଳ ସୂତ୍ର ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଗ୍ରହଣ କରିନଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ପରବର୍ରୀ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ଏହି ଦୁଇ 
ବିଦ୍ୟାଳୟର ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ଓ ଏପରିକି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପାଇଁ 
ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି ! ପୂର୍ବ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ଭଶ୍ଵର ଓ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଆଲୋଚନା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ସେସବୁ ବିଷୟରେ ସୂଚନା ଦିଆଯାଇଛି । 
ଏଠାରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ବା ପରୋକ୍ଷଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରୁଥୁବା ବିଦ୍ୟାଳୟମାନଙ୍କର 
ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି | 


୩.୧ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନ 


ଭାରତୀୟ ଆସ୍ତିକ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାରେ ସାଂଖ୍ୟ ସମ୍ଭବତଃ ସବୁଠାରୁ ପ୍ରାଚୀନ । 
ଏହାର ଉପ୍ପରିକାଳ ଖ୍ରୀଷ୍ଟ ପୂର୍ବ ଏକ ହଜାର ବର୍ଷ ପୂର୍ବରୁ ବୋଲି ସାଧାରଣତଃ ଲେଖକମାନେ 
ଧରିଥାନ୍ତି । ଏପରିକି କେତେକ ଗବେଷକ ଏହାକୁ ପ୍ରାଗ୍‌ବୈଦିକଭାବେ ନେଇ ଅଣଆର୍ଯ୍ୟ 
ବା ଆର୍ଯ୍ଯେତର ସମାଜର ଭାବନାରାଜି ସହିତ ଏହାର ସାମଂଜସ୍ଯ ରହିଛି ବୋଲି 
ଦର୍ଶାଇଥାନ୍ତି । ବିଭିନ୍ନ ଉପନିଷଦ, ପୁରାଣ, ଭଗବଦ୍ଗୀତା ଓ ଏପରିକି ଦକ୍ଷିଣ ଭାରତୀୟ 
ପ୍ରାଚୀନ ତାମିଲ ଗ୍ରଚ୍ଛରେ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନ ବିଷୟରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଥିବା କାରଣ ଯୋଗୁଁ ଏହାକୁ 
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ଅତି ପ୍ରାଚୀନ ବୋଲି ଧରାଯାଉଛି । ପ୍ରାଚୀନତା ତଥା ଆଦିବୈଜ୍ଞାନିକ ଭାବନା ବ୍ୟକ୍ତ 
କରିବାରେ ଏହାର ମହର୍ତ୍‌ ଯୋଗୁଁ ଏହି ଦର୍ଶନଟି ଭାରତୀୟ ଚିନ୍ତାମାନସରେ ଏକ ସୃତନ୍ତ୍ 
ସ୍ଥାନର ଅଧ୍ୟକାରୀ ଅଟେ । କିନ୍ତୁ ପରିତାପର ବିଷୟଯେ ଏହି ଦର୍ଶନ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନ 
ପରି ବହୁ ପତନର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଛି | ପରବର୍ଭୀ ଯୁଗର ଲେଖକମାନେ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର 
ଭାବନା ବିଷୟରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏହାର ମୂଳ ଓ ପ୍ରାମାଣିକ ଗ୍ରନ୍ଧ ଗୁଡିକ 
ସମୟର ଆବର୍ଭନ ମଧ୍ଯରେ ଧ୍ଵଂସ ବା ଦୂଷ୍ପ୍ରାପ୍ୟ ହୋଇଯାଇଛି | ଗୋଟିଏ ଭଗ୍ନ ଅଟ୍ଗଟାଳିକାର 
ପଥର ସଂଗ୍ରହ କଲାପରି ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ଏହି ଦର୍ଶନ ସଂପର୍କରେ ଉଲ୍ଲେଖଥୁବା ବା ଏ 
ସଂପର୍କରେ କିଛି ଆଲୋଚନା ହୋଇଥବା ଗ୍ରନ୍ଧକୁ ସଂଗ୍ରହ କରାଯାଇଛି । ଏହି ଦର୍ଶନର 
ପ୍ରାମାଣିକ ଗ୍ରଚ୍ଛ ଗୁଡିକ କିପରି ଓ କେବେ ବିଲୁପ୍ତ ହେଲା ସେ ସଂପର୍କରେ କୌଣସି 
ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ତଥ୍ୟ ପ୍ରାୟ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଏହାର ଗ୍ରଚ୍ଧ ସକଳ ଯେ ଆଉ ନାହିଁ ଓ ସେଗୁଡିକ 
ଦୂଷ୍ପ୍ରାପ୍ୟ, ଏଥିରେ ଗବେଷକମାନେ ଏକମତ ହୋଇଥଅନ୍ତି | 


କପିଳ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ପ୍ରଥମ ପ୍ରବକ୍ତା । କପିଳଙ୍କ ପରେ ସାଂଖ୍ୟ ବିଦ୍ୟାଳୟର 
ବହୁ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ଓ ସେମାନଙ୍କର ଲେଖା ସଂପର୍କରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଓ ଉଦ୍ଧୃତିମାନ ବିଭିନ୍ନ ଗ୍ରନ୍ଧରୁ 
ଗବେଷକମାନେ ଆବିଷ୍କାର କରିଛନ୍ତି | ଏପରିକି କପିଳଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଶିଷ୍ୟ କିଏ ଥୁଲେ ଓ 
ତାଙ୍କର ବିଚାରଧାରାକୁ ନେଇ କିପରି ଶିଷ୍ୟ ପରମ୍ପରାରେ ବିଭିନ୍ନ ଗ୍ରନ୍ଧ ଓ ଆଲୋଚନାମାନ 
ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଇଥୁଲା ତାହାର ବିବରଣୀ ବିଭିନ୍ନ ଗବେଷକମାନେ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି | ଏହି 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ “ ' ସାଂଖ୍ୟକାରିକା” ' ଓ “ ସାଂଖ୍ୟସୂତୁ ' ଦୁଇଟି ଗରନୁକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଇଥାଏ | 
ସାଂଖ୍ୟକାରିକାର ରଚୟିତା ହେଉଛନ୍ତି ଭଶ୍ଵରକୃଷ୍ଣ ଓ ସେ ଦ୍ଵିତୀୟ ଶତାବ୍ଦୀର ବୋଲି ନିରୂପଣ 
କରାଯାଇଛି । ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ରର ଲେଖକ କପିଳଙ୍କୁ ନିଆଗଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ବିବାଦୀୟ ହୋଇ 
ରହିଛି' । କାରଣ ଏହି ଗ୍ରନ୍ଟି ମାତ୍ର ଚତୁର୍ବଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଲୋକଲୋଚନକୁ ଆସିଲା । 
କେତେକ ଗବେଷକଙ୍କ ମତରେ କପିଳ “ ' ତର୍‌ସମାସ' ' ଓ “ ' ସାଂଖ୍ୟ ପ୍ରବଚନ ସୂତ୍ର” ' 
ନାମରେ ଦୂଇଟି ଗ୍ରନ୍ଧର ରଚନା କରିଥଲେ କିନ୍ତୁ ତାହା ମଧ୍ଯ ବିବାଦାମ୍ପକ ବୋଲି ଧରାଯାଏ | 


' “ ସାଂଖ୍ୟକାରିକା' ' ଓ “ ' ସାଂଖ୍ୟସୂତୁକୁ' ' ଯଦିବି ସାଂଖ୍ୟ ବିଦ୍ୟାଳୟର ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ 


ଗ୍ରନ୍ଧ ବୋଲି ଏବେ ଧରାଯାଉଛି, ତେବେ ଏହା ମୁଳ ଦର୍ଶନର ସମସ୍ତ ଭାବନାକୁ ଯେ ବ୍ୟକ୍ତ 
କରେ ତାହା ମଧ୍ଯ ସନ୍ଦେହଜନକ ବୋଲି ମନେ କରାଯାଏ । କାରଣ ଏହି ଗ୍ରଚ୍ଛମାନଙ୍କ 
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ଉପରେ ଯେଉଁମାନେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଲେଖୁଛନ୍ତି ସେମାନେ ସାଂଖ୍ୟ ମତାବଲମ୍ବୀ ନୂହଁନ୍ଥି । 
ଗୌଡପାଦ ଓ ବାଚସ୍ପତି ମିଶ୍ର ସାଂଖ୍ୟକାରିକାର ବିଶିଷ୍ଟ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାର ଅଟନ୍ତି, କିନୁ ସେମାନେ 
ସାଂଖ୍ୟ ମତାବଲମ୍ବୀ ନହୋଇ ବେଦାନ୍ତ ମତାବଲମ୍ବୀ ଅଟନ୍ତି ¦ ବସ୍ତୁତଃ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର 
ପ୍ରକୃତ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଓ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବ୍ୟଖ୍ୟାକାରଙ୍କ ବିଚାରଶୈଳୀଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ 
ହୋଇଯିବା ଦେଖାଯାଏ । ସେହିପରି ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ରର ବିଶିଷ୍ଟ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଅନିରୁଦ୍ଧ, ମହାଦେବ ଓ ବିଜ୍ଞାନଭିକ୍ଷୁ ପ୍ରଧାନ ଅଟନ୍ତି 1 କିନଧୁ ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ବେଦାନ୍ତବାଦୀ 
ଥିଲେ ବୋଲି କୁହାଯାଏ | ବସ୍ତୁତଃ କେତେକ ଲେଖକଙ୍କ ମତରେ ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ରର ମୌଳିକତା 
ଏହାଦ୍ଵାରା ନଷ୍ଟ ହେବାସହ ବେଦାନ୍ତର ପ୍ରଭାବରୁ ଏହା ମୁକ୍ତ ନୁହେଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାଂଖ୍ଯର 
କେତେକ ପ୍ରାଚୀନ ମତ ରହିଥଲେ ମଧ୍ଯ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନରେ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନର କିଛି 
ଅନୁପ୍ରବେଶ ହେବା ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ । ଦେବୀପ୍ରସାଦ ଚଟ୍ଟୋପାଧ୍ୟାୟଙ୍କ ପରି ଗବେଷକଙ୍କ 
ମତରେ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନର ତାର୍କିକ ମାନଙ୍କର ଆବିର୍ଭାବ ପରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରଂପରାରେ 
ଗଭୀର ଆଲୋଡନ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା | ପରିଣାମତଃ ବିଭିନ୍ନ ବିଦ୍ୟାଳୟର ସମସାମୟିକ 
ବିଶିଷ୍ଟ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ମୀମାଂସା, ବେଦାନ୍ତ, ନ୍ୟାୟ ଓ ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ପ୍ରାଚୀନ ମତ 
ଗୁଡିକୁ ରକ୍ଷା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସୀ ହୋଇଥୁଲେ । କିନ୍ତୁ ସାଂଖ୍ଯ ଦର୍ଶନରେ ସେପରି 
ହୋଇନଥୁଲା । ବୌଦ୍ଧ ତାର୍କିକ ମାନଙ୍କର ଆବିର୍ଭାବ ବେଳକୁ ସାଂଖ୍ୟ ଏକ ସ୍ଵାଧୀନ ଦର୍ଶନ 
ଭାବରେ ତାହାର ସ୍ଥିତି ହରାଇ ସାରିଥୁଲାଂ | ବସ୍ତୁତଃ ଏକ ପ୍ରାଚୀନ ଦର୍ଶନ ଯାହା ଦାର୍ଶନିକ 
ବିଚାରଧାରା, ପୁରାଣ ସାହିତ୍ୟ ଓ ବିଭିନ୍ନ ଜିଜ୍ଞାସାକୁ ଗଭୀରଭାବେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥଲା 
ତାହା ବୌଵ୍ଧିକ ଦୃଶ୍ୟପଟରୁ କାଳକ୍ରମେ ଅଲକ୍ଷ୍ୟରେ ଅପସରି ଗଲା । ସାଂଖ୍ୟର ଅନେକ 
ମୌଳିକ ଓ ପ୍ରାମାଣିକ ଗ୍ରଚ୍ଧ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବା ସହ ସାଂଖ୍ୟର ଉପ୍ପତ୍ତିକାଳରୁ ତାହାର 
ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେହି ପରମ୍ପରା ବି ନିରବଛିନ୍ନ ଭାବରେ ରହିଲା ନାହିଁ । ଗୋଟିଏ 
ବୌଦ୍ଧିକ ପରମ୍ପରା କାଳକ୍ରମେ ବିଲୁପ୍ତ ହୋଇଯିବାଦ୍ଵାରା ଏହାର ଧାରାବାହିଁକତା ଓ ପ୍ରଭାବ 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲା । ସୁତରାଂ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରମାନେ ଏହି ଦର୍ଶନର ଏକ ବାସ୍ତବ ଓ ବସୁନିଷ୍ଠ 
ଚିତ୍ର ଦେବାରେ ସହାୟକ ହେଲେ ନାହିଁ । ତଥାପି ସେମାନଙ୍କର ବିବରଣୀ ଓ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
ମଧ୍ଯରୁ ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିତକୁ ନୂଆ କରି ପ୍ରକାଶ କରିବାପାଇଁ 
ଉଦ୍ୟମ କରାଯାଇଛି । ସାଂଖ୍ୟର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ମଧ୍ଯରେ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ବିଷୟବସ୍ତୁ ମଧ୍ୟରେ 
ଅସଂଲଗ୍ନ ସମ୍ବନ୍ଧ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ । ଫଳରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରମାନେ ନିଜର କଳନା 
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ଆଧାରରେ ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଯୋଡିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ମୋଟ ଉପରେ ଏହାର ମୂଳ 
ଗ୍ରନ୍ମରାଜି ବିଲୁପ୍ତ ହେବା ଓ ଏହାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ମଧ୍ଯରେ ଅନ୍ୟ ଦାର୍ଶନିକ ଦୃଷ୍ଟି ପ୍ରବେଶ କରିବାଦ୍ଵାରା 
ଏହି ଦାର୍ଶନିକ ପରମ୍ପରାଟି ଅନ୍ୟ ଦର୍ଶନଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ଭାବେ ରହିବା ଦେଖାଯାଏ । ଏହି 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବିଜ୍ଞାନଭିକ୍ଷୁଙ୍କ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ | ଗୋଟିଏ ବିସ୍ତୃତ ଦାର୍ଶନିକ ପରମ୍ପରାକୁ 
ସେ ପୁନର୍ଜୀବିତ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସକରି ସାଂଖ୍ୟ ସୂତୁମାନଙ୍କ ଉପରେ ¢ “ସାଂଖ୍ୟ ପ୍ରବଚନ 
ଭାଷ୍ୟ” ଓ “ ସାଂଖ୍ୟ ସାର” ' ଗ୍ରନ୍ଧ ଲେଖୁ ସାଂଖ୍ୟ ବିଚାରକୁ ସରଳକରି ପ୍ରକାଶ କରିବାରେ 
ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ଷୋଡଶ ଶତାବ୍ଦୀର ଆରମ୍ଭରେ ଏହି ଦାର୍ଶନିକଙ୍କର ଆବିର୍ଭାବ ହୋଇଥଲା 
ବୋଲି ଲେଖକମାନେ ମତପୋଷଣ କରିଥାନ୍ତି | ସାଂଖ୍ୟ ସହିତ ବେଦାନ୍ତର ଯେଉଁ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ରହିଛି ତାହାକୁ ଅଧକ ଗୁରୁତ୍‌ଵ ଦେଇ ତାକୁ ତାଙ୍କ ଭାଷ୍ୟ ଭିତରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି | ସାଂଖ୍ୟ 
ମତ ସହିତ ବେଦାନ୍ତ ଓ ଉପନିଷଦ୍୍‌ର ଯେଉଁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ବିରୋଧ ରହିଛି ସେହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଏସବୁ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନପ୍ରତି ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନ ଯେ ଏକ ଆହ୍ଵାନ ଶଙ୍କର ତାହା ଅନୁଭବ 
କରିଛନ୍ତି । ସଂହିତା ମାନଙ୍କରେ ସାଂଖ୍ୟମତର ଯେଉଁ ପ୍ରଭାବ ରହିଛି ଓ ସାଂଖ୍ୟ ମତ 
ଯେପରି ଉଚ୍ଟ ସ୍ଥାନ ନେଇଛି ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଶଙ୍କର ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସହିତ ତାଙ୍କ 
ବିଚାରର ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସାଂଖ୍ୟକୁ ଏଡାଇ ଦେଇ ନାହାନ୍ତି ବା ନ୍ୟୁନ 
କରିନାହାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ସାଂଖ୍ୟ ଦାର୍ଶନିକ ପରମ୍ପରାଟି ନିରବଛିନ୍ନ ଭାବରେ ଜୀବନ୍ତ ନ ରହିବା 
ହେତୁ ଓ ବୌଦ୍ଧିକ ବାତାବରଣରୁ ଏହା ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ ଅପସରି ଯାଇଥିବା ହେତୁ ପରବର୍ରୀ 
ଦାର୍ଶନିକ ବା ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରମାନେ ଏହି ପରମ୍ପରାଟିକୁ ଉଜ୍ଜୀବିତ କରିବାର ପ୍ରୟାସ ଭିତରେ 
ନିଜର ଦାର୍ଶନିକ ଦୃଷ୍ଟି ସହିତ ମେଳ ଖାଇବା ପରି କେତେକ ଭାବନା ଏଥୁରେ ସନ୍ତିହିତ 
କରିଛନ୍ତି । ବସ୍ତୁତଃ ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଓ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ସାଂଖ୍ୟ ସହିତ ପରମ୍ପରା କ୍ରମେ 
ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହୋଇ ରହିଛି ସେଥୂରେ ବ୍ୟତିକ୍ରମମାନ କରାଇ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରମାନେ କେତେକ 
ନୂତନ ତତ୍ର ଅବତାରଣା କରାଇଛନ୍ତି | ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ ବିଜ୍ଞାନ ଭିକ୍ଷୁ ଇଶ୍ଵର ଭାବନାକୁ 
ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନ ସହିତ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରାଇଛନ୍ତି । ସାଂଖ୍ୟର ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସହିତ ଭଶ୍ଵର 
ପ୍ରତୀତିର କୌଣସି ମେଳ ନଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଓ ପରମ୍ପରାକ୍ରମେ ଏକ ଶଶ୍ଵରହୀନ ଦ୍ଵୈତ ତାର୍ଵିକ 
ଭାବଧାରାକୁ ଏହା ବ୍ୟକ୍ତ କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ବିଜ୍ଞାନ ଭିକ୍ଷୁ ଲଶ୍ଵର ଭାବନାକୁ ଏହି ଦର୍ଶନ ସହିତ 
ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରାଇବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି | 
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ଇଶ୍ଵରକୃଷ୍ଣଙ୍କର “  ସାଂଖ୍ୟକାରିକା' ' ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ଏକ ପ୍ରାମାଣିକ ଗ୍ରନ୍ଧ ବୋଲି 
ସ୍ଵୀକୃତ । ସାଂଖ୍ୟକାରିକାରେ ଛଶ୍ଵର ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଉଲ୍ଲେଖ ନାହିଁ । ସାଂଖ୍ୟକାରିକାର ଦୁଇଜଣ 
ବିଶିଷ୍ଠ ଭାଷ୍ୟକାର ହେଉଛନ୍ତି ଗୌଡପାଦ ଓ ବାଚସ୍ପତି ମିଶ୍ର । ଗୌଡପାଦ ଓ ବାଚସ୍ପତି 
ମିଶ୍ର ଉଭୟ ସେମାନଙ୍କର ଦାର୍ଶନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ସାଂଖ୍ୟର ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଆଭିମୁଖ୍ୟକୁ 
ବ୍ୟକ୍ତ କରିବାରେ କୁଣ୍ଠାବୋଧ କରି ନାହାନ୍ତି ବରଂ ସାଂଖ୍ୟର ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ପ୍ରକାଶ ନକଲେ ଏହାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ପୂର୍ଣ୍ଣାଙ୍ଗ ହେବନାହିଁ ବୋଲି ସେମାନଙ୍କର ମତ ସଂପର୍କରେ 
ଆଲୋଚକମାନେ ମତ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି | ସେମାନଙ୍କର କେତେକ ବକ୍ତବ୍ୟ ଏହି 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଆଲୋଚ୍ୟ । 


ସାଂଖ୍ୟଦର୍ଶନ ଦ୍ଵୈତବାଦୀ । ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷ ସୃଷ୍ଟିର ମୂଳତର୍ଵ, ସେମାନଙ୍କର 
ସମ୍ବନ୍ଧଦ୍ଧାରୀ ଜଗତ ଉତ୍ତବ ହୋଇଛି । ପ୍ରକୃତି ଜଡ ଓ ଏକ, ଅଥଚ ପୁରୁଷ ଚେତନ ଓ 
ଅନେକ । ପ୍ରକୃତି ସବୁକିଛିର କାରଣ ଓ ସୃଷ୍ଟିକ୍ରିୟାର ମୂଳକାରଣ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହା ସମସ୍ତଙ୍କର 
କାରଣ, କିନଧୁ କୌଣସି କାରଣର କାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ । ସୃଷ୍ଟି ଆରମ୍ଭ କାଳରେ ସବୁ କିଛି 
ପ୍ରକୃତିରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ଓ ସୃଷ୍ଟି ଶେଷରେ ସବୁକିଛି ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ବିଲୀନ ହୁଏ । ସାଂଖ୍ୟର 
ତାର୍ଵିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ ଅନୁଯାୟୀ ପ୍ରକୃତି ତ୍ରିଗୁଣାତ୍ସିକା । ଗୁଣମାନଙ୍କର ଆଲୋଡନ ଓ ବୈଷମ୍ୟରେ 
ସୃଷ୍ଟି ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ଏହି ତିନି ଗୁଣ ହେଉଛି ସର୍ତ, ରଜ ଓ ତମ | ତ୍ରିଗୁଣର ସନ୍ତୁଳନ 
ବାଧାପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ପ୍ରକୃତିରେ ଉଦ୍‌ବର୍ରନ ହୋଇ ସୃଷ୍ଷି ପ୍ରକ୍ରିୟା ଆରମ୍ଭ ହୁଏ | ତିନି ଗୁଣ 
ମଧ୍ଯରୁ କୌଣସି ଗୁଣ ଅନ୍ଯଠାରୁ ପୁଥକ୍‌ ହୋଇ ରହେ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ବସ୍ତୁ ଓ ବ୍ଯକ୍ତି 
ପ୍ରତ୍ୟେକଥ୍‌ରେ କୌଣସି କୌଣସି ଗୁଣର ପ୍ରଭାବ ଅଧ୍ବକ ଥାଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଗୁଣମାନଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ଆନୁପାତିକ ସମ୍ମିଶ୍ରଣ ଦେଖବାକୁ ମିଳେ । ସାଂଖ୍ୟ ଜୀବ ଓ ପୁରୁଷ 
ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଆଣିଥାଏ । ପୁରୁଷ ଅନ୍ତଃକରଣ ସଂସର୍ଗରେ ଆସିଲେ ଜୀବହୁଏ । ବୁଦ୍ଧି, 
ଅହଙ୍କାର ଓ ମନର ସଂସର୍ଗରେ ଅନ୍ତଃକରଣ ହୁଏ । ଜୀବ ଜ୍ଞାତା, କର୍ରା ଓ ଭୋକ୍ତା ହୋଇଥାଏ, 
କିନଧୁ ପୁରୁଷ ନୂହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୁରୁଷ ଜ୍ଞାତା, କର୍ଭା ଓ ଭୋକ୍ତା ନହୋଇ ଅନାସକ୍ତ ରୁହେ । 
ପୁରୁଷର ପ୍ରଭାବରୁ ପ୍ରକୃତି ବିବର୍ରଭ ହୁଏ । କିନ୍ତୁ ସବୁ କିଛିର ମୂଳକାରଣ ବା ଆଦିକାରଣ 
ପ୍ରକୃତି ହି ଅଟେ । ଛଶ୍ଵରବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସବୁକିଛିର ମୂଳକାରଣ ଭାବେ 
ନିଆଯାଏ । ସାଂଖ୍ୟରେ ସୃଷ୍ଟିର ଆଦିକାରଣ ଭାବରେ ପ୍ରକୃତିକୁ ନିଆଯାଏ । ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
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ଯେଉଁମାନେ ମୂଳକାରଣ ଭାବରେ ନେଉଛନ୍ତି,ତାଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସାଂଖ୍ୟ ମାନଦଣ୍ଡରୁ 
ଗୌଡପାଦ ବିଭିନ୍ନ ଯୁକ୍ତି ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛନି । ଯଦି ପ୍ରକୃତି, ବସୁଭିତରେ ଗୁଣର ଉପସ୍ଥିତି 
ଥାଏ ତେବେ ତାହା କିପରି ଏକ ଗୁଣହୀନ ଇଶ୍ଵରଙ୍କଠାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବ ? ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ 
ତ୍ରିଗୁଣ ଥିବାରୁ ବସ୍ତୁ ବା ସତ୍ତା ଭିତରେ ଗୁଣ ରହିଥାଏ । ଛଶ୍ଵର ଗୁଣହୀନ ହୋଇଥିବାରୁ 
ତ୍ରିଗୁଣାତ୍ଵକ ଜଗତର ଉପ୍ପରି ଭଶ୍ଵରଙ୍କଠାରୁ ହୋଇଛି ବୋଲି ଭାବିବା ଅବୈଧ ଅଟେ । 
ଜଗତ ବସ୍ତୁଭିରିକ ଓ ପରିବର୍ଗନଶୀଳ ! ବସ୍ତୁଭିରିକ ଓ ପରିବର୍ଗନଶୀଳ ଜଗତର ମୂଳକାରଣ 
ହିଁ ପ୍ରକୃତି ହୋଇପାରିବ । କାର୍ଯ୍ୟ ଓ କାରଣ ମଧ୍ଯରେ ସାମଂଜସ୍ୟ ରହିବା କାର୍ଯ୍ୟଂକାରଣ 
ନିୟମର ଏକ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ଲକ୍ଷଣ ହୋଇଥିବାରୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଜଗତର ଆଦିକାରଣ ଭାବରେ 
ନିଆଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । 


ଏହି ଯୁକ୍ତିକୁ ହୁଏତ ଜଣେ ଇଶ୍ବରବାଦୀ ଆହ୍ଵାନ ଦେଇ ସମାଲୋଚନା କରିପାରେ । 
ଯୁକ୍ତି କରାଯାଇପାରେ ଯେ ଏକ ଉପାଦାନ କାରଣରୁ କିଛି ସ୍ଵତଃ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ନାହିଁ । 
କଳସୀର ଉପାଦାନ କାରଣ ମାଟି, କିନୁ ମାଟିରୁ ନିମିର କାରଣ ଘଟକାର ନହେଲେ 
କଳସୀ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ନିମିର କାରଣ ବ୍ୟତୀତ ଉପାଦାନ କାରଣରୁ କିଛି ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ସେହିପରି ଭଶ୍ବରଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ପ୍ରକୃତିରୁ ଜଗତର ଉପ୍ପତ୍ତିହେବା ସମ୍ଭବ 
ନୁହେଁ । ସାଂଖ୍ୟକାରିକାର ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାର ବାଚସ୍ପତି ମିଶ୍ର ଏହି ଯୁକ୍ତିକୁ ଖଣ୍ଡନ କରିଛନ୍ତି । 
ସାଂଖ୍ୟରୁ ଏକ ପଂ୍ତି ( ପଂକତି- ୫ ୭) ଦେଇ ସେ ଉପାଦାନ କାରଣ କିପରି ସ୍ବଂୟକ୍ରିୟ 
ହୋଇପାରିବ ଓ ଜଗତ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ନିମିତ କାରଣର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ ତାହା 
ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ଗୋଟିଏ ବାଛୁରୀର ଜୀବନଧାରଣ ପାଇଁ ମା' ଗାଇ ଦେହରେ ଯେପରି ସ୍ବତଃ 
କ୍ଷୀର ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ ଓ କେହି ଏହି କ୍ଷୀର ସୃଷ୍ଠି କରିନଥାଏ ସେହିପରି ଏହି ସାଦୃଶ୍ୟ 
ଆଧାରରେ ପୁରୁଷର ସଂସର୍ଗ ଓ ମୋକ୍ଷ ପାଇଁ ପ୍ରକୃତି ଉଦ୍‌୍ବର୍ରିତ ହୋଇଥାଏ | ଏଥପାଇଁ 
କୌଣସି ନିମିର କାରଣର ଆବଶ୍ୟକତା ପଡେ ନାହିଁ । ଏଠାରେ ପୁନଶ୍ଚ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିପାରେ, 
ଗାଇ ଦେହରେ କ୍ଷୀର କେହି ସୃଷ୍ଟି କରୁନଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ଵର ଏପରି ନିୟମ ଓ ବିଧାନ 
ରଖୁଛନ୍ତି ଯଦ୍ବାରା ବାଛୁରୀର ଜୀବନ ଧାରଣ ପାଇଁ ମା ଗାଲ ଦେହରେ କ୍ଷୀର ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବ । 
ଭଶ୍ଵର ଅଧ୍ଵକ୍ଷକ ଭାବେ ସବୁ କିଛିକୁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟମୂଳକ ଭାବରେ ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ କରାଇଛନ୍ତି । 
ସୁତରାଂ ଭଶ୍ବରଙ୍କର ସ୍ପିତି ଏହାଦ୍ଵାରା ଅପ୍ରତିଷ୍ଠ ହେଉନାହିଁ | ଏହି ଯୁକ୍ତି ବିରୁଦ୍ଧରେ ବାଚସ୍ପୃତ 
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ମିଶ୍ର ତାଙ୍କର ସୁଚିନ୍ତିତ ଯୁକ୍ତି ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । ଏକ ସଚେତନ କାର୍ଯ୍ୟ ପଶ୍ଚାତରେ ଯଦି 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଆରୋପ କରାଯାଏ, ତେବେ କର୍ରାର କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ବାର୍ଥପରତା ବା 
ନିସ୍ବାର୍ଥପରତା ପରି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ରହିପାରେ | ଯେହେତୁ ସୃଷ୍ଟି ପଶ୍ଚାତରେ ଏହି ପ୍ରକାରର 
କୌଣସି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସଂସ୍ଥାପନ କରାଯାଇ ପାରିବନାହିଁ ତେଣୁ ସୃଷ୍ଟିକୁ ଯେ ଭଶ୍ଵର କରିଛନ୍ତି 
ଏହା କୁହାଯାଇ ନପାରେ, କାରଣ ଇଶ୍ବରଙ୍କର ସେପରି କୌଣସି ସ୍ବାର୍ଥକୈନ୍ଦ୍ରିକ ଉଦେଶ୍ୟ 
ଥିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ତେବେ ଅନ୍ୟ ସମ୍ଭାବନା ଯଥା ଭଶ୍ଵର ହୁଏତ ଦୟାର ବଶବର୍ରୀ 
ହୋଇ ଏହି ସୃଷ୍ଟି ସର୍ଜନା କରି ପାରିଥାନ୍ତି ବୋଲି କୁହାଯାଇ ପାରେ । କିନ୍ୁ ସୃଷ୍ଟି ପୂର୍ବରୁ 
ପୁରୁଷମାନେ କୌଣସି ଦୁଃଖାନୁଭୂତି ଲାଭ କରିବାର ସମ୍ଭାବନା ନଅଲା, କାରଣ 
ସେତେବେଳେ ମନ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ବସ୍ତୁର ସ୍ପିତି ହିଁ ନଥଲା | ସୁତରାଂ ଯଦି କୂୃହାଯିବ ଯେ 
ସୃଷ୍ଟିପରେ ଭଶ୍ଵର ଆତ୍ସାମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଦୟା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଛନ୍ତି ତେବେ ତର୍କ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏଠାରେ 
ଚକ୍ରକ ତର୍କ ଦୋଷ ଜାତ ହେବ | କାରଣ ଏହାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେବ ଯେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କରୁଣାରୁ 
ଜଗତ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି ଓ ଜଗତର ସୂୃଷ୍ଟିଦ୍ଵାରା ରଶ୍ଵରଙ୍କ କରୁଣା ଉତ୍ତବ ହୋଇଛି । ପୁନଶ୍ଚ 
ଯଦି କୁହାଯିବ ଯେ ଦୁଃଖ, ଯନ୍ତ୍ରଣା ଜର୍ଜରିତ ପୂୃଥବୀ କେବଳ ଇଭଶ୍ଵରଙ୍କର କରୁଣାଦ୍ଵାରା 
ଲାଘବ ହୋଇପାରିବ ତେବେ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ୟା ଆସିବ । କାରଣ ଇଶ୍ଵର ଯେ କି କରୁଣା ବା 
ଦୟା ପରବେଶ ହୋଇ ସୃଷ୍ଟି ସର୍ଜନା କରିଛନ୍ତି କେବଳ ସୁଖୀ ଜନ ସୃଷ୍ଟି କରିଥାନ୍ତେ | 
ଏତେ ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଜର୍ଜରିତ ପ୍ରାଣୀ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସୃଷ୍ଟ ବୋଲି କହିବା ଅସଂଗତ 
ମନେହୁଏ । ମୋଟ ଉପରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଯଦି ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରକ୍ରିୟାର କାରଣଭାବେ ନିଆଯିବ 
ସେଥିପାଇଁ ସେଥୁରେ ତାଙ୍କର ଭଦେଶ୍ୟର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିବ କିମ୍ବା ତାଙ୍କର କରୁଣାର ପ୍ରଶ୍ନ ଆସିବ । 
ତେବେ ଇଶ୍ଵର ଉଦେଶ୍ୟରଖୁ ବା କରୁଣାବଶତଃ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି କହିଲେ ନାନା ତାର୍କିକ 
ଜଟିଳତା ଓ ଅବୈଧତା ଆସିବ । ପରନ୍ତୁ ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରକ୍ରିୟାର ମୂଳଭାବେ ପ୍ରକୃତିକୁ ନିଆଗଲେ 
ଏ ସମସ୍ୟା ଆସିବ ନାହିଁ, କାରଣ ପ୍ରକୃତି ହେଉଛି ମୌଳିକତଃ ଜଡ ସତ୍ତା । ଏକ ଜଡ- 
ସତ୍ତା ପାଖରେ ଉଦେଶ୍ୟ ବା କରୁଣାର ପ୍ରଶ୍ନ ଅବାନ୍ତର ମନେହୁଏ । 


ଏହି ଯୁକ୍ତିର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦିଗ ଓ ଏହାର ସମ୍ଭାବ୍ୟ ତାର୍କିକ ପରିଣାମ ପ୍ରତି ବାଚସ୍ପତି 
ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରିଛନି । ଏହି ଯୁକ୍ତିର ଆଧାରରେ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନରେ ଇଭଶ୍ବରଙ୍କର 


ମି 
ଭୂମିକାକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରାଯାଇ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦର ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଇଛି । ସାଂଖ୍ଯର 


ଶ୍ର 
ମି 
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ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସପକ୍ଷରେ ସେ ଏହି ଯେଉଁ ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି, ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟ 
ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର କୃତି ‹  ସର୍ବଦର୍ଶନ-ସଂଗ୍ରହ””ରେ ସେହିପରି ଭାବନା ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । 
ସାଧାରଣତଃ ଯୁକ୍ତି କରାଯାଏ ଯେ ପ୍ରକୃତି ପରି ଜଡ ଉପାଦାନରୁ ପ୍ରଥମ ବସ୍ତୁ ˆ ‘ମହତ୍‌ 
ବିବର୍ଭିତ ହୋଇ ଏହି ଧାରା ଗଡି ଚାଲିବାରେ ଏକ ସଚେତନ ସତ୍ତାର ଭୂମିକା ନିଶ୍ଚୟ 
ରହିଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରକୃତିରୁ ବିବର୍ଭନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଉ୍ଭବ କରାଇବାରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଭୂମିକାକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯିବା ଆବଶ୍ୟକ । ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟ ଏହି ଯୁକ୍ତିକୁ ଖଣ୍ଡନ କରି ପ୍ରକୃତି ଜଡ ହେଲେ 
ମଧ୍ଯ ଏଥିରୁ ଏକ ବିବର୍ଭନ ପ୍ରକ୍ରିୟା, ପୁରୁଷର ମୁକ୍ତି ପାଇଁ, ଉତ୍ତବ ହେବାରେ କୌଣସି 
ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ନାହିଁ ବୋଲି ସୂଚାଇଛନ୍ତି । ବାଛୁରୀର ବୃଦ୍ଧି ପାଇଁ ମା ଗାଇ ଦେହରେ କ୍ଷୀର 
ଉପ୍ପନ୍ଧନ ହେବା ବା ଜଗତର ଉପକାର ପାଇଁ ନଦୀରେ ଜଳାରାଶି ପ୍ରବାହିତ ହେବା ଯେପରି 
ସମ୍ଭବ ସେହିପରି ପ୍ରକୃତିରୁ ସବୁ ବିବର୍ଭିତ ହେବା ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ମୋଟ ଉପରେ 
ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟ ବିବର୍ଭନଧାରା ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ଉତ୍ଭବ ହେବାରେ କୌଣସି ଲଶ୍ଵର ବା ସଚେତନଙ- 
ସରାଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ଯୁକ୍ତି ଅନୁଯାୟୀ ସୃଷ୍ଟିର ଆରମ୍ଭ ନା ସୃଷ୍ଟି 
ଶେଷରେ ଇଶ୍ବରଙ୍କର ପ୍ରଭାବ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଛି ? ଯଦି ଧରାଯାଏ ଯେ ସୃଷ୍ଟି ପୂର୍ବରୁ ଭଶ୍ଵର 
କରୁଣାବଶତଃ ଆମ୍ବା ମାନଙ୍କର ଦୁଃଖ ଦୂରକରି ଆନନ୍ଦ ପାଇଁ ପ୍ରକୃତିକୁ କ୍ରିୟାଶୀଳ କରିବାରେ 
ନିମିର ହେଲେ, ତେବେ ଏହି ସମ୍ଭାବନାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇ ପାରିବନାହିଁ । କାରଣ 
ଯେତେବେଳେ ବିବର୍ନ ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ ଆତ୍ସାମାନେ ବିନା ଶରୀରରେ ଦୁଃଖ ପାଇବାର 
ସମ୍ଭାବନାର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁନାହିଁ । ତେଣୁ ଅନ୍ୟ ସମ୍ଭାବନାଟି, ଯେ ଛଶ୍ବର ସୃଷ୍ଟି ପରେ ଜୀବମାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ଦୟା ପରବଶ ହୋଇଛନ୍ତି ଆମକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ | ସେପରି ସ୍ଥଳେ ଏହି 
ଯୁକ୍ତି ଚକ୍ରକ ତର୍କଦୋଷରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । 


ମୋଟ ଉପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟ ଓ ବାଚସ୍ପତି ମିଶ୍ରଙ୍କ ପରି ବିଶିଷ୍ଟ 
ପ୍ରବକ୍ତାଗଣ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପ୍ରତି ସହମତି ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । 
ବିବର୍ଗନ ଜନିତ ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାରେ ଭଶ୍ଵର ନାମକ ଏକ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ 
ସତ୍ତା ବା ଶକ୍ତିର କୌଣସି ଭୂମିକା ନାହିଁ । ଦ୍ଵିତୀୟରେ ଯଦି ବି ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ତରରେ ଏହିପରି 
ଏକ ଶକ୍ତିକୁ ଅବତାରଣା କରାଯାଇ ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ, ତେବେ ତର୍କ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହା ଅବୈଧ ପ୍ରତିପାଦିତ ହେବ | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଡ ପ୍ରକୃତିକୁ ସ୍ଵୟଂକ୍ରିୟାଶୀଳ ଭାବେ 
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ନେଇ ଜଗତର ବିବର୍ଭନକୁ ବୁଝାଇବା ଯେତେ ଯୁକ୍ତିସଙ୍ଗତ ହେବ, ଏକ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଏ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ବୀକାର କରି ଜଗତକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାରେ ତାଙ୍କୁ ନିମିତ କାରଣ ଭାବେ ନେବା 
ସେପରି ଯୁକ୍ତିସଙ୍ଗତ ହେବନାହିଁ । 


ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ପ୍ରାଚୀନତା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସେ ଯୁଗରେ ଏକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ 
ଭାବଧାରାର ଅବତାରଣା କରିବା ବୌଦ୍ଧିକ ଇତିହାସରେ ଏକ ସାହସିକ ପଦକ୍ଷେପ କହିଲେ 
ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । କପିଳଙ୍କ ସମସାମୟିକ ସମାଜରେ ରହିଥିବା ବୌଦ୍ଧିକ ବାତାବରଣ 
ମଧ୍ଯରେ ରହସ୍ୟମୟ ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣା ପ୍ରବାହ ଓ ଜୀବନର ଘନଘଟାକୁ ବୁଝିବାପାଇଁ 
ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତି ଓ ଦିବ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଅତି ସ୍ବାଭାବିକ ଥଲା । ଅଥଚ 
ପ୍ରକୃତି, ଗତି, କ୍ରିୟାଶୀଳତା ଇତ୍ଯାଦି ଭାବନାକୁ ସ୍ବୟଂଚାଳିତ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରି ସେ 
ସବୁକୁ ପ୍ରାକୃତିକ ମାନଦଶ୍ତରେ ବୁଝାଇବାର ପ୍ରୟାସ ଚିନ୍ତାରାଜ୍ୟରେ ଏକ ବୈପ୍ଲବିକ 
ପ୍ରୟାସଥଲା । ହେତୁବାଦ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ଆବିର୍ଭାବର ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ସାଂଖ୍ୟ 
ଯେଉଁ ଆଦି ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରକହର ଅବତାରଣା କରିଥଲା, ତାହା ଯେ ଏକ ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ 
ଆଲୋଡନ ଥୁଲା ତାହା ଅନସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ । 


ମୋଟ ଉପରେ ସାଂଖ୍ୟ ମତରେ ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି 
ଇଶ୍ଵର ବା ଆଧବଦୈବିକ ଶକ୍ତିର ଭୂମିକା ହିଁ ନାହିଁ । ତେବେ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ସିବଧାନ୍ତ 
କେବଳ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବାରେ ସୀମିତ ନୂହେଁ | ଦେବୀ ପ୍ରସାଦ ଚଟ୍ଗଟୋପାଧ୍ଯାୟଙ୍କ 
ପରି ଗବେଷକଙ୍କ ମତରେ କେବଳ ବିବର୍ଭନ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେ 
ସାଂଖ୍ୟ ଦାର୍ଶନିକ ଗଣ ତଶ୍ବରଙ୍କୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି ତା ନୁହେଁ, ବରଂ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ୃକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରୁଥବା ଦାର୍ଶିନିକମାନେ କେତେଦୂର ଯୁଲ୍ତିସଙ୍ଗତ ଭାବରେ ତାଙ୍କର ମତକୁ ପ୍ରକାଶ 
କରିପାରିବେ ତାହା ମଧ୍ଯ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠାଇଛନ୍ତି | ରଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କୌଣସି ଯୁକ୍ତିଶୀଳ 
ଆଧାର ଯେ ନାହିଁ ଓ ଲଶ୍ବରଭାବନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନେକ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଅସଙ୍ଗତି ରହିଛି ଏହା 
ସାଂଖ୍ୟ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି ବୋଲି ଚଟ୍ଟୋପାଧ୍ୟାୟ ମତପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି? । 


ଯଦି ଶଶୃବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସ୍ବୀକାର କରାଯାଇ ତାଙ୍କୁ ସ୍ରଷ୍ଟା ଭାବରେ ନିଆଯିବ, ତେବେ 
ସୃଷ୍ତି ସର୍ଜନା ପଶ୍ଚାତରେ ତାଙ୍କର ଯେ କିଛି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥିବ ଏହାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ | 


-୭ ୧ - 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଏହାକୁ ସ୍ଵୀକାର ନକଲେ ଭତଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵର ସେପରି କିଛି ମହତ୍ତ୍‌ ରହିବ ନାହିଁ । ସୃଷ୍ଟି 
ସର୍ଜନା କରିବାରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର କଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରହିପାରେ ? ଇଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଯେ କୌଣସି 
ସ୍ବାର୍ଥ ଜନିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନାହିଁ ଏହା ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ କୁହାଯିବ, କାରଣ ଇଶ୍ଵରବାଦୀ 
ଭାବନାନୁଯାୟୀ ଶଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ଚିରନ୍ତନ ଭାବରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଯାହାଙ୍କର ଅପ୍ରାପ୍ୟ ବୋଲି 
କିଛି ନାହିଁ ଓ ସେ ହେଉଛନ୍ି କରୁଣାମୟ । ସୁତରାଂ ସେଠାରେ ସ୍ଵାର୍ଥର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିନପାରେ । 
ତେଣୁ ଅନ୍ୟ ସମ୍ଭାବନାଟି ହେଉଛି ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି କରୁଣା ବା ଦୟା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବାକୁ ଯାଇ 
ସେ ସୃଷ୍ଟି ସର୍ଜନା କରିଛନ୍ତି । ଯେତେବେଳେ କରୁଣାର ପ୍ରଶ୍ନ ଆସୁଛି ଏହା ଜୀବମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ହିଁ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ, ଜଗତର ନିର୍ଜୀବ ବସ୍ତୁ ପାଇଁ କରୁଣାର ଅର୍ଥ କିଛି ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଜୀବମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ଅନୁକମ୍ପାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଯେ ସେମାନଙ୍କର ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣାକୁ ଦୂର କରି ସେମାନଙ୍କୁ 
ସୁଖ ଶାନ୍ତିରେ ରହିବାକୁ ଦେବା । ଜୀବର ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣା ସେତିକିବେଳେ ଉଦ୍ରେକ ହୁଏ 
ଯେତେବେଳେ ସେ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଇତ୍ୟାଦିର ଅଧୂକାରୀ ହୁଏ । ସୃଷ୍ଟି ପରେ ହିଁ 
ଏହା ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । ସୃଷ୍ଟି ପୂର୍ବରୁ ଜୀବମାନଙ୍କର ଦୁଃଖ, ଯନ୍ତ୍ରଣା ରହିବାର ଅର୍ଥ 
ନଥାଏ, ସୁତରାଂ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନାରେ ଇଶ୍ଵର ଅନ୍ୟର ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଦୂର କରିବାକୁ 
ଜଗତକୁ ସୃଷ୍ଚି କରିଛନ୍ତି ବୋଲି ଭାବିବା କେବଳ ସୃଷ୍ଟି ପରବର୍ଭୀ ଅବସ୍ଥାର ସୂଚନା ଦିଏ । 
ସୃଷ୍ଟି ସର୍ଜନା ପୂର୍ବରୁ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଅଭାବରେ ଜୀବମାନଙ୍କର ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣାକୁ ଦୂର କରି 
ଆନନ୍ଦ ଦେବାକୁ ଭଶ୍ଵର ସବୁକିଛି ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି କହିବା ଭଶ୍ଵରବାଦୀଙ୍କ ପାଇଁ ଆଦୌ 
ଅର୍ଥପୂର୍ଣ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ବସ୍ତୁତଃ ସ୍ୃଷ୍ଚି ପରେ ହିଁ ରଶ୍ଵରଙ୍କର କରୁଣାର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିପାରେ, 
ସୃଷ୍ଟି ପୂର୍ବରୁ ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ଏହା କହିବାର ଅର୍ଥ ହେବ ସୃଷ୍ଟି ସର୍ଜନା କରି ଭଶ୍ଵର ଦୁଃଖ 
ଯନ୍ତ୍ରଣାମୟ ପରିବେଶର ସୂତ୍ରପାତ କରିଛନ୍ତି ଓ ପୁନଶ୍ଢ ଏହା ଦୂର କରିବାକୁ ଯାଇ ନିଜର 
କରୁଣା ଦେଖାଉଛନ୍ତି । ଜଗତର ଏକ ସ୍ରଷ୍ଟାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବାଦ୍ଵାରୀ .ଏହିପରି ତାର୍କିକ 
ଅସଙ୍ଗତି ବା ଅବୈଧତାର ସୂତୂପାତ ହେବ ! କାରଣ ଜଣେ ଇଶ୍ଵରବାଦୀଙ୍କ ଏହା ଗ୍ରହଣ 
କରିବାକୁ ହେବ ଯେ ଶଶ୍ଵର ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣାର ଉଦ୍ରେକ ପାଇଁ ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି କରି ପୁନଶ୍ଚ 
ଜୀବ ପ୍ରତି କରୁଣା ଦେଖାଇବାକୁ ଇଛା ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି 


ସାଂଖ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟ ଓ ବାଚସ୍ପତି ମିଶ୍ର ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ପରିକଳ୍ପନାର 
ଏହି ତାର୍କିକ ଅସଂଗତି ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି | ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ ଯେ ଚଟ୍ଟୋପାଧ୍ୟାୟଙ୍କ" 
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ପରି ବିଶିଷ୍ଟ ଗବେଷକଙ୍କ ମତରେ ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟ ବା ବାଚସ୍ମତି ମିଶ୍ର କେହି ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀ 
ନୂହନ୍ତି କିମ୍ବା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଅବତାରଣା କରିବାର ପରିକଳ୍ପନା ସେମାନଙ୍କ ଭାଷ୍ୟର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
ନୁହେଁ । ପରନ୍ତୁ ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟ ବିଶିଷ୍ଠ ବେଦାନ୍ତବାଦୀ ଥିଲେ ଓ ବାଚସ୍ପତି ମିଶ୍ର ନ୍ଯାୟ 
ସୂତ୍ରର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଲେଖ୍ଵବାବେଳେ ଶଶ୍ଵରବାଦର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ଦାର୍ଶନିକ ଯୁକ୍ତି ଅବତାରଣ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ତାଙ୍କର ପଟୁତା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଛନ୍ତି | ସୁତରାଂ ସେମାନେ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନ ଉପରେ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଲେଖୁବାବେଳେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଅବତାରଣା କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ଆଗ୍ରହ ପ୍ରଦର୍ଶନ 
କରିବା ସ୍ବାଭାବିକ ନୁହେଁ । ପରନ୍ୁ ବାଚସ୍ପତି ମିଶ୍ର ସାଂଖ୍ୟ ପରମ୍ପରାରେ ନିଶ୍ଚୟ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଭାବଧାରାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ଓ ବାଚସ୍ମତିଙ୍କର ବ୍ୟାଖ୍ୟାଦ୍ଵାରା ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟ 
ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ସାଂଖ୍ୟ ସୂତ୍ରରେ ରହିଥିବା ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଭାବଧାରା ମୁଖ୍ୟତଃ 
ଏହିପରି ସାଂଖ୍ୟ ଦାର୍ଶନିକ ପରମ୍ପରାରୁ ଉତୁତ ହୋଇଛି । ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟ ତାଙ୍କର ସର୍ବଦର୍ଶନ 
ସଂଗ୍ରହ ପୁସ୍ତକରେ କପିଳ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ପ୍ରବର୍ଭକ ବୋଲି ସୂଚନା 
ଦେଇଛନ୍ତି | ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନ ଓ ଏହାର ପରମ୍ପରା ଭିତରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଭାବନା 
ଯେ ଓତଃପ୍ରୋତ ଭାବରେ ନିହିତ ରହିଛି ଏହା କୁହାଯାଇ ପାରେ । 


ସାଂଖ୍ୟସୂତୁର ପ୍ରାଚୀନତା ତଥା ପ୍ରକୃତ ରଚୟିତା ନେଇ ସେପରି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ପ୍ରମାଣ 
ନାହିଁ । ସାଂଖ୍ୟକାରିକା ଓ ସାଂଖ୍ୟ ସୂତ୍ର ମଧ୍ୟରେ ସାଂଖ୍ୟ କାରିକାକୁ ଯେପରି ନିର୍୍ଲଶାଳ 
ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଉଛି, ସାଂଖ୍ୟସୂତୁକୁ ସେପରି କରାଯାଇ ନାହିଁ । ସମ୍ଭବତଃ ଝା ୩! ତ 
ଚତୁର୍ଦଦଶ ଶତାହୀରେ ଲୋକଲୋଚନକୁ ଆସିଲା ଓ ଯାହା କପିଳଙ୍କ ପ୍ରଣିତ ବୋଲି କୁହାପାଏ 
ତାହା ବିବାଦୀୟ ମନେହୁଏ । ସମ୍ଭବତଃ କୌଣସି ଦାର୍ଶନିକ ନିଜର ନାମକୁ ଗୋପନ ରଖୁ 
ଏହି ଦର୍ଶନର ପ୍ରଥମ ପ୍ରବକ୍ତା କପିଳଙ୍କ ନାମରେ ଗ୍ରନ୍ଛଟିକୁ ପ୍ରକାଶ କରିଥବା ଅନୁମାନ 
କରାଯାଏ ! କପିଳ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାରେ ଯେଉଁ ସମ୍ମାନର ଅଧକାରୀ ହୋଇଛନ୍ତି 
ତାଙ୍କ ନାମରେ ଏହାକୁ ପ୍ରକାଶ କଲେ ଏହାର ମହତ୍ତ୍ର ଅଧକ ଉପଲବ୍ଧ ହେବ ବୋଲି 
ଅନୁମାନ କରି ଲେଖକ ତାହା କରିପାରିଥାନ୍ତି । ସାଂଖ୍ୟ ଦାର୍ଶନିକ ପରମ୍ପରାର ଯେଉଁସବୁ 
ଭାବନା ତଥାପି ଉଜ୍ଜୀବିତ ରହିଥଲା ତାହାକୁ ଏକତ୍ର କରି ସାଂଖ୍ୟସୂତୁକୁ ହୁଏତ ରଚନା 
କରାଯାଇଛି ବୋଲି କେତେକ ଗବେଷକ ମତ ଦେଇଥାନ୍ତି । ବସ୍ତୁତଃ ସାଂଖ୍ଯସୂତ୍ରରେ 
ଭଶ୍ବରବାଦ ସଂପର୍କୀୟ ଭାବନା ସବୁକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣକରି ସେସବୁକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିବାର 
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ସୂଚନା ମିଳେ | ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ର ଓ ସାଂଖ୍ୟକାରିକା ମଧ୍ଯରେ ତୁଳନା କରି ଦେଖୁଲେ ସାଂଖ୍ୟକାରିକା 
ଏହି ବିଦ୍ୟାଳୟର ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳକୁ ସଂକ୍ଷେପରେ ବ୍ୟକ୍ତି କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛି | 
ସାଂଖ୍ୟକାରିକାରେ ସେପରି ବିବାଦୀୟ ବିଷୟ ନାହିଁ ବା ପ୍ରତିପକ୍ଷର ଯୁଲ୍ତିର ବୈଧତା ବା 
ଅବୈଧତାକୁ ମୂଲ୍ୟାୟନ ମଧ୍ୟ କରାଯାଇ ନାହିଁ | ଅପରପକ୍ଷରେ ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ରରେ ରହିଥୁବା 
ଛଟି ପରିଛେଦ ମଧ୍ଯରୁ ପ୍ରଥମ ଚାରୋଟିରେ ଏହି ଦର୍ଶନର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳକୁ ସକାରାତ୍ସକ 
ଭାବେ ବ୍ୟକ୍ତ କରାଯିବା ସହ ପରବର୍ଭୀ ପରିଛେଦରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ସଂପର୍କରେ ମୁଖ୍ୟତଃ 
ଆଲୋଚନା ଦେଖାଯାଏ । ଅବଶ୍ଯ ପ୍ରଥମ ପରିଛେଦ ଗୁଡିକରେ ଯେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସୂଚନା ନାହିଁ, ତାହା ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ | ପରନ୍ତୁ ବିଭିନ୍ନ ପରିଛେଦରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରତିପକ୍ଷର 
ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନାର ସମାଲୋଚନା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ । ମୋଟ ଉପରେ 
କହିବାକୁ ଗଲେ ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ରର ସାମଗ୍ରିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦର ସ୍ପଷ୍ଟ 
ଇଙ୍ଗତ ଦୃ୍ଚିଗୋଚର ହୁଏ । 


ସାଂଖ୍ୟସୂତରର ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ର ଗୁଡିକରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଭାବନାର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ 
ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ତାହାର ସୂଚନା ଏଠାରେ ଦିଆଯାଇପାରେ । ପ୍ରଥମତଃ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ "କୁ ଜାନ ଲାଭର ଏକ ପ୍ରାଥମିକ ଆଧାର ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଏ । ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଜ୍ଞାନ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ବସ୍ତୁର ସନ୍ଧିକର୍ଷଦ୍ଵାରା ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ । ବସ୍ତୁ 
ସହିତ ସନ୍ଧିକର୍ଷ ବା ସାନ୍ନିଧ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ଏହା ହେଉଥୁବାରୁ ଏହା ସାମୟିକ ଅଟେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହା 
ଶାଶୃଵତ ନୁହେଁ । ଏହି ମତ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଯୁକ୍ତି କରାଯାଏ ଯେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏହି ମତ 
ଅତି ସୀମିତ କାରଣ ଏହାଦ୍ଵାରା ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ବା ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ମହର୍ଵକୁ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ସମ୍ଭବପର 
ନୁହେଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯଦି ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଜ୍ଞାନ ବସ୍ତୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସାନ୍ଧିଧଦ୍ଵାରୀ ସମ୍ଭବ ତେବେ ତାହା 
କେବଳ ସାମୟିକ ହେବ । ବସ୍ତୁତଃ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଯେ ଶାଶ୍ବତ ନୁହେଁ, ଏହା 
କୂହାଯିବ । କିନୁ ସାଧାରଣତଃ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଜ୍ଞାନକୁ ଶାଶ୍ବତ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥାଏ । 


ଏହି ମତ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ରରେ କହାଯାଏ ଯେ ଛଶ୍ଵରଜ୍ଞାନ ଅସିଦ୍ଧ ଅଟେ | 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଜ୍ଞାନ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ ନୁହେଁ, କାରଣ ଭଶ୍ବର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ କାଛନନିକ ଅଟେ । 
ସୁତରାଂ ଏକ କଳିତ ସତ୍ତାର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଜ୍ଞାନ ହେବା ବା ନହେବା ଅବାନ୍ତର ଅଟେ । ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ 
ଜ୍ଞାନକୁ ବସ୍ତୁ-ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସାନ୍ଧିଧ ଭାବେ ନେବା ଓ ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ ସାମୟିକ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 


-୭ ୪- 


Digitized by srujanika@gmail.com 


କରିବାଦ୍ଵାରା ଛଶ୍ବରଙ୍କ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଜ୍ଞାନକୁ ସାଂଖ୍ୟ ସ୍ଵୀକାର କରେନାହିଁ । ପୁନଶ୍ଚ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଜ୍ଞାନକୁ ଶାଶ୍ଵୃତ ବୋଲି ନେବା ମତକୁ ଖଣ୍ଡନ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଥାଏ | ମୋଟ 
ଉପରେ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକୁ ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ଦିଆଯାଏ । ତେବେ 
ଯେହେତୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକୁ ବସ୍ତୁ-ରନ୍ଦ୍ରିୟ ସାନ୍ଧିଧ ଜ୍ଞାନ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ, ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ସାଂଖ୍ୟ ମତରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷର ପରସର ଭିତରେ ଛଶ୍ଵର ଯେ କେବେ ଗ୍ରାହ୍ଯ ନୁହଁନ୍ତି ଏହା 
କୁହାଯାଇ ପାରେ । 


ବିଜ୍ଞାନ ଭିକ୍ଷୁ ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ର ଉପରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଲେଖୁବା ପୂର୍ବରୁ ଦର୍ଶାଯାଇଛି । ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଥିବା ପ୍ରମାଣ ଗୁଡିକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ମଧ୍ଯରେ 
ସେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶଶ୍ବରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆମେ ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ପ୍ରମାଣ ଦେବାକୁ 
ଅସମର୍ଥ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଆଇପାରେ । ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ବ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ରହିଥୁବା ପ୍ରମାଣ ଗୁଡିକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରାଯାଇଛି । କିନ୍ତୁ 
ଛଶ୍ଵର ଯେ ନାହାନ୍ତି ଏହାକୁ ପ୍ରମାଣ କରାଯାଇ ନାହିଁ । “ ' ଲଶ୍ଵର ପ୍ରମାଣିତ ନୁହଁନ୍ତି” ' ଓ 
“ ରଶ୍ଵବର ଅସ୍ତିତବହୀନ”' ଦୁଇଟି ପୃଥକ୍‌ ଭାବନାକୁ ବ୍ଯକ୍ତକରେ । ବିଜ୍ଞାନଭିକ୍ଷୁ ନିଜେ 
ରଶ୍ଵରବାଦୀ ଥୁବାରୁ ସେ ପ୍ରଥମ ସମ୍ଭାବନାଟିକୁ ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ରର ନିଷ୍ଠର୍ଷଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିବାରେ 
ଆଗ୍ରହୀ ହୋଇଛନ୍ତି ¦ କିନ୍ତୁ ଆଧୁନିକ ଭାଷ୍ୟକାର ଓ ସମାଲୋଚକମାନେ ବିଜ୍ଞାନଭିକ୍ଷୁଙ୍କର 
ଏହି ମତ ସହିତ ସହମତ ନୂହନ୍ତି ¦  ' ରଶ୍ଵର ଅପ୍ରମାଣିତ' ଓ ଶବର ଅସ୍ତିତବହୀନ” ମଧ୍ଯରେ 
ବିଜ୍ଞାନଭିକ୍ଷୁ ଯେଉଁ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦେଖୁଛନ୍ତି ତାହାକୁ ସମାଲୋଚନାକରି ଅନ୍ୟମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଯେ ସାଂଖ୍ୟ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଛି ଏହା ଦୃଢ ଭାବରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । 


ରଶ୍ଵର ଅପ୍ରମାଣିତ ଏହା ଗ୍ରହଣ କଲାପରେ ସାଂଖ୍ୟସୂତୁରେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପ୍ରସଙ୍ଗରୁ 
ରଶ୍ବର ଅସ୍ତିତୃହୀନ ବୋଲି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସୂକ୍ଷ୍ମ ଭାବରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଛି । ଜଣେ ଇଶ୍ଵରବିଶ୍ବାସୀ 
ରଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ । କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ ସଂପାଦନ କରିବାବେଳେ 
ଜଣେ କର୍ରା ମୁକ୍ତ ଭାବରେ ଏହା କରିପାରନ୍ତି କିମ୍ବା ବନ୍ଧନ ମଧ୍ୟରେ ଥାଇ ଏହା କରିବାକୁ 
ବାଧ୍ୟ ହୋଇଥାନ୍ତି । ସେହିପରି ଶଶ୍ବରଙ୍କର ଜଗତ୍‌ -ସୃଷ୍ତି-କାର୍ଯ୍ୟ କେଉଁ ଲକ୍ଷଣଦ୍ଵାରା 
ପରିଚାଳିତ ? ଧରାଯାଉ ଭଶ୍ଵର ତାଙ୍କର ସୃଷ୍ଟି କାର୍ଯ୍ୟ ସଂପାଦନ କରିବାରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଚ ମୁକ୍ତ | 
ଜଣେ ଯେତେବେଳେ ସମସ୍ତ ଆଶା, କାମନା, ଆବେଗ ଓ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ସେତେବେଳେ 
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ସେ ନିରଙ୍କଶ ଭାବେ ମୁକ୍ତ ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ । ଯଦି ଭଶ୍ଵର ସମସ୍ତ କାମନାର 
ଉର୍ବ୍ବରେ ବୋଲି ଧରାଯାଏ, (କାରଣ ସେ ନିରଙ୍କୁଶ ଭାବେ ମୁକ୍ତ) ତେବେ ସୃଷ୍ଟି କରିବା 
ନେଇ ତାଙ୍କର କୌଣସି କାମନା ରହିବା ଅସଙ୍ଗତ ମନେହୁଏ । ଏକ ମୁକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତର 
କାମନା” କହିବା ତାର୍କିକ ଯୁକ୍ତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅସଙ୍ଗତ ଅଟେ ! ସୃଷ୍ଠି କରିବା ପାଇଁ କାମନା ଓ 
ଇଛା ପ୍ରକଟକରି ଭଶ୍ଵର ନିଜ ଭିତରେ କାମନା ରଖ୍ୁବାଦ୍ଵାରା ଯେ ସଂପୂର୍ଣ ମୁକ୍ତ ନୁହନ୍ତି 
ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ । ଅନ୍ୟ ସମ୍ଭାବନାଟି କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ୟ ସମାନ ଭାବରେ ଅସଙ୍ଗତି 
ରହିଛି । ଇଶ୍ଵର ମୁକ୍ତ ହେଲେ ବି ଅନିଛାକୃତ ଭାବେ ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ ବାଧ ହୋଇଛନ୍ତି 
ବୋଲି କୁହାଯାଇ ପାରିବ କି ? ଯଦି ଭଶ୍ଵର ଅନିଛ୍ାକୃତ ଭାବେ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟକରନ୍ତି, 
ତେବେ ସେ ବନ୍ଧନଯୁକ୍ତ ବା ଶୃଙ୍ଖଳାଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ । କୌଣସି ବନ୍ଧନଯୁକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ଯେ 
ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ନୂହନ୍ତି ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହରେ କୁହାଯାଇପାରେ | ବନ୍ଧନ ଭିତରେ ରହିବା ଓ 
ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ହେବା ପରସ୍ପର ସହିତ ସଙ୍ଗତ ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ଯଦି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ରଷ୍ଟା ବୋଲି 
ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ବିଶ୍ବାସରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ, ତେବେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ମୁକ୍ତ ବା ବନ୍ଧନଯୁକ୍ତ ଭାବରେ 
ଅବବୋଧ କରାଯିବ । ପ୍ରଥମ ସମ୍ଭାବନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କର ସୃଷ୍ଟି କରିବାନେଇ କୌଣସି 
କାମନା ବା ଇଛା ରହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ କାରଣ ସେ ନିରଙ୍କଶ ଭାବେ ମୁକ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ 
ସମସ୍ତ କାମନାର ଉର୍ବ୍ବରେ । ଦ୍ଵିତୀୟ ସମ୍ଭାବନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ବନ୍ଧନଯୁକ୍ତ ପ୍ରାଣୀ 
କେବେହେଲ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ ଅସମର୍ଥ | 
ସୁତରାଂ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ରଷ୍ଟାଭାବେ ପରିକଳ୍ପନା କରିବା ଦ୍ଵାରା ଏହି ବିରୋଧାଭାସ ଭିତରକୁ 
ଯିବାକୁ ହେବ ବୋଲି ସାଂଖ୍ୟ ସୂତ୍ରରେ ଦର୍ଶାଯାଇଛି । ଭଶ୍ଵର ଅପ୍ରମାଣିତ କହିବା ଅର୍ଥ 
ରଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଅବାସ୍ତବ କହିବା ଯଥାର୍ଥ ଅଟେ । ବିଶେଷତଃ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ 
ଭଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ମୁଖ୍ୟତଃ ସୃଷ୍ଟିକର୍ରା ବୋଲି ପରିକଛ୍ନା କରିଥାନ୍ତି | ସାଂଖ୍ୟ 
ଦର୍ଶନ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ସ୍ରଷ୍ଟା ଭାବରେ ନେବା କିପରି ଅବୈଧ, ତାହା ଦର୍ଶାଇଛି । 


ପୁନଶ୍ଚ ନୈତିକ ସ୍ତରରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତଵକୁ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବ୍ୟକ୍ତି କର୍ମ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ଵାଧୀନ । କିନ୍ତୁ ପ୍ରତ୍ଯେକ ବ୍ଯକ୍ତି ତାର କର୍ମର ଫଳ ପାଇବା 
ଆବଶ୍ୟକ । ଭଶ୍ବର ହିଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀକୁ ତାର କର୍ମର ଫଳ ଭୋଗିବାକୁ ଦେଇଥାନ୍ତି । 
ରଶ୍ଵବରଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ କର୍ମଫଳ ବିଧାନ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଏହି କ୍ଷେତ୍ରରେ 
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ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ରର ପଞ୍ଚମ ପରିଛେଦରେ ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା କରାଯାଇ ଏହି ମତକୁ ଖଣ୍ଡନ 
କରାଯାଇଛି । କର୍ମଫଳ ଭୋଗ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵର ଯେ ବିଧାୟକ ଭାବେ 
ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ତାହାକୁ ସାଂଖ୍ୟ ଗ୍ରହଣ କରିନାହିଁ । ଏହି “ “ କର୍ମବାଦ ' ସୈଦ୍ଧାନିକ ପ୍ରକଳଟି 
ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ଏକ ପ୍ରମୁଖ ଭାବନା ଅଟେ | କେବଳ ବସ୍ତୁବାଦୀମାନଙ୍କୁ ଛାଡିଦେଲେ 
ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ବିଭିନ୍ନ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଏହା ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମର 
ପରିଣାମ ବା ପଂଳ ରହିଛି । କିନ୍ତୁ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମର ଫଳ ବା ପରିଣାମ ସ୍ଵତଃ 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ ନା ଏଥୁପାଇଁ କୌଣସି ରଶ୍ଵରଙ୍କର ପରିଚାଳନା ବା ନିର୍ଦ୍ଦେଶନା ଆବଶ୍ୟକ 
ହୁଏ ? ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ସହମତ ହୋଇପାରି ନାହାନ୍ତି । ମୀମାଂସା 
ଦର୍ଶନରେ ଏହା ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମର ଫଳ ସ୍ଵତଃ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ, 
ସୁତରାଂ ଜୀବ କର୍ମଫଳ ଭୋଗକରିବା ନେଇ କୌଣସି ଶଶ୍ବରଙ୍କର ନିର୍ଦ୍ଦେଶନାର ଆବଶ୍ୟକତା 
ନାହିଁ । କିନଧୁ ଲଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଏହି ମତକୁ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତିନାହିଁ । ସେମାନଙ୍କ ମତରେ 
ଭଶ୍ଵର ଅଧୀକ୍ଷକଭାବେ କର୍ମଫଳ ବିଧାନକୁ ପ୍ରାଣୀକୁ ଭୋଗ କରିବାକୁ ଦେଇଥାନ୍ତି । ଆମେ 
ସମାଜରେ ଦେଖୁ ଯେ ଭଲ ଲୋକମାନେ ମଧ୍ଯ ଦୁଃଖ କଷ୍ଟର ସମ୍ମୁଖନ ହୋଇଆନ୍ତି ଓ 
ଖରାପ କର୍ମରେ ଲିପ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ବେଳକେ ସୁଖ ସମ୍ଭୋଗ ମଧ୍ଯରେ ରହିଥାନ୍ତି । ତେଣୁ 
କର୍ମଫଳ ସ୍ଵତଃସ୍ତୂର୍ଭ ଭାବରେ ଭୋଗ ହୋଇ ନଥାଏ । ବରଂ ଭଶ୍ଵର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ 
ତାର ସମୁଚିତ ଫଳ ପ୍ରଦାନ କରିଥାନ୍ତି । ଏ ଜନ୍ମରେ ହେଉ ଅଥବା ପରଜନ୍ଧରେ ହେଉ 
ଭଲଲୋକ ସୁଫଳ ପାଇବା ବେଳେ ମନ୍ଦ କର୍ମରେ ଲିପ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ତାର ପ୍ରତିଫଳ ଭୋଗ 
କରିଥାଏ । ସଂସାରର ନୈତିକ ବିଧାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵର ହିଁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅଧୀକ୍ଷକ ବା ନୀତି 
ନିୟନ୍ତକ ଭାବରେ ଏହା କରିଥାନ୍ତି । 


ଭଶ୍ଵର ଯେ ନୈତିକ ନିୟମର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅଧୀକ୍ଷକ ଏହାକୁ ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ରରେ ଅସ୍ଵୀକାର 
କରାଯାଇଛି । ଜଣେ ଅଧୀକ୍ଷକ ବା ନିୟନ୍ତ୍ରକ କେଉଁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରଖ କୌଣସି ବିଧାନକୁ 
କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିଥାନ୍ତି ? ସାଧାରଣ ଅନୁଭୂତିର ସାଦୃଶ୍ୟ ମାନଦଣ୍ଡରେ ଏହାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କରାଯାଇ ପାରେ । ଶାସକମାନେ କାହିଁକି ବିଧାନ ମାଧ୍ଯମରେ ଶାସନ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ 
କରନ୍ତି ? ସାଂଖ୍ୟ ମତାନୁଯାୟୀ ଶାସକମାନେ ନିଜର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସୁବିଧାପାଇଁ ଶାସନ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ବିଧାନମାନ ପ୍ରବର୍ଭନ କରିଥାନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଯଦି ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ମାନେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଜଗତର 
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ଶାସକଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିବେ, ତେବେ ସେମାନଙ୍କୁ ଆମର ସାଧାରଣ ଶାସକମାନଙ୍କ 
ସାଦୃଶ୍ୟରେ ଏହାକୁ ଅବବୋଧ କରିବାକୁ ହେବ । ଜଣେ ଶାସକ ନିଜର ସୁବିଧାପାଇଁ 
ଶାସନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିଧାନ ପ୍ରଣୟନ କରି ଶାସନକାର୍ଯ୍ୟ ପରିଚାଳନା କରିଥାନ୍ତି | ଅବଶ୍ୟ 
ଯଦି ସୃଷ୍ଟି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦୈବୀ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ସାଧନ ପାଇଁ ଛଶ୍ଵର ବିଧାନ ସକଳକୁ ନିଜର 
ନିୟନ୍ଣରେ ରଖ ସବୁକିଛିକୁ ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ କରାନ୍ତି, ତେବେ ଏଥରେ କଣ ଅସୁବିଧା ରହିଛି 
ବୋଲି ଶଶ୍ଵରବାଦୀ ଯୁକ୍ତି କରିବା ସ୍ଵାଭାବିକ ଅଟେ । ସାଂଖ୍ୟ ସୂତ୍ରରେ ଏହା କୁହାଯାଇଛି 
ଯେ ସେପରି ହେଲେ ଛଶ୍ବରବାଦୀଙ୍କ ଲଶ୍ଵର କେବଳ ଜଣେ ସାଧାରଣ ଶାସକ ପରି ନାମକୁ 
ମାତ୍ର ସଂସ୍ଥାପକ ହେବେ । କାରଣ ନିଜର ସୁବିଧା ପାଢୀ ସେ କେତେକ ବିଧାନକରି 
ଶାସକଙ୍କ ପରି ଶାସନ କରନ୍ତି । ପୁନଶ୍ଚ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଯେପରି ଚିରନ୍ତନ ଭାବେ ବନ୍ଧନମୁକ୍ତ 
ବୋଲି ଛଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି, ଲଶ୍ଵର ସେହି ଶାଶ୍ବତ ମୁକ୍ତିର ଅଧ୍ୟକାରରୁ ମଧ୍ଯ 
ବଞ୍ଚତ ହେବେ । 


ଆମର ଅନୁଭୂତିରୁ ଏହା ଜଣାଯାଏ ଯେ ଆସକ୍ତି ବା ବନ୍ଧନ ହିଁ ଯେକୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିବାର ଏକ ପ୍ରାଥମିକ ଆବଶ୍ୟକତା ଅଟେ । କୌଣସି ଅନୁରକ୍ତି ନ ରହିଲେ କେହି 
କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟପାଇଁ ପ୍ରଚୋଦିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । ଯଦି ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଶାଶ୍ବତ ଭାବରେ ଚିରମୁକ୍ତ 
ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ, ତେବେ ତାଙ୍କର ସୃଦ୍ଷି ସର୍ଜନା ବା ବିଧାନ ଆନୟନ କରିବାର 
ପ୍ରଶ୍ନ ମଧ୍ୟ ଉଠିବ ନାହିଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯଦି ଧରାଯାଏ ଯେ ଇଶ୍ଵର କର୍ମଫଳର ବିଧାନ କରନ୍ତି 
ବା ଏପରିକି ଦୈବୀ ବିଧାନ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହେବାରେ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି, ତେବେ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ମଧୟ ଯେ ଅନୁୂରକ୍ତି ବା ଆସକ୍ତି ରହିଛି ତାହା କୁହାଯିବ । ଯଦି ଇଶ୍ଵରବାଦୀ 
ଭାବନା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଜଗତର ନୀତି ସଂସ୍ଥାପକ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ, 
ତେବେ ରଶ୍ବରଙ୍କର ଆସକ୍ତିକୁ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ପଡିବ । ଏହାଦ୍ଵାରା ଇଶ୍ଵର ଯେ 
ଚିର ମୁକ୍ତ ଏହି ଭାବନାକୁ ପରିହାର କରିବାକୁ ହେବ । ଭଶ୍ଵର ଜଗତକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରନ୍ତି 
ନାହିଁ କିମ୍ବା ସେ ଚିରମୁକ୍ତ ନୂହଁନି, ଏହି କୌଣସି ସମ୍ଭାବନାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଭଶ୍ଵତବାଦୀ 
ଭାବନା ସହିତ ଯେ ଅସଙ୍ଗତ ଏହା ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ର ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛି | ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ରର ପଞ୍ଚମ 
ପରିଛେଦରେ ଏହି ଭାବନା ମୁଖ୍ୟତଃ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଛି । 
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ଅବଶ୍ୟ ଇଶ୍ଵରବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରୁ ଏଠାରେ ଯୁକ୍ତି କରାଯାଇପାରେ ଯେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ସହ ସନ୍ଧିହିତ ଗୁଣ ସକଳ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସୀମିତ କରିବା ବା ତାଙ୍କର ଦୁର୍ବଳତାକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିବା 
ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନୁହେଁ । ପରନ୍ଧୁ ସେହି ଗୁଣ ସକଳ ଶାଶ୍ବତ ଲକ୍ଷଣର ପରିଚାୟକ ଅଟେ । 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଇଛା, ବୁଝି, କୌଶଳ ଇତ୍ୟାଦି ତାଙ୍କର ମହନୀୟତାର ସ୍ବାକ୍ଷର ବହନ କରେ, 
କାରଣ ଇଶ୍ଵର ସ୍ବୟଂ ଚିରନ୍ତନ ଅଟନ୍ତି । ଏକ ଚିରନ୍ତନ ଅଧବଷ୍ଠାନ ପାଖରେ ରହିଥୁବା ଗୁଣ 
ସକଳ ମଧ୍ଯ ସନାତନ ଅଟେ । ଏହି ଯୁକ୍ତି ବିରୁଦ୍ଧରେ ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ରରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ 
କୌଣସି ଗୁଣର ଆଧାର ବା ଅଧଷ୍ଠାନ ପରିବର୍ଭିତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଗୁଣରେ ପରିବର୍ଭନ ହୁଏ 
ନାହିଁ । ଅଗ୍ନିର ଇନ୍ଧନ ବା ଆଧାର ଭିନ୍ନ ହୋଇପାରେ, ହେଲେ ଅଗ୍ନିର ଗୁଣରେ ପରିବର୍ଭନ 
ହୁଏନାହିଁ । ସେହିପରି ଗୁଣର ଆଧାର ବଦଳିଗଲେ ମଧ୍ଯ ଗୁଣର ସ୍ଵରୂପରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ରହେନାହିଁ । ଏକ ଶାଶ୍ବତ ସଭାର ଆଧାର ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଇଚା, ବୁଵି ଇତ୍ଯାଦି ଲକ୍ଷଣ 
ସକଳ ସନାତନ ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ । ସାଂଖ୍ୟସୂତୁ ମତରେ ଯେହେତୁ ଭଶ୍ବର ସ୍ଵୟଂ ଅପ୍ରମାଣ, 
ତେଣୁ ତାଙ୍କ ପାଖରେ ରହିଥୁବା ଗୁଣ ସନାତନ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିନପାରେ । ଯଦି ଶଶ୍ବରଙ୍କ 
ପରି ଏକ ସନାତନ ଅଧଷ୍ଠାନଙ୍କ ପାଖରେ ରହିଥିବା ଗୁଣ ସକଳକୁ ଶାଶ୍ବତ କୁହାଯିବ, 
ତେବେ ପ୍ରାଥମିକ ସ୍ପିତିରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୂ ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ ହେବ । ଶଶ୍ଵବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତୃଵକୂ 
ପ୍ରମାଣ ନକରି ତାଙ୍କର ଗୁଣ ସକଳକୁ ଶାଶ୍ବତ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅବାନ୍ତର 
ମନେହୁଏ । 


ସୁତରାଂ ଏହି ବିଶ୍ଳେଷଣ ସାଂଖ୍ୟର ମୂଳ ଦର୍ଶନ ବିଷୟରେ ଇଙ୍ଗିତ ଦେଇଥାଏ । 
ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନରେ ଭଶ୍ଵର ବଦଳରେ ମୂଳ ପ୍ରକୃତିକୁ ଜଗତ ସୃଷ୍ଟିର କାରଣ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଏ | ଜଗତର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ କୌଣସି ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଭୂମିକା 
ଦେବାଦ୍ଵାରା ତାର୍କିକ ଅସଙ୍ଗତିର ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇଥାଏ | ପୁନଶ୍ଚ ଜ୍ଞାନ ଆହରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ପ୍ରୟୋଗ ହେଉଥ୍‌ବା କୌଣସି ବୈଧ ପ୍ରମାଣ ମାନଦଭଶ୍ତରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତୃକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ଏହା ହିଁ ସାଂଖ୍ୟ ସୂତ୍ରରେ ପ୍ରକାଶ କରାଯାଇଛି | ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ 
ବିଦ୍ୟାଳୟ ମାନଙ୍କରେ ଜ୍ଞାନଲାଭ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରୟୋଗ ହେଉଥବା ପ୍ରମାଣ ମାନଙ୍କର ସଂଖ୍ୟା 
ଓ ସ୍ଵରୂପ ନେଇ ନାନା ମତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦେଖାଯାଏ | ସାଂଖ୍ୟକାରିକା ଓ ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ, 
ଅନୁମାନ ଓ ଶବ୍ଦ ପ୍ରମାଣକୁ ବୈଧ ଜ୍ଞାନର ଆଧାର ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛଚି । ଶବ୍ଦ 
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ପ୍ରମାଣ କେବଳ ବେଦ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ କୁହାଯାଇଛି । ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ଅନେକ ଆଧୁନିକ 
ଗବେଷକ ଶଦଦପ୍ରମାଣ ପ୍ରାଚୀନ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନ ସହିତ ମେଳ ନଖାଇବା ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି | 
ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନ ମୂଳତଃ ପ୍ରାଗ୍‌-ବୈଦିକ ବିଚାର ଭାବରେ ବିକାଶଲାଭ କରିଛି, ସୁତରାଂ 
ଯଦିବି ଏହା ବେଦର କୌଣସି ମନ୍ତ୍ରକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛି ତେବେ ତାହା ଇଶ୍ଵର ପରିବର୍ରେ 
ପ୍ରକୃତିକୁ ହିଁ ମୂଳଭାବେ ନେଇଛି ବୋଲି ଆଧୁନିକ ଅନେକ ଗବେଷକ ମତପୋଷଣ 
କରିଛନ୍ତି । ଅବଶ୍ୟ ଏହା ଯେ ଏକ ବିବାଦାମ୍ବକ ବିଷୟ ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ | ତଥାପି 
ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ପ୍ରଷ୍ଠଭୂମିରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଓ ଅନୁମାନକୁ ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ଦିଆଯାଇଛି | ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ର 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ବା ଅନୁମାନ କୌଣସି ପ୍ରମାଣାକୁ ଆଧାରଭାବେ ନେଇ ଭଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଯେ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ ତାହା ଦର୍ଶାଇଛି । ସାଂଖ୍ୟସୂତ୍ର ଯଦିବା କାଳକ୍ରମେ ଅନ୍ୟ 
ଦର୍ଶନର ପ୍ରଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ ପ୍ରାଚୀନ ସାଂଖ୍ୟ ଭାବଧାରାଠାରୁ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ 
ଦୂରେଇ ଯାଇଛି ତଥାପି ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଗୁଡିକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିନାହିଁ । 
ବିଶେଷତଃ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସାଂଖ୍ୟ ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର 
ଅବତାରଣା କରିଛି, ସେହି ତାର୍୍‌ଵିକ ବିଚାରଧାରାଟି ଏହାର ମୂଳ ଚିନ୍ତନ ଭାବେ ରହିଆସିଛି । 


ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଭାବେ ନେଇ ସାଂଖ୍ୟ 
ଦର୍ଶନ ଚିନ୍ତାରାଜ୍ୟରେ ଯେଉଁ ବୌଦ୍ଧିକ ଦିଗ୍ଦର୍ଶନର ସୂତୃପାତ କରିଛି ତାହା ଏକ ଅଭିନବ 
ଓ ବୈପ୍ଲବିକ ଚିନ୍ତନ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ | ବୌଵିକ ଚିନ୍ତାରାଜ୍ୟରେ ବିଜ୍ଞାନବାଦ, 
ପ୍ରକୃତିବାଦ, ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଇତ୍ୟାଦି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳର, ଯାହା ପରବର୍ରୀ ଯୁଗରେ ମଣିଷର 
ଚିନ୍ତାଜଗତରେ ନୂଆ ନୂଆ ଦିଗନ୍ତର ସନ୍ଧାନ ଦେଇଛି, ଉପୂଭି ପୂର୍ବରୁ ସାଂଖ୍ୟ ଏହି ଦିଗରେ 
ଯେଉଁ ଆଲୋଡନଟି ସେ ଯୁଗରେ ଆଣିଛି ତାହା ଯେ ଅତି ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ଏହା ଅନସ୍ଵୀକାର୍ଯ୍ୟ । 


୩.୨ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ 


ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରମରାରେ ବେଦର ଭୂମିକା ଅତି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । ବେଦର 
ପ୍ରାମାଣିକତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ବା ନ କରିବା ପ୍ରଶ୍ନକୁ ଭିତ୍ତିକରି ସକଳ ଦାର୍ଶନିକ 
ବିଦ୍ୟାଳୟମାନଙ୍କୁ ଆସ୍ତିକ ଓ ନାସ୍ତିକ ଏହିପରି ଦୁଇଟି ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯିବା ପୂର୍ବରୁ 
ସୂଚାଯାଇଛି । ଆସ୍ତିକ ପରମ୍ପରାର ଛଅଟି ବିଦ୍ୟାଳୟ ମଧ୍ଯରୁ ଯେଉଁ ବିଦ୍ୟାଳୟଟି ବେଦର 
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ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅତ୍ୟଧ୍ବକ ଆଗ୍ରହ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଥାଏ, ତାହା 
ହେଉଛି ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ । ଅନ୍ୟ ବିଦ୍ୟାଳୟମାନେ ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିଲେ 
ମଧ୍ଯ ବେଦକୂ ସନାତନ ଓ ସ୍ବୟଂପ୍ରକାଶ ଭାବେ ନେବାରେ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନର କିଛିଟା 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ରହିଛି । ଏହା ବେଦ ଓ ଏହାର କର୍ମକାଣ୍ଡ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆଲୋଚନାକରି ଦାର୍ଶନିକ 
ସିବ୍ଧାନ୍ତମାନ ଅବତାରଣା କରିଥିବାରୁ ଏହାକୁ ପୂର୍ବମୀମାଂସା ବା କର୍ମ-ମୀମାଂସା ବୋଲି 
ନାମିତ କରାଯାଇଥାଏ । ଉପନିଷଦ୍‌ ସଂପର୍କିତ ଆଲୋଚନାକୁ ବେଦାନ୍ତ କୁହାଯାଏ ଓ 
ଉପନିଷଦ୍‌ ବେଦର ଅଙ୍ଗବିଶେଷ ହୋଇଥବାରୁ ଏହି ସଂପର୍କିତ ଦାର୍ଶନିକ ଆଲୋଚନାକୁ 
ଉତ୍ତର ମୀମାଂସା ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ | କିନ୍ଧୁ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ କହିଲେ ମୁଖ୍ୟତଃ ପୂର୍ବମୀମାଂସାକୁ 
ହିଁ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । 


ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବା ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ମାନଙ୍କର ଜଗଦଦୁଷ୍ଟି, 
ତତ୍ତମୀମାଂସା, ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ପରସ୍ପରଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପୃଥକ୍‌ ଅଟେ । ଏପରିକି ବୈଦିକ 
ସାହିତ୍ୟ ବା “ବେଦ”ର ବିକାଶ ଇତିହାସ ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ମଧ୍ୟରେ ହୋଇଥବାରୁ ଏଥିରେ 
ଏକକ ଦୃଷ୍ଟିର ପ୍ରତିଫଳନ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେନାହିଁ । ବେଦର ବିକାଶଧାରାରେ ଯେଉଁ 
ବିସ୍ତୃତ ସାହିତ୍ୟ ଓ ଭାବନାରାଜିର ଇତିହାସ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ତାହାକୁ ପରମ୍ପରାକ୍ରମେ 
ସଂହିତା, ବ୍ରାହ୍ମଣ, ଆରଣ୍ୟକ ଓ ଉପନିଷଦ୍‌ କ୍ରମରେ ବିଭାଜନ କରାଯାଇଥାଏ । ଏହି 
ସମସ୍ତ ଅଂଶ ଯେ ଏକକ ଭାବନା, ଜୀବନଦୃଷ୍ି, ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ, କର୍ମକାଣ୍ଡ ଇତ୍ୟାଦି ବ୍ୟକ୍ତ 
କରୁଛନ୍ତି ତାହା କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଉପନିଷଦ୍‌ ରଚନା ବେଳକୁ ଯେପରି ଏକ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଜିଜ୍ଞାସା ଓ ଏକେଶ୍ଵରବାଦ ଭଳି ପ୍ରତୀତି ସକଳର ବିକାଶ ହୋଇଥଲା ସେହି 
ଭାବନା ପ୍ରାକ -ଉପନିଷଦ ସମୟରେ ହୋଇନଥଲା । ଏପରିକି ବହୁ ଭଶ୍ଵରବାଦ ଓ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ମଧ୍ଯ ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା ଭିତର ଦେଇ କେତେକ ବିଦ୍ୟାଳୟର 
ସ୍ବୀକୃତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଭାବରେ ବିକଶିତ ହୋଇଥଲା | ତେଣୁ ସମଗ୍ର ବୈଦିକ ବିକାଶଧାରାକୁ 
ଗୋଟିଏ ଦାର୍ଶନିକ ଢାଞ୍ଚା ମଧ୍ୟରେ ପକାଇବା ଉଚିତ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ବସ୍ତୁତଃ କୌଣସି 
ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ବୈଦିକ ବିଚାର ପ୍ରତି ସଂପୂର୍ଣ ସମର୍ଥନ ରଖୁ ମଧ୍ଯ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିବା ଅସଂଗତ ନୁହେଁ । ପୂର୍ବରୁ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନ ପୂଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏହାର ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ 
ଆଭିମୁଖ୍ୟକୁ ବିଚାର କରାଯାଇଛି । ସାଂଖ୍ୟଦର୍ଶନ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନାକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥବାହ 
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ବାଦରାୟଣ ଓ ଶଙ୍କରଙ୍କ ପରି ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରବକ୍ତା ଓ ଦାର୍ଶନିକଗଣ ସେମାନଙ୍କର ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ର 
ଭାଷ୍ୟରେ ସାଂଖ୍ୟର ସମାଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି ! ସାଂଖ୍ୟର ବେଦ ପ୍ରତି ଅଙ୍ଗୀକାରବବଦ୍ଧତା 
ନାନା ଭାବରେ ଦାର୍ଶନିକ ବା ଭାଷ୍ୟକାରମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସମାଲୋଚିତ ହୋଇଛି । 


କିନୁ ସାଂଖ୍ୟ ଅପେକ୍ଷା ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନର ଭିଭିଭୂମି ଅଧକ ଜଟିଳ ମନେହୁଏ । 
ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ ବେଦକୁ ଆଧାରକରି ଗଢିଉଠିଛି ଓ ଏହାର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳର ବିକାଶ 
ବେଦକୁ ନେଇ ପୁଷ୍ଟ ହୋଇଛି । ବେଦର ଭାବନା ସକଳକୁ ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ଭିଭି ଓ 
ବୌବିକ ଢାଞ୍ଚା ଭିତରେ ପକାଇବାରେ ଏହା ମୁଖ୍ୟତଃ ପ୍ରୟାସ କରିଛି । ଏପରିକି ମୀମାଂସା 
ଦର୍ଶନର ତରତ୍ତମୀମାଂସା ବା ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ପ୍ରତି ପରାଂମୁଖ ଥିବା ବାଦରାୟଣଙ୍କ ପରି ବିଶିଷ୍ଠ 
ଭାଷ୍ୟକାରଗଣ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନର ଭାଷ୍ୟକାର ଜୈମିନିଙ୍କ ପ୍ରତି ଗଭୀର ସମ୍ମାନ ପ୍ରଦର୍ଶନ 
କରିଛନ୍ତି । ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନର ବେଦ ପ୍ରତି ଥବା ଅନୂରକ୍ତି ଓ ଅଙ୍ଗୀକାରବଦ୍ଧତା ସମସ୍ତ 
ସନ୍ଦେହର ଉର୍ବ୍ବଵରେ ବୋଲି ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନର ସମାଲୋଚକ ଗଣ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି | 
ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ ବେଦପ୍ରତି ଯେଉଁ କଟ୍ଟରପନ୍ଛୀ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ରଖୁଛି ସେହି ଦର୍ଶନ ପୁଣି 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା କେତେକଙ୍କ ପାଇଁ ବଡ ବିଚିତ୍ର ମନେ ହୋଇପାରେ । 
ବୈଦିକ କର୍ମକାଣ୍ଡକୁ ମାନିବା, ବେଦକୁ ସନାତନ, ସ୍ଵତଃପ୍ରମାଣ ବୋଲି ନେବା ଓ ଏପରିକି 
ବେଦର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ କଙଟ୍ଟରପନ୍ତୀ ବା ଡଗ୍‌ମାଟିକ ଦୃଷ୍ଟି 
ପୋଷଣ କରିବା ସହିତ ମୀମାଂସା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା କେତେକଙ୍କ ପାଇଁ ଏକ 
ପ୍ରହେଳିକା ଜଣା ପଡିପାରେ । ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ହୁଏତ ଏଠାରେ ଏହି ଦାର୍ଶନିକ ପରମ୍ପରାର ଯଥାର୍ଥ ତାପୂର୍ଯ୍ୟକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ 
କରାଯିବା ଦରକାର ଅଥବା ବୈଦିକ ପରମ୍ପରା ଭିତରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଝଲକ ରହିଥୂଲା 
କି କଣ ତାହା ସୃଷ୍ଟ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । କିନ୍ତୁ ଭାରତୀୟ ଦାର୍ଶନିକ ଧାରା ବା ବୈଦିକ 
ଚିନ୍ତନ ସକଳକୁୂ ଯେପରି ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ ଓ ଭଶ୍ଵରୀୟ ଜ୍ଞାନରାଜିର ଭଣ୍ଡାର ଭାବରେ ନିଆଯାଏ 
ଏହି ସାମାନ୍ୟୀକରଣ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ ଯେ ଏକ ଭିନ୍ନ ସମ୍ଭାବନାର ଦିଗନ୍ତ 
ସୃଷ୍ଟି କରିଛି ଏହା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଆସ୍ତିକ ପରମ୍ପରାରେ 
ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ସାଂଖ୍ୟ ଓ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ ଇତ୍ଯାଦି ଯେପରି 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ସୁଚିନ୍ତିତ ତାର୍କିକ ମାନଦଣ୍ଡରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଛନ୍ତି ତାହା ଭାରତୀୟ ଦାର୍ଶନିକ 
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ପରମ୍ପରାର ଅଭିନବ ବିଭବ କହିବାକୁ ହେବ । ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳକୁ 
ଆଲୋଚନା କରିବା ପୂର୍ବରୁ ଏହାର ଏତିହାସିକ ଭିଭିଭୂମି ଉପରେ ସମ୍ୟକ ଆଲୋକପାତ 
କରିବା ଏଠାରେ ପ୍ରାସଙ୍ଗକ ମନେହୁଏ । 


“ମୀମାଂସା” ' ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଏକ ତର୍କସଂଗତ ବିଚାର ବିମର୍ଶ । ବୈଦିକ 
ଧର୍ମ ଓ କର୍ମକାଣ୍ଡର ଏକ ବିଚାରଶୀଳ ଅନୁଶୀଳନ ଏହି ଦର୍ଶନର ମୌଳିକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ । 
ବୈଦିକ କର୍ମକାଣ୍ଡକୁ ଏକ ଯୁଲ୍ତିସଂଗତ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ପ୍ରଦାନ କରିବା ଏହି ଦର୍ଶନର ଲକ୍ଷ୍ୟ । 
ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ଭାବେ ଜୈମିନିଙ୍କ ନିଆଯାଏ । କାରଣ ଏହି ଦର୍ଶନର ସେ 
ହେଉଛନ୍ତି ପ୍ରଥମ ସୂତୁକାର | ତାଙ୍କର ଆବିର୍ଭାବ ସମୟକୁ ଏତିହାସିକମାନେ ଖ୍ରୀ.ପୂ. ୨୦୦ 
ବର୍ଷରୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦଦ ୨୦୦ ବର୍ଷ ଭିତରେ ଅନୁମାନ କରିଥାନ୍ତି । ଜୈମିନି ଯଦିବା ମୀମାଂସା 
ଦର୍ଶନର ପ୍ରଥମ ସୂତ୍ରକାର, ହେଲେ ସେ ଏହାର ପ୍ରଥମ ପ୍ରବର୍ଭକ ନୂହନ୍ତି ବୋଲି ଭାରତୀୟ 
ଦର୍ଶନର ଲେଖକଗଣ ମତ ଦେଇଥାନ୍ତି । ଜୈମିନି ତାଙ୍କ ସୂତ୍ରରେ ତାଙ୍କର କେତେକ 
ପୂର୍ବସୂରିଙ୍କର ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । ପୁନଶ୍ଚ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ ଯାହା ବୈଦିକ କର୍ମକାଣ୍ଡ 
ଉପରେ କ୍ରମବଦ୍ଧ ଭାବରେ ଆଲୋକପାତ କରିଛି ସେସବୁର ଆଲୋଚନା ବ୍ରାହ୍ମଣ ସାହିତ୍ୟରେ 
ମଧ୍ଯ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ସୁତରାଂ ଜୈମିନି ଯଦିବା ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନର ପ୍ରବର୍ଭକ, ହେଲେ 
ତାଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ଏହି ଭାବରାଜିର ଯେ ଅଙ୍କୁରୋଦ୍‌ଗମ୍‌ ହୋଇଥିଲା ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ଭାବେ 
ଧରାଯାଏ ! ବରଂ ତାଙ୍କ ପରଠୁ ଏହା ଏକ ପ୍ରଣାଳୀବଦ୍ଧ ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ଭାବରେ 
ଉତଭ୍ଭବ ହେଲା । ଜୈମିନିଙ୍କ ପରେ ତାଙ୍କ ରଚିତ ବାର ଅଧ୍ଯାୟ ବିଶିଷ୍ଟ ମୀମାଂସା ସୂତ୍ର 
ଉପରେ ଶବର ସ୍ଵାମୀ ଏକ ବିସ୍ତୃତ ଭାଷ୍ୟ ରଚନା କରିଥଲେ | ‘ଶବର ଭାଷ୍ୟ” ଭାବେ 
ପରିଚିତ ଏହି ଭାଷ୍ୟ ଏକ ପାଣ୍ଡିତବପୂର୍ଣଣ ଲେଖା ଭାବେ ଏହି ପରମ୍ପରାରେ ସୁବିଦିତ । ଶବର 
ଭାଷ୍ୟପରେ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନର ଦୁଇ ବିଶିଷ୍ଟ ଭାଷ୍ୟକାର, ଯେଉଁମାନେ ଶବରଙ୍କ ଭାଷ୍ୟ 
ଉପରେ ମଧ୍ଯ ଟୀକା ଲେଖୁଛନ୍ତି, ହେଲେ ପ୍ରଭାକର ଓ କୂମାରିଲ ଭଙ୍ଗ | ପ୍ରଭାକର ଓ 
କୂମାରିଲ ଏହି ପରଂପରାର ଦୁଇଜଣ ପ୍ରବୀଣ ପ୍ରବକ୍ତା । ସେମାନେ ଏହି ଦର୍ଶନ ଉପରେ 
ପ୍ରାଞ୍ଜଳ ଓ ବୋଧଗମ୍ୟ ଭାଷ୍ୟମାନ ରଚନା କରିଛନ୍ତି | ପୁନଶ୍ଚ ଏ ଦୂଇ ବିଶିଷ୍ଟ ଲେଖକଙ୍କର 
ଶିଷ୍ୟ ବର୍ଗ ସେମାନଙ୍କ ବ୍ୟାଖ୍ୟାରେ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ କେତେକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ମଧ୍ଯ ଲେଖୁଛନ୍ି | 
ପ୍ରଭାକରଙ୍କ ଶିଷ୍ୟ ଶାଳିକାନାଥ ପ୍ରକରଣ ପଞ୍ଜିକା ନାମରେ ଏକ ଗ୍ରନ୍ଧ ଲେଖୁ ପ୍ରଭାକରଙ୍କ 
ମତକୁ ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି | ସେହିପରି କୂମାରିଲଙ୍କର ଅନୁଗାମୀ ଭାବେ ମଣ୍ଡନ 
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ମିଶ୍ର, ପାର୍ଥସାରଥ ମିଶ୍ର ଇତ୍ୟାଦି ତାଙ୍କ ଭାଷ୍ୟ ଓ ମତ ଉପରେ ଆଲୋକପାତ କରିଛନ୍ତି | 
ଏହିପରି ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ ନାନା ଭାଷ୍ୟ, ଟୀକା ଓ ଆଲୋଚନା ଜନିତ ବିସ୍ତୃତ ସାହିତ୍ୟ 
ରାଜିକୁ ନେଇ ଗଢି ଉଠିଛି | ହେଲେ ଏହି ବିଦ୍ୟାଳୟର ପ୍ରଭାକର ଓ କୂୁମାରିଲ ଭଟ୍ଟ 
ହେଉଛନ୍ତି ସବୁଠାରୁ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ପ୍ରବକ୍ତା । ଏହି ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟକୁ ସେମାନଙ୍କର 
ଅବଦାନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ପରବର୍ରୀ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନକୁ ପ୍ରଭାକର ମୀମାଂସା ବା 
କୂମାରିଲ ମୀମାଂସା ଭାବରେ ଲେଖକମାନେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥାନ୍ତି | ସେମାନଙ୍କ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ବହୁ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହେଲେ ମଧ୍ଯ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନକୁ ସେମାନଙ୍କର 
ଅବଦାନ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଅଟେ । ବସ୍ତୁତଃ ପରବର୍ରଗୀ ଆଲୋଚକଗଣ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନର 
ଆଲୋଚନାବେଳେ ପ୍ରଭାକର ବିଦ୍ୟାଳୟ ଏବଂ ଭଟ୍ଟ (ବା କୂମାରିଲ) ବିଦ୍ୟାଳୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
କହି ଏହି ଦାର୍ଶନିକ ପରଂପରାକୁ ଦର୍ଶାଇଥାନ୍ତି 


ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ମୀମାଂସା ଦୃଷ୍ଟିକୋଣଟି ଏଠାରେ ଆମର ଆଲୋଚ୍ୟ, 
କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କର ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳ ନୂହେଁ । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଏହି ଦର୍ଶନର 
ପ୍ରଥମ ସୂତ୍ରକାର ଓ ପ୍ରବକ୍ତା ଜୈମିନି ଭଶ୍ଵର ପ୍ରତୀତି ସଂପର୍କରେ କୌଣସି ଆଲୋଚନା 
ତାଙ୍କର ଗ୍ରଚ୍ଛରେ କରିନାହାନ୍ତି । ଶଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପର୍କରେ କୌଣସି ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ 
ପ୍ରମାଣ ନଥବାରୁ ସେ ଛଶ୍ଵରକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଛନ୍ତି । ବେଦରେ ଯେଉଁ ଦେବାଦେବୀଙ୍କ 
ଉପରେ ଆଲୋଚନା ହୋଇଛି ବା ଯେଉଁ ସୂଚନା ରହିଛି ସେ ସବୁ ଉପରେ ଶବର 
ବିଶ୍ଲେଷଣକରି ସେସବୁର ଶଦଦଗତ ତାପୂର୍ଯ୍ୟକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଛନ୍ତି | ସେସବୁ କୌଣସି ଭଶ୍ଵରୀୟ 
ସରାକୁ ଯେ ସୂଚିତ କରୁନାହିଁ ଏହା ଦର୍ଶାଇବା ସହିତ ଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି | 
ଏପରିକି ପ୍ରଭାକର ଓ କୁମାରିଲ ଶଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବା କିପରି ତାର୍କିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ 
ଅସଙ୍ଗତ ତାହା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି | 


ରଶ୍ଵରଙ୍କୁ ମୁଖ୍ୟତଃ ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା ଭାବରେ ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଏ । କିନ୍ତୁ 
ପ୍ରଭାକରଙ୍କ ମତରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବର ଜନ୍ମ ଏକ ପ୍ରାକୃତିକ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଥବା 
ଆମେ ଦେଖୁ । ବର୍ଗମାନର ଅନୁଭୂତିକୁ ଆଧାର କରି ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ ଯେଉଁ 
ଜୈବିକ କ୍ରିୟା ମଧ୍ୟ ଦେଇ ଜୀବର ଉତ୍ତବ ଏବେ ସମ୍ଭବ ହେଉଛି, ଅତୀତରେ ମଧ୍ଯ ସେହି 
ପ୍ରକ୍ରିୟା ଦେଇ ହୋଇଥୁବ ! ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି ବାହ୍ୟକ ଶକ୍ତିର ଭୂମିକାକୁ ସେ ଅସ୍ଵୀକାର 
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କରିଛନି । ଜଗତରେ ବହୁ ବସ୍ତୁ ଅଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ଜଗତର ଅଂଶ ବିଶେଷ । 
ଯଦିବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁର ଉପ୍ପରି ଓ ବିଲୟ ରହିଛି, ତେବେ ସମଗ୍ର ଜଗତର ଯେ କୌଣସି 
ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସମୟରେ ଉପପତି ହୋଇଛି ଏହା କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ସେହିପରି ଜଗତ 
ସାମଗ୍ରିକ ଭାବେ ଯେ ବିଲୁପ୍ତ ହେବ ଏହା ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ । ପୁନଶ୍ଚ ଆତ୍ସାମାନଙ୍କର କର୍ମଫଳ 
ଜନିତ ଧର୍ମ ବା ଅଧର୍ମର ପଳ ସ୍ଵରୂପ ସେମାନଙ୍କୁ ବ୍ୟକ୍ତି ସତା ଦେବାରେ ଏକ ଶଶ୍ବରଙ୍କର 
ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି ବୋଲି ନ୍ୟାୟ ବୈଶେଷିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ମତ ଦେଇଥାନ୍ତି | ଧର୍ମ ଓ 
ଅଧର୍ମ ଅଚେତନ ହୋଇଥବାରୁ ସେ ସବୁ ସ୍ଵତଃ କୌଣସି ପରିଣାମ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇପାରିବେ 
ନାହିଁ । ପରନ୍ତୁ ଧର୍ମ ଓ ଅଧର୍ମର ଫଳକୁ ସୁନିୟନ୍ିତ ଭାବରେ ପରିଚାଳିତ କରିବାକୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ ବୋଲି ଏହି ଦୁଇ ବିଦ୍ୟାଳୟର ଯୁକ୍ତିକୁ ପ୍ରଭାକର ପନଚ୍ଛୀମାନେ 
ଅବାସ୍ତବ ମନେକରିଥାନ୍ତି । କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ ଜନିତ ଅଦୃଷ୍ଟ (ଧର୍ମ ଓ ଅଧର୍ମ) ସଚେତନ 
ବା ସଶରୀର ସତ୍ତା ସହ ସଂପୃକ୍ତ | ଅନ୍ୟ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ଯେତେ ବୁଦ୍ଧିମାନ ହେଲେ ହେଁ 
ସଂସର୍ଗହୀନ ଅନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀର ଧର୍ମ, ଅଧର୍ମ ବା ଭଲ, ମନ୍ଦ ଜାଣିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ସୁତରାଂ 
କୌଣସି ପ୍ରାଣୀର - ତାହା ନର ହେଉ ବା ପଶୁ ହେଉ - ଭଲ ମନ୍ଦକୁ ଏକ ଇଶ୍ଵର ଜାଣିବା 
ଅର୍ଥହୀନ ମନେହୁଏ । ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଉପରେ ସଫଳ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ସାବ୍ୟସ୍ତ କରିବା ଅସମ୍ଭବ 
ମନେହୁଏ । ବ୍ୟକ୍ତିର ଧର୍ମ-ଅଧର୍ମ ସହିତ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ସମ୍ବନ୍ଧ କଣ ହୋଇପାରେ ? ନ୍ୟାୟ- 
ବୈଶେଷିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଦେଖ୍ମଲେ ସଂଯୋଗ ଓ ସମବାୟ ଦୁଇଟି ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଟେ । ଦୁଇଟି 
ବସ୍ତୁ ମଧ୍ୟରେ ସଂଯୋଗ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିପାରେ, କିନୁ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅଦୃଷ୍ଟ ଏକ ବସ୍ତୁ ସତ୍ତା ନୂହଁ, 
ଏହା ଏକ ଗୁଣ । ସୁତରାଂ ଅଦୃଷ୍ଟ ଓ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ସଂଯୋଗ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, 
ଯେହେତୁ ସେମାନେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଏକ ବସ୍ତୁ ନୁହଁନ୍ତି ¦ ପୁନଣ୍ଚ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସମବାୟ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିବା ସମ୍ଭବ କି ? ସମବାୟ ସମ୍ବନ୍ଧ ଏକ ବସ୍ତୁ ଓ ତାର ଗୁଣ ଭିତରେ ରହିଥାଏ 
ବୋଲି ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ କୁହାଯାଇଛି । ଅଙ୍ଗ ସହ ଅଙ୍ଗୀର, ସୂତା ସହ ବସ୍ତର, 
ସବୂଜିମା ସହ ଘାସର ସମବାୟ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥାଏ | ବ୍ୟକ୍ତିର ଧର୍ମ ଅଧର୍ମ ବ୍ୟକ୍ତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧିତ | 
ବ୍ୟକ୍ତି ସହ ତାର ଅଦୃଷ୍ଟର ସଂପର୍କ ସମବାୟ ଜନିତ ଅଟେ । ସମବାୟ ସଂପର୍କ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ଅଦୃଷ୍ଟ ବ୍ୟକ୍ତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧିତ, ଏହା ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସହିତ କୌଣସି ଭାବେ ସମ୍ବନ୍ଧିତ 
ନୂହେଁ । ସମ୍ବନ୍ଧ ଓ ସମବାୟ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କୌଣସ ସମ୍ବନ୍ଧ ବା ତତ୍ତଵାବଧାନକୁ ନ୍ୟାୟ 
ବୈଶେଷିକରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ନାହିଁ । ବ୍ୟକ୍ତିର ଧର୍ମ-ଅଧର୍ମ ଜନିତ ଅଦୃଷ୍ଟକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ 
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କରି ଫଳ ଦେବା ପୂର୍ବରୁ ରଶ୍ଵର ବ୍ୟକ୍ତିର ଅଦୃଷ୍ଟକୁ ଜାଣିବା ଦରକାର । କିନ୍ତୁ ରଶ୍ଵର ଏହା 
ଜାଣିବା କିପରି ସମ୍ଭବ ? ଯେହେତୁ ଏହା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଯୋଗ୍ୟ ନୁହେଁ, ଭଶ୍ଵର ବ୍ୟକ୍ତିର ଧର୍ମ- 
ଅଧର୍ମକୁ ଜାଣିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ବ୍ଯକ୍ତିର ଅଦୃଷ୍ଟ ବ୍ୟକ୍ତି ସତ୍ତା ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧିତ, ଭଶୃବରଙ୍କ 
ସହିତ ନୁହେଁ । ଶଶ୍ଵର ଯାହା ସହିତ ସଂପର୍କିତ ନୁହଁନ୍ତି ବା ଯାହାକୁ ଜାଣିବାର ଅବକାଶ 
ପାନ୍ତି ନାହିଁ ତାହାକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରି ଫଳ ଦେବାର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିନପାରେ ବୋଲି ପ୍ରଭାକର ମତ 
ପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି । 


ପ୍ରଭାକରଙ୍କ ଭାଷ୍ୟ ଉପରେ ଆଲୋଚନା କରିଥିବା ବହୁ ବ୍ଯାଖ୍ୟାକାର ତାଙ୍କର 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଯୁକ୍ତିକୁ ବିସ୍ତୃତ ଭାବରେ ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ 
ଦର୍ଶନରେ ଯୁକ୍ତି ସାଦୃଶ୍ୟ ଆଧାରରେ ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ଯେଉଁପରି ସ୍ରଷ୍ଟା ଭାବରେ ନିଆଯାଇଛି, 
ତାହା ବିରୁଦ୍ଧରେ ପ୍ରଭାକର ନିଜର ସମାଲୋଚନା ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି | ସାଧାରଣତଃ ନ୍ୟାୟ 
ବୈଶେଷିକରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କୁହାଯାଇଥାଏ ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସୃଷ୍ଟ ବସ୍ତୁର 
ସ୍ରଷ୍ଟା ରହିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ମୁଁ ବସି ଲେଖୁଥବା ଚଉକିଟିକୁ କେହି ତିଆରି କରିଛି, ମୁଁ 
ହାତରେ ପିଛିଥବା ଘଣ୍ଟାର କେହି ନିର୍ମାତା ରହିଛନ୍ତି, ସେହିପରି ଏହି ସଦୃଶ ଯୁକ୍ତିରେ ନ୍ୟାୟ 
ବୈଶେଷିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଏହା କୂହାଯିବା ସମ୍ଭବ ଯେ ଏହି ସୃଷ୍ଟିର କେହି ସ୍ରଷ୍ଟା ରହିଛନ୍ତି | 
କିନ୍ତୁ ପ୍ରଭାକର ମୀମାଂସକମାନେ ଏହି ଯୁକ୍ତିର ଅସାରତା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । କୌଣସି ବସ୍ତୁର 
ନିର୍ମାତା ଯେପରି ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇପାରିବ ଏହି ଜଗତର ଏକ ସ୍ରଷ୍ଟା ସେପରି ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ଜଣେ ସାଧାରଣ ନିର୍ମାତା ଉପାଦାନ ମାନଙ୍କୁ ନେଇ କିଛି ପ୍ରସ୍ତୁତ 
କରିଥାଏ | ଜଣେ କୁମ୍ଭକାର ଏକ ବ୍ୟକ୍ତ ଯେ କି ପ୍ରକୃତିରୁ ଉପାଦାନ ସଂଗ୍ରହ କରି ନିଜର 
ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଉଦ୍ୟମ ଓ କୌଶଳଦ୍ବାରା କଳସୀଟି ନିର୍ମାଣ କରିଥାଏ | କିନ୍ତୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ 
ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ହୋଇପାରିବ କି ? ଜଗତକୁ ଯଦି ଶ୍ଵର ନିର୍ମାଣ କରିଛନ୍ତି, ଭଶ୍ଵର 
ଉପାଦାନ କିପରି ପାଇଲେ ? କେଉଁ ହାତ ହତିଆର ପ୍ରୟୋଗ କରି ସେ ଏହାକୁ ସୂଷ୍ଟିକଲେ ? 
ସୃଷ୍ଠି କରିବା ପଶ୍ଚାତ୍ରେ ତାଙ୍କର କଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରହିଛି ? ଏହି ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ମିଳିପାରେ 
ନାହିଁ । ପୁନଶ୍ଚ ଭଶ୍ଵର ଏକ ଶରୀରବିହୀନ ଚେତନା ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ । ଯଦି 
ଧରାଯାଏ ଯେ ଛ୍ତଶ୍ଵର ଏକ ସଶରୀର ବ୍ୟକ୍ତି, ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିବ ତାଙ୍କର ଶରୀର କେଉଁଠୁ 
ଆସିଲା ? ପୁନଶଢ ଭଶ୍ଵର କେଉଁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବା କଣ ଅଭିପ୍ରାୟ ରଖୁ ଏହା ସବୁ କରିଛନ୍ତି ? 
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ସୃଶ୍ଚି ପ୍ରକ୍ରିୟା ଯଦି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ତତ୍ବାବଧାନ ଭିତରେ ସମାହିତ ହୋଇଥାଏ, ତେବେ ଏହି 
କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ କଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଆରୋପ କରାଯାଇ ପାରିବ ? କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ ପଶ୍ଚାତ୍ରେ 
ସଚେତନ ଉଦ୍ୟମ ରହିବା ଅର୍ଥ ଏହାର କିଛି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ମଧ୍ଯ ରହିବା ଦେଖାଯାଏ । ଯେଉଁଠି 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରହିଥାଏ, ସେଠାରେ ଏକ ଶରୀର ଥବା ବ୍ୟକ୍ତିର ମଧ୍ୟ ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଏ । 
ବ୍ୟାବହାରିକ ଜଗତରେ କଳସୀରୁ କୂମ୍ଭକାର, ସୁନାହାରରୁ ସ୍ଵର୍ଣକାର ଯେପରି ଥାନ୍ତି ସେହିପରି 
ଜଗତରୁ ସ୍ରଷ୍ଟାର ଭାବନା ଆଣିବା ସଂଗତ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । କାରଣ କୂମ୍ଭକାର ବା ସ୍ଵର୍ଣ୍ଣକାର 
ଯେପରି ଶରୀର ଥବା ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ବୁଝାଏ, ସେହିପରି ଏହି ଯୁକ୍ତିକୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖକୁ 
ପ୍ରସାରିତ କଲେ ଏହା ବୁଝାଇବ ଯେ ଇଶ୍ଵର ମଧ୍ଯ ଏକ ଶରୀର ଥବା ସତ୍ତା | ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
ଶରୀର ଥବା ଏକ ପ୍ରାଣୀ ଭାବରେ ନେଲେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିବ ତାଙ୍କର ଶରୀର କେଉଁଠୁ ଓ କିପରି 
ଆସିଲା ? ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ ଯଦି ଇଚ୍ଛା, ଉଦେଶ୍ୟ, ଲକ୍ଷ୍ୟପରି ମାନସିକ ଲକ୍ଷଣକୁ ଆରୋପିତ 
କରାଯାଏ, ତେବେ ଏପରି ଜଟିଳ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିବ ତାହାର ଉତ୍ତର ମିଳିବ ନାହିଁ । ଏହା ସହିତ 
ଧର୍ମ ଅଧର୍ମକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରି ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ଫଳ ଦେବା ଶ୍ବରଙ୍କ ପାଖରେ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, 
କାରଣ ଏହି ସବୁ ଭାବନା ଅଦୃଷ୍ଟର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ଯାହା ଏକ ଗୁଣ, ବସ୍ତୁ ନୁହେଁ | ଅନ୍ୟର ଗୁଣ 
ସହିତ ଲଶ୍ବରଙ୍କର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ପ୍ରଭାକରଙ୍କ ଯୁକ୍ତି 
ପୂର୍ବରୁ ସୂଚିତ ହୋଇଛି । 


ମୋଟ ଉପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ପ୍ରଭାକର ମୀମାଂସା ଭାଷ୍ୟରେ ଏବଂ ତାଙ୍କ ପରବର୍ୀ 
ତାଙ୍କ ଅନୁଗାମୀ ଟୀକାକାରମାନେ ଛଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ନାହାନ୍ତି । ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ 
ଓ ସମାଜର ନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ବୁଝାଇବା ପାଇଁ ସେମାନେ କୌଣସି ଲଶ୍ବରଙ୍କର ଆବଶ୍ୟକତା 
ନାହିଁ ବୋଲି ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ବରଂ ଅନ୍ୟ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ରହିଥୁବା ଲଶ୍ଵର ଭାବନା ସଂପର୍କିତ 
ଯୁକ୍ତିମାନଙ୍କର ଅସାରତା ଓ ଅବୈଧତା ପ୍ରତିପାଦନ କରିବାକୁ ଉଦ୍ୟମ କରିଛନ୍ତି । 


ମାମାଂସା ବିଦ୍ୟାଳୟର ଅନ୍ୟଜଣେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାର ହେଲେ କୁମାରିଲ ଭଙ୍ଗ | 
ସେ ପ୍ରଭାକରଙ୍କ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ କେତେକ ଯୁଲ୍ତିକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବେ । ପ୍ରଭାକର ଓ କୂୁମାରିଲ 
ଯଦିବା ଗୋଟିଏ ବିଦ୍ୟାଳୟର ଦାର୍ଶନିକ ଅଟନ୍ତି ହେଲେ ବହୁ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ 
ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ନାନା ମତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦେଖାଯାଏ । ଅବଶ୍ୟ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ଚିନ୍ତନକୁ 
ଉଭୟ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଠନଙ୍କ ପରି କେତେକ ଲେଖକଙ୍କ ମତରେ କୁମାରିଲ 
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ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ସୂକ୍ଷ୍ମ ସ୍ତରରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଏହି ମତ ଅନେକଙ୍କ ପାଇଁ ଗ୍ରହଣ 
ଯୋଗ୍ୟ ନୂହେଁ | ଅଧ୍ବକନ୍ଧୁ କୁମାରିଲଙ୍କ ମତ ଉପରେ ବିଶିଷ୍ଠ ଗବେଷକମାନେ ମତ ଦିଅନ୍ତି 
ଯେ ସେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ତାଙ୍କ ଦର୍ଶନରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଛନ୍ତି ” । ପାର୍ଥସାରଥୁ ମିଶ୍ର, 
ଜି.ଝା, ଡି.ଚଟ୍ଗଟୋପାଧ୍ୟାୟଙ୍କ ପରି ବିଶିଷ୍ଟ ଗବେଷକ ଗଣ କୁମାରିଲଙ୍କ ଦର୍ଶନକୁ ବିସ୍ତୃତ 
ଆଲୋଚନାକରି ତାଙ୍କର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଭାବନାକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି | ସୁତରାଂ 
କୁମାରିଲଙ୍କ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର କିଛି ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ । 


ଭଶ୍ବରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏହା ଏକ ସାଧାରଣ ଭାବନା ବା ବିଶ୍ଵାସ ଯେ ସେ ହେଉଛନ୍ତି 
ବିଶ୍ଵର ଏକମାତ୍ର ମୂଳକାରଣ | ବ୍ୟକ୍ତିର ଧର୍ମ ଓ ଅଧର୍ମକୁ ବାଦଦେଲେ ଏ ଜଗତରେ ଯାହା 
କିଛି ଅଛି, ତାର କାରଣ ହେଉଛନ୍ତି ଲଶ୍ଵର । ଏହି ମତ ବିରୁଦ୍ଧରେ କୁମାରିଲ ଅନେକ 
ଗୁଡିଏ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠାଇଛନ୍ତି | ଯଦି ଧରାଯାଏ ଯେ ଜଗତର ଉଭବ ପୂର୍ବରୁ କେବଳ ଇଶ୍ବର 
ଥିଲେ, ତେବେ ସେହି ରଶୃରଙ୍କ ସ୍ଥିତି କଣ ଓ କିପରି ତାହା କଳ୍ପନା କରାଯାଇ ପାରିବ କି ? 
ଏକ ସୃଷ୍ଟି ଭିତରେ ଛଶ୍ବରଙ୍କ କଳନା କରିବା ଓ ସୃଷ୍ିବିହୀନ ଅବସ୍ଥାରେ ରଶ୍ବରଙ୍କୁ କଳ୍ପନା 
କରିବା ସମାନ ନୁହେଁ । 


କୂମାରିଲ ଇଶ୍ଵରବାଦୀଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠାଉଛନ୍ତି-ଲଶ୍ଵର କେଉଁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
ରଖ ଜଗତ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି ବୋଲି କୁହାଯିବ ? ସାଧାରଣତଃ ଭଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ କହିବେ 
ଜୀବମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଅନୂୁକମ୍ପାରୁ ସେ ଏହା କରିଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ କୁମାରିଲଙ୍କ ଯୁକ୍ତି ହେଉଛି ସୃଷଚି 
ପୂର୍ବରୁ ତ ଜୀବାତ୍କାମାନେ ନ ଥିଲେ । ତେଣୁ ଜୀବମାନଙ୍କ ପ୍ରତି କରୁଣାରୁ ଲଶ୍ଵର ସୃଷ୍ଟି 
କଲେ, ଏହା ଏକ ଅବାନ୍ତର ପ୍ରକଳ୍ଚ ହେବ । ଜୀାବାମ୍ବା ମାନଙ୍କର ସ୍ପିତି ନଥିବା ବେଳେ 
ତାଙ୍କ ପ୍ରତି କରୁଣା କିପରି ରହିବ ? ପୁନୟ କରୁଣାମୟ ଭଗବାନ ଏକ ଦୁଃଖ ଦୁର୍ଦ୍ଦଶା ପୂର୍ଣ 
ଜଗତ କାହିଁକି କରିବାକୁ ଆଗ୍ରହୀ ହେଲେ ? ମଣିଷ ସମାଜରେ ଭରି ରହିଥୁବା ଦୁଃଖ, 
ଯାତନା ଓ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଦେଖଲଲାବେଳେ ଆମେ କିପରି ଭାବି ପାରିବା ଯେ ଇଶ୍ଵର କରୁଣାକର ? 
ଅବଶ୍ୟ ଏହି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜଣେ ଛଶ୍ଵରବାଦୀ ଯୁକ୍ତି କରିବେ ଯେ ସୃଷ୍ଟି କ୍ଷେତ୍ରରେ କେତେକ 
ମନ୍ଦ ରହିବା ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ମନେହୁଏ । ଏପରି କିଛି ସୃଷ୍ଟିର ପରିକଳନ୍ଚନା କରାଯାଇ 
ପାରିବନାହିଁ, ଯେଉଁଥିଳେ କିଛି ମନ୍ଦର ସ୍ଥିତି ନଥଵବ । କିନଧୁ ଲଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ବୋଲି କହିଥାନ୍ତି । ଯଦି ୍ଶ୍ବରଙ୍କୁ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ବୋଲି ଧରାଯାଏ, ତେବେ 
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ଏପରି କୌଣସି କିଛି ରହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ଯାହା ତାଙ୍କର ସାମର୍ଥ୍ୟ ପ୍ରତି ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ସୃଷ୍ଟି 
କରିବ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ନେବା ଅଥଚ ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ମନ୍ଦ, ଅଶୁଭ ଓ 
ଅମଙ୍ଗଳ ରହିବା ପରସ୍ପର ସୁସଂହତ ହୁଏନାହିଁ । ତେଣୁ ଏକ ସୃଷ୍ଟିରେ ନିଶ୍ଚୟ କିଛି ମନ୍ଦ ଓ 
ଅଶୁଭ ରହିବ ଏହି ନିୟମ କେବେହେଲେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ ହେବନାହିଁ | ଯଦି ସବୁ 
କିଛି ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଇଚ୍ଛା ଉପରେ ନିର୍ଭରକରେ, ତେବେ ମନ୍ଦ ବା ଅଶୁଭକୁ ଦୂର କରିଦେବା 
କଣ ତାଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ? ଯଦି ସମ୍ଭବ, ଅଥଚ ସେ ତାହା କରୁ ନାହାନ୍ତି, ତେବେ 
ତାଙ୍କୁ ମଙ୍ଗଳମୟ କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଯଦି ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, ତେବେ ସେ କେବେହେଲେ 
ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ନୁହଁନ୍ତି । 


ପୁନଶ୍ଚ ଲଶ୍ଵରଙ୍କଦ୍ଵାରା ଜଗତ ସୃଷ୍ଟି ପଶ୍ଚାତରେ ସମ୍ଭାବ୍ଯ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟକୁ ଆଲୋଚନା 
କରାଯାଉ । ଯଦି ଇଶ୍ଵର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରଖୁ ଏହି ଜଗତକୁ ସର୍ଜନା କରିଛନ୍ତି ତେବେ ଏହା ସୃଷ୍ଟି 
ପୂର୍ବରୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର କିଛି ଅଭାବବୋଧର ସୂଚନା ଦେଇଥାଏ ଯାହା ସୃଷ୍ଷି ଦ୍ଵାରା ପୂରଣ 
ହେବା ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯଦି ସୃଷ୍ଟି ନ ହେବାଦ୍ଵାରା ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଅପୂରଣ 
ରହିଥାଏ ଫଳରେ ସେ ସୃଷ୍ି କରିଛନ୍ତି ବୋଲି କହାଯାଏ, ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିବ ଇଶ୍ଵର 
ପରିପୂର୍ବ କିପରି ହେଲେ ? ଯାହାଙ୍କର ଇଚ୍ଛା ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରହିଛି ଓ ଏକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତିଦ୍ଵାରା 
ସେହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ପୂରଣ ହେଉଛି, ତେବେ ସେ କେବେହେଲେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇପାରିବେ 
ନାହିଁ । କୂମାରିଲ ତାଙ୍କର ଦର୍ଶନରେ ଏହି ସବୁ ପ୍ରଶ୍ନର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି | 


କୁମାରିଲଙ୍କ ଏହି ଯୁକ୍ତି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ କେତେକ ସମ୍ଭାବ୍ଯ ଉତ୍ତରକୁ ବିଚାରକୁ 
ନିଆଯାଇପାରେ । ଲଛଶ୍ବରଙ୍କର ଜଗତ ସର୍ଜନାକୁ କେତେକ ଏକ ଲୀଳା ଭାବରେ ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରିଥାନ୍ତି । କୌଣସି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନରଖୁ ଆମେ ବେଳକେ କେତେକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲିପ୍ତ ରହୁ । 
ସୁତରାଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟ ପଶ୍ଚାତରେ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଆରୋପ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । 
ବିଶେଷତଃ ସୃଷ୍ଟିକୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଏକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟହୀନ ଲୀଳା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ସମ୍ଭବ 
ବୋଲି ଦର୍ଶାଯାଇପାରେ । ବାଦରାୟଣ ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ରରେ ଜଗତ ଇଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଲୀଳା ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି । ସୃଷ୍ି ସର୍ଜନାକୁ ଏକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟବିହୀନ ଆମୋଦଦାୟକ ଲୀଳା ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ 
କରିବା କେତେ ଦୂର ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ? କେବଳ ଆମୋଦ ପାଇଁ ସୃଷ୍ଷି ସର୍ଜନା କରିବା ଓ ଏକ 
ଜଟିଳ ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ସଂପନ୍ନ କରି ସେଥୂରୁ ଗଭୀର ସନ୍ତୋଷଲାଭ କରିବା ମଧ୍ଯରେ 
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ପାର୍ଥକ୍ୟ ବିଦ୍ୟମାନ । କେବଳ ଏକ ଲୀଳା ଭାବରେ ଏହାକୁ ସଂରଚନା କରିବାକୁ ଯାଇ 
ଏପରି ଏକ ଜଟିଳ ବିଶ୍ଵ ସମ୍ଭବ କରାଇବାଦ୍ାରା ତାଙ୍କର ଲୀଳା ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଅସୀମ ସମସ୍ୟା 
ଓ ବିରଭ୍ରିର କାରଣ ହିଁ ହୋଇଥିବ । ପୁନଶ୍ଚ ସୃଷ୍ଚିକୁ ପ୍ରଳୟଦ୍ଵାରା ବିଲୁ କରିବାର ଇଚ୍ଛାକୁ 
ଲାଳା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ କିପରି ବୁଝାଇହେବ ବୋଲି କୁମାରିଲ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠାଇଛନ୍ତି | 


ସୁତରାଂ ଜଗତକୁ ଭଶ୍ଵର ସୃ୍ଚି କରିଛନ୍ତି ପ୍ରକ ନାନା ସମସ୍ଯା ଓ ଅନ୍ତର୍ବିରୋଧ 
ଦ୍ଵାରା ଏପରି ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ ଯେ ତାହାକୁ ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଦାର୍ଶନିକ ଭିଭି ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିହେବ 
ନାହିଁ । ପୁନଶ୍ଚ ସୃଷ୍ଟିକୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର କ୍ରିୟା ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି 
ବସୁନିଷ୍ଠ ତଥ୍ୟ ନାହିଁ । ଏହି ସମ୍ଭାବନା ସଂପୂର୍ଣ ଭାବରେ ତଥ୍ୟ ବହିର୍ଦୁତ ଅଟେ | କୁମାରିଲ 
ଏକ ହାସ୍ୟୋଦିପକ ତଙ୍ଗରେ ଏହା ମଧ୍ଯ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି ! ତାଙ୍କ ମତରେ ସେହି ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ 
କେହି ଜାଣିବାର ଉପାୟ ନାହିଁ । ଯେଉଁମାନଙ୍କୁ ସେ ପ୍ରଥମେ ସୃଷ୍ଟିକଲେ ସେମାନେ କିପରି 
ଜନ୍ନହେଲେ ସେମାନେ ବୁଝିପାରି ନ ଥିବେ । ସେମାନଙ୍କ ଆବିର୍ଭାବ ଜଗତ ସୃଷ୍ଷି ପରେ 
ହୋଇଥିବାରୁ ସେମାନେ ଆବିର୍ଦୂତ ହୋଇଥବା ଜଗତ କିପରି ସୃଷ୍ଟି ହେଲା ଜାଣିବାର ଅବକାଶ 
ପାଇ ନଥିବେ । ଶଶ୍ବର ଯେ ଏସବୁ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି ତାହା ବି ଜାଣିବାର ସୁଯୋଗ ସେମାନଙ୍କୁ 
ମିଳି ନ ଥିବ କାରଣ ଏହି ସବୁ ସେମାନଙ୍କର ଅନୁଭୂତି ଭିତରେ ଆସିବା ସମ୍ଭବ ହୋଇନାହିଁ । 


ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ଯେଉଁ ସବୁ 
ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା କରାଯାଇଛି, ସେ ସବୁକୁ କୁମାରିଲ ଅବୈଧ ବା ଅସଙ୍ଗତ ବୋଲି 
ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଯଦି ଏକ ସର୍ବଜ୍ଞ ବ୍ୟର୍ତିସରା ଭାବରେ ନିଆଯିବ, ଯାହା ନ୍ୟାୟ- 
ବୈଶେଷିକରେ କରାଯାଏ, ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେବ ସେ ଶରୀର ବିଶିଷ୍ଟ ବା ଶରୀରବିହୀନ ? 
ଯଦି ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଶରୀରଯୁକ୍ତ ବୋଲି ନିଆଯାଏ, ତେବେ ତାଙ୍କ ଶରୀରର କାରଣ ସ୍ଵରୂପ କିଛି 
ବାହ୍ୟ ବୁଵ୍ିମାନ କଉଁଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ । ଶରୀର ଯେହେତୁ ଅଙ୍ଗଯୁକ୍ତ, ତେଣୁ 
କେହି ବୁଵ୍ଧିମାନ କର୍ଭା ତାହାର କାରଣ ହୋଇଥିବ । ଯାହା ଅଙ୍ଗ ଯୁକ୍ତ ଅଥଚ ଯାହାର 
ଅସ୍ତିତ୍‌ ପାଇଁ କିଛି କାରଣ ନାହିଁ ବା କୌଣସି ବୁଦ୍ଧିମାନ କର୍ଭା ନାହିଁ ତାହା ଭାରତୀୟ 
ଦର୍ଶନର ତର୍କଶାସ୍ତ ମାନଦଣ୍ଡରେ ଅସଙ୍ଗତ ମନେହୁଏ | ଅଂଗ ବା ଅଂଶ ଯୁକ୍ତ ଏକ ସତ୍ତାକୁ 
ସ୍ବୀକାର କରିବା ଅଥଚ ଅଙ୍ଗ ମାନଙ୍କର ଉଦଭବ ନେଇ କୌଣସି ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ ସତ୍ତାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର 
କରିବା ଅଯୌକ୍ତିକ ଅଟେ । ଏହି ପ୍ରତିବନ୍ଧକକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଯୁକ୍ତି କରାଯାଇପାରେ 
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ଯେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଦିବ୍ୟ ଶରୀରର କର୍ରା ରହିଛନ୍ତି କିନୁ ସେହି କର୍ଭା ବା କାରଣ ଶତଶ୍ଵର ସ୍ବୟଂ 
ଅଟନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଶ୍ଵର ନିଜେ ହିଁ ତାଙ୍କ ଶରୀରର କାରଣ । ଏହି ସମ୍ଭାବନାକୁ ସ୍ଵୀକାର 
କଲେ ଏହି ନିଷ୍ଠର୍ଷ ବାହାରିବ ଯେ ଭଶ୍ଵର ନିଜ ଶରୀରକୁ ସୃଷ୍ଟି କରିବା ପୂର୍ବରୁ ଶରୀରବିହୀନ 
ଥିଲେ । ଏକ ଶରୀରବି ହୀନ ଅବସ୍ଥାରେ ଏକ ଶରୀର ସୃଷ୍ଟିର ସେ କାରଣ ହେଲେ । 
ଇଶ୍ଵର ଶରୀରବିହୀନ ରହିବା ଅବସ୍ଥାରେ ସେ ମୁକ୍ତ-ଆତ୍କାପରି ରହିଥଲେ । କିନ୍ତୁ ନ୍ୟାୟ- 
ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ ଏକ ମୋକ୍ଷପ୍ରାପ୍ତ ବା ମୁକ୍ତ ଆତ୍ଲା କୌଣସି କିଛି ସୃଷ୍ଟିକରିବା ସମ୍ଭବପର 
ନୂହେଁ । ତେବେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଏକ ଶରୀରବିହୀନ ଚେତନା ବୋଲି ଧରିଲେ ସେ କୌଣସି 
କିଛିର ସ୍ରଷ୍ଟା ଏପରିକି ନିଜ ଶରୀରର ସ୍ରଷ୍ଟା ମଧ୍ଯ ହୋଇପାରିବେ ନାହିଁ । ବସ୍ତୁତଃ ନ୍ୟାୟ- 
ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ଯେଉଁ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି ତାହାର 
ପରିଣତି ଏକ ଦ୍ଵିଶୂଙ୍ଗକ ଯୁଲ୍ତିର ଫଳପରି ହେଉଛି । ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଶରୀରଯୁକ୍ତି ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କଲେ, ତାଙ୍କର ଶରୀରର ଉପ୍ପଭ୍ରିଗତ କାରଣ ନେଇ କୌଣସି ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଦିଆଯାଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ । ତାଙ୍କୁ ଶରୀରବିହୀନ ଏକ ଚେତନା ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କଲେ, ସେ ମୁଚ୍ତିପ୍ରାପ୍ତ ଆତ୍ସା 
ପରି କୌଣସି କିଛିର ନିମିର କାରଣ ହୋଇପାରିବେ ନାହିଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଶ୍ଵର ନା ଜଗତକୁ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିପାରିବେ ନା ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା ହୋଇପାରିବେ ! ଭଶ୍ଵର ଭାବନାରେ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ 
ବିରୋଧାଭାସ ଛଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ବ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ଅଟେ । କୂମାରିଲ ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ 
ଯୁକ୍ତିର ଅବୈଧତା ଏହିପରି ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । 


ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକରେ ଶ୍ଶ୍ବରଙ୍କୁ ଜଗତର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ବୋଲି ନିଆଯାଇଥିବା 
ବେଳେ ଅନ୍ୟ କେତେକ ଛଶ୍ଵବରବାଦୀ ଦର୍ଶନରେ ଇଶ୍ବରଙ୍କୁ ଜଗତର ନିମିତ୍ତ ଓ ଉପାଦାନ 
କାରଣ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । ତେବେ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନର ବିଶିଷ୍ଠ ପ୍ରବକ୍ତା କୁମାରିଲ 
ତାଙ୍କର କୃତି ' ' ଶ୍ଲୋକ ବାର୍ରିକ ' ' ପୁସ୍ତକରେ ଏହି ମତର ଜଟିଳତା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । କୁମାରିଲଙ୍କ 
ମତରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଜଗତର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ବା ଉପାଦାନ କାରଣ ଭାବେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ । ବାଦରାୟଣଙ୍କ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନରେ ଭଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ଜଗତର ନିମିତ୍ତ ଓ 
ଉପାଦାନ କାରଣ । ତାଙ୍କ ମତରେ ଶଶ୍ଵର କୌଣସି ବାହ୍ୟ ବସ୍ତୁର ବିନା ସାହାଯ୍ୟରେ 
ଜଗତକୁ ସୃଷ୍ଠି କରିଛନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଗତର ସୃଷ୍ଟି ପୂର୍ବରୁ ଲଶ୍ଵର ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କିଛିର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନଥୁଲା | ଏହି ମତ ବିରୁଦ୍ଧରେ କୁମାରିଲ ଅନେକ ଯୁକ୍ତି ଉଠାଇଛନ୍ତି । ଯଦି ସୃଷ୍ଟିର 
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ସର୍ଜନା ପୂର୍ବରୁ ରଶ୍ଵର ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ଯ କିଛିର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନଥୂଲା, ତେବେ ଦିକ୍‌ ବା ଦେଶ 
(Space), କାଳ (Time) ଓ ପୃଥିବୀ ଇତ୍ୟାଦି ମଧ୍ୟ ନ ଥଲା | ଏପରି ସ୍ଥିତିରେ ଶଶ୍ବର 
କିପରି ଥିଲେ ଓ ଶଶ୍ଵର ଥିଲେ ବୋଲି କେଉଁ ଆଧାରରେ ଜାଣିହେବ ? ଦେଶ, କାଳ 
ନଥାଇ କିଛି ରହିବା ସମ୍ଭବ କି ? ଯଦିବି କିଛି ରହିଥାଏ ତାହା ମଣିଷ ପାଇଁ କିପରି 
ଖଜ୍ଚେୟ ? ଯେହେତୁ ଏହି ଅବସ୍ଥାରେ ମନୁଷ୍ଯ ହିଁ ନ ଥଲା ତେଣୁ ଏହି ସମୟରେ ଇଶ୍ଵର 
ଥିଲେ ବୋଲି କିପରି କହିହେବ ? ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କୌଣସି ଜ୍ଞାନ ନ ଥାଇ 
ପୂୃଥବୀର ଉପ୍ପରି ପୂର୍ବରୁ ଲଶ୍ଵର ଥୁଲେ ବୋଲି କିପରି ଜାଣିହେବ ? ସୁତରାଂ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ସ୍ଵରୂପ ବିଷୟରେ ଯାହା ସବୁ ବର୍ଣ୍ଠନା ଦିଆଯାଉଛି ତାହାକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ଯେ ସମ୍ଭବ 
ନୂହେଁ ଏହା କୂମାରିଲ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି | ଏହି ସ୍ଥିତିରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଜଗତର ଉପାଦାନ ଓ ନିମିତ୍ତ 
କାରଣ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ସମୀଚୀନ ମନେ ହୁଏ ନାହିଁ । 


ନ୍ୟାୟଓ- ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ ଶଶ୍ବରଙ୍କୁ ନିମିର କାରଣ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇଛି | ଗୋଟିଏ ଗୃହ ନିର୍ମାଣରେ ଯେପରି ମିସ୍ତ୍ୀର ଭୂମିକା ରହିଛି, ଏକ ବସ୍ତର 
ତିଆରିରେ ବୁଣାଳିର ହାତ ରହିଛି ବା ଏକ କଳସୀ ଗଢିବାରେ ଏକ କୁମ୍ଭକାରର କୌଶଳ 
ରହିଛି ସେହିପରି ବିବିଧ ଉପାଦାନଦ୍ଵାରା ଏହି ଜଗତ ନିଶ୍ଚୟ ଏକ ପରମ ବୁଵିମାନ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର 
ନିପୁଣତା ଯୋଗୁଁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିବିଧ ଉପାଦାନ ଯୁକ୍ତ ଏହି ସଂସାରର ଏକ 
ନିମିର ଓ ପରମ କାରଣ ହେଉଛନ୍ତି ଭଶ୍ଵର | 


କିନ୍ତୁ ଏହି ଯୁକ୍ତି ନ୍ୟାୟତ ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଭଶ୍ଵର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପ୍ରତି 
ସ୍ଵବିରୋଧୀ ଅଟେ । ଜଗତର ଯାହା କିଛି ସଂଯୁକ୍ତ ବସ୍ତୁ ରହିଛି ତାହାର ନିର୍ମାତା ବା ନିମିତ 
କାରଣ ଶଶ୍ଵବର ବୋଲି ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଅନୁମାନ ପ୍ରମାଣଦ୍ଵାରା ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି | ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସେହି ଦର୍ଶନ ଦ୍ୟରେ ଶ୍ତଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ସକଳ ସଂଯୁକ୍ତ ବସ୍ତୁର ନିର୍ମାତା । ତେବେ ଏହି 
ଯୁକ୍ତି ଲଶ୍ଵର-ଅସ୍ତିତ୍ଵର ସ୍ଵବିରୋଧୀ ବୋଲି କୂମାରିଲ କହିବେ । ତାଙ୍କ ମତରେ କଳସୀ 
ଏକ ସଂଯୁକ୍ତ ବସ୍ତୁ । ଯେହେତୁ କଳସାର ନିର୍ମାତା କୂମ୍ଭକାର, ତେଣୁ କଳସୀର ନିର୍ମାତା 
ଭଶ୍ଵର ନୂହଁନ୍ତି । ସେହିପରି ବସ୍ତର ଏକ ସଂଯୁକ୍ତ ବସ୍ତୁ ଓ ତାହାର ନିର୍ମାତା ବୁଣାଳି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଭଶ୍ଵର ନୂହଁନି । କୁମ୍ଭ ବସ୍ତ, ଗହ ଇତ୍ଯାଦି ସଂଯୁକ୍ତ ବସ୍ତୁ ଯାହା କୌଣସି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ନିର୍ମିତ ହୋଇନାହିଁ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏସବୁ ଅଣ-ଭଶ୍ବରୀୟ କର୍ରାଦ୍ଵାରା ନିର୍ମିତ ହୋଇଛି | ନ୍ୟାୟ- 
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ବୈଶେଷିକ ମତରେ ଇଶ୍ଵର ସମସ୍ତ ସଂଯୁକ୍ତ ବସ୍ତୁର ନିର୍ମାତା । ତେବେ ବସ୍ତ, ହାର, ଗୃହ 
ସଂଯୁକ୍ତ ବସ୍ତୁ କିନ୍ଧୁ ଏହା ଲଶ୍ଵର-ନିର୍ମିତ ନୂହେଁ । ସୁତରାଂ ନ୍ଯାୟ-ବୈଶେଷିକର ଯୁକ୍ତି 
ହେଉଛି ସକଳ ସଂଯୁକ୍ତ ବସ୍ତୁ ଇଶ୍ଵର ନିର୍ମି, ଜଗତ ଏକ ସଂଯୁକ୍ତ ବସ୍ତୁ ସୁତରାଂ ଜଗତ 
ଭଶ୍ଵରକୃତ | ଏଠାରେ ସିବ୍ଧାନ୍ତକୁ ଯେଉଁ ଆଧାରରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଉଛି ସେହି ଆଧାର 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ପରିବର୍ରେ ସିବ୍ଧାନ୍ତକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରୁଛି । କାରଣ ଆମ ଅନୁଭୂତିରୁ 
ଆମେ ଦେଖୁ ଯେ କୁମ୍ଭ, ବସ୍ତ, ଗୃହ ଇତ୍ୟାଦି ସଂଯୁକ୍ତ ବସ୍ତୁ ଯାହା ଅଣଶ୍ତଶ୍ବରୀୟ କର୍ରାଦ୍ଵାରା 
ନିର୍ମିତ । ଯଦି ଦୃଶ୍ୟମାନ ସଂଯୁକ୍ତ ବସ୍ତୁ ଅଣଭଶ୍ଵରୀୟ କର୍ରାଦ୍ଵାରା ନିର୍ମିତ ଓ ଜଗତ ଏକ 
ସଂଯୁକ୍ତ ବସ୍ତୁର ସମାହାର, ତେବେ ଜଗତର ନିର୍ମାତା ଶଶ୍ଵର ନୂହନ୍ତି । ଗୋଟିଏ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ପାଇଁ ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ଯେଉଁ ସହଯୋଗୀ ଆଧାରର ଆଶ୍ରୟ ନେଉଛନ୍ତି 
ସେହି ଆଧାର ଏକ ବିପରୀତ ସିବ୍ଧାନ୍ତକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରୁଛି । ମୋଟ ଉପରେ ବାଦରାୟଣ 
ଯେପରି ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଜଗତର ନିମିତ ଓ ଉପାଦାନ କାରଣ ଭାବରେ ନେଇଛନ୍ତି ବା ନ୍ୟାୟ- 
ବୈଶେଷିକ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ କେବଳ ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଭାବେ ନେଇଛନ୍ତି ଏ ଉଭୟ ସମ୍ଭାବନାର 
ଅବୈଧତା କୁମାରିଲ ଦର୍ଶାଇ ଭଶଵରଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଛନ୍ତି 


ରଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକରେ ଯେଉଁ ଅନୁମାନ ପ୍ରମାଣର 
ସହାୟତା ନିଆଯାଏ ତାହା ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ପରିବର୍ରେ ଶଶ୍ବର ଅସ୍ତିତ୍ବ ପ୍ରତି ପ୍ରତିବନ୍ଧକ 
ବୋଲି କୂମାରିଲ ଯୁକ୍ତି ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ନିମିର କାରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସାଧାରଣ ଉଦାହରଣଦ୍ବାରା 
ମାନବିକ ପ୍ରୟାସ ବା କର୍ରାକୁ ବୂଝାଏ, କୌଣସି ଦିବ୍ୟ, ଶାଶ୍ବତ ଓ ସର୍ବଜ୍ଞ ସତ୍ତାକୁ ବୁଝାଏ 
ନାହିଁ । କୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଅନୁମାନ ପ୍ରମାଣଦ୍ାରା ପ୍ରତିଷ୍ଠା କଲା ସମୟରେ ନ୍ଯାୟ- 
ବୈଶେଷିକରେ ସହାୟକ ବା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଆଧାରିତ ଉଦାହରଣ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଏ । 
ଏଠାରେ କିନ୍ତୁ ପ୍ରଦତ୍ତ ସହାୟକ ଆଧାର ସିଛଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ସମର୍ଥନ ଦେବା ପରିବର୍ରେ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ 
ବିରୋଧ କରିଥାଏ । 


ଅବଶ୍ୟ ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକର ରଶ୍ଵବର ସଂପର୍କିତ ଅନୁମାନ ପ୍ରମାଣକୁ ଯୁକ୍ତିସଂଗତ 
କରିବାପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କରାଯାଇପାରେ । ସହାୟକ ଉଦାହରଣର ସ୍ଵକୀୟ ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ଓ 
ତତ୍‌ସଂଲଗ୍ନ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ସତ୍ତ୍ବେ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ 
ଜଗତ ପଷଶ୍ଚାତରେ ସାଧାରଣ ଚେତନଶୀଳ କାରଣ ରହିଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଗତର ନିମିତ୍ତ 


-୯୩- 
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କାରଣ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବୁବ୍ଧିମାନ କର୍ରାର ଯୋଜନା ରହିଛି । ସମ୍ଭବତଃ ଭଶ୍ବରଙ୍କ 
କଛନାନୁଯାୟୀ ନିତ୍ୟ ଉପାଦାନରୁ ଜଗତର ସୃଷ୍ି କ୍ରିୟା ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି । ଯଦି 
ବି ଏହି ଭାବରେ ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ମାନଦଶ୍ଡରୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ 
ତଥାପି କୂମାରିଲ ଏହା ବିରୁଦ୍ଧରେ ଯୁକ୍ତି ଉପସ୍ଥାପନ କରିବେ । କୌଣସି ଚେତନଶୀଳ 
କାରଣକୁ ଯଦି ବି ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ ତେବେ କୁମାରିଲ ପ୍ରଶ୍ନ କରିବେ କୌଣସି ବୁବ୍ଧିମାନ 
କର୍ଭାର ଚାହିଁବା ମୁତାବକ ତତ୍କ୍ଷଣାତ କିଛି ସୃଷ୍ଟି ହେବାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏନାହିଁ | 
ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ସଚେତନ ପ୍ରୟାସ ସହିତ କିଛି ବିଶେଷତ୍ଵ ବା ବିଲକ୍ଷଣ ସଂପୂକ୍ତ ଥାଏ । ସେହି 
ସଚେତନ ଅଭିକଛଳର ଆଧାର ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ହେବା ସମ୍ଭବ | ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ସୀମିତତା ଓ 
ମୃତ୍ୟୁ ଜନିତ ଲକ୍ଷଣ ରତ୍ୟାଦି ଗୁଣସହିତ ସଂପର୍କିତ ହେବା ସାଧାରଣ ବ୍ୟାପାର ପଟେ । 
କିନ୍ତୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସହିତ ଏହି ସବୁ ବିଲକ୍ଷଣ ସଂପୃକ୍ତ କରିହେବ ନାହିଁ । 


ମୋଟ ଉପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅନୁମାନ 
ପ୍ରମାଣ ମାଧ୍ଯମରେ ସାବ୍ୟସ୍ତ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ସବୁ ଉଦାହରଣ ଜନିତ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ 
ସକଳର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି ତାହା ନାନା ଜଟିଳତା ସହ ସଂପୂକ୍ତ ଅଟେ । ପୁନଶ୍ଚ 
ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକରେ ଅଣୁମାନଙ୍କୁ ଜଡ ଓ ନିତ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ନ୍ଯାୟ- 
ବୈଶେଷିକର ଅଣୁବାଦ ପ୍ରତୀତିକୁ ଗ୍ରହଣକରି ପ୍ରଭାକର ଓ କୂମାରିଲ ଜଗତର ଏକ ସ୍ରଷ୍ଟା 
ଯେ ଅଛନ୍ତି, ଏହି ତାର୍ଵିକ କଛନାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିନାହାନ୍ତି | ନ୍ୟାୟତବୈଶେଷିକ ଜଗତର 
ନିତ୍ୟ ଅଣୁ ସକଳକୂ ନେଇ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ପଷ୍ଠିକର୍ରା ଓ ସଂହରରା ବୋଲି ଚିତ୍ରଣ କରିଛନ୍ତି । 
ଭଶ୍ଵର ଅଣୁମାନଙ୍କ ସଂଯୋଗରେ ଜଗତର ସୃଷ୍ଟି କରିଛନି ଓ ଆତ୍ସାମାନଙ୍କୁ ଶରୀର ସହିତ 
ସଂଯୋଗ କରାଇଛନ୍ତି ¦ ପୁନଶ୍ଚ ପ୍ରଳୟରେ ଅଣୁ-ସ୍ତରକୁ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ନ କରିଆଣିବାରେ 
ରଶ୍ବରଙ୍କର ଭୂମିକା ମଧ୍ଯ ରହିଛି । କିନଧୁ କୁମାରିଲ ସାମୟିକ ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରଳୟ ଇତ୍ୟାଦି ଭାବନାକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିନାହାନ୍ତି । ଆମ ଅନୁଭୂତିରେ ବସ୍ତୁମାନେ ଯେପରି ସୃଷ୍ଟି ହୁଅନ୍ତି ବା ବିଲୟ 
ହୁଅନ୍ତି ତାହାକ୍‌ ଗ୍ରହଣ କରି ସମଗ୍ର ଜଗତର ଯେ ସୃଷ୍ଟି ଓ ପ୍ରଳୟ ପୁନଃ ପୁନଃ ସମ୍ଭବ, 
ତାହାକୁ କୁମାରିଲ ଅସ୍ବୀକାର କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ମତରେ ସମଗ୍ର ଜଗତର ସୃଷ୍ଠି ବା ପ୍ରଳୟ 
ନାହିଁ, ଏହା ସନାତନ | ଜଗତର ବସ୍ତୁମାନେ ପରିବର୍ଭିତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଜଗତ ନିତ୍ୟ ଓ 
ସନାତନ ବୋଲି ଉଭୟ ପ୍ରଭାକର ଓ କୁମାରିଲ ମତପୋଷଣ କରିଥାନ୍ତି । ଅଣୁବାଦ ଧାରଣାକୁ 
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ଗ୍ରହଣ କରି ସୁଦ୍ଧା ମୀମାଂସା ଇଶ୍ବରଙ୍କର ଭୂମିକାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିନାହିଁ | ଲଶ୍ଵରବାଦ ସହିତ 
ସନ୍ଧିହିତ କୌଣସି ମୁଖ୍ୟ ଭାବନା ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନରେ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ହୋଇନାହିଁ । 


ଏପରିକି ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତରେ ରହିଥ୍‌ବା ପରମସରତ୍ତା ଜନିତ ବ୍ରହ୍ମ ଭାବନା ଯେଉଁ 
ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ସମର୍ଥନ କରେ ତାହା ମଧ୍ଯ କୁମାରିଲ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଛନ୍ତି । ଅଦ୍ଵୈତ 
ବେଦାନ୍ତରେ ପରମ ସତ୍ତାକୁ ବ୍ରହ୍ମ ବୋଲି ନିଆଯାଇଛି ଓ ଜଗତକୁ ଅବିଦ୍ୟା ବା ମାୟା 
ଭାବରେ କଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି | ଏହି ମାୟା ବ୍ରହ୍ମର ଅଧୀନ, ଯେଉଁଥୁରୁ ଜଗତ ପ୍ରସୂତ 
ହୁଏ | ବନ୍ଧନରେ ଥିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜୀବକୁ ଜଗତ ପ୍ରତିଭାସିତ ହୋଇଥାଏ । ମୋକ୍ଷ ପ୍ରାପ୍ତ 
ଜୀବ ନିଜେ ବ୍ରହ୍ମ ହୋଇଯାଏ । 


ଏହି ବେଦାନ୍ତ ଭାବନାକୁ ମଧ୍ଯ କୁମାରିଲ ସମାଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । ଯଦି ବ୍ରହ୍ମ ପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଭାବେ ପରିଶୁଦ୍ଧ ତେବେ ଜଗତ ପରିଶୁଦ୍ଧ ନୁହେଁ କାହିଁକି ? ପୁନଶ୍ଚ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ପାଖରେ 
ଅବିଦ୍ୟାର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିନପାରେ | ତେବେ ଜଗତର ପ୍ରଶ୍ନ କେଉଁଠି ଉଠୁଛି ବୋଲି କୂମାରିଲ 
ପ୍ରଶ୍ନ କରିବେ । ଯଦି କଳ୍ପନା କରାଯାଏ ଯେ ମାୟାକୁ ଅନ୍ୟ କୌଣସି କାରଣ କାର୍ଯ୍ୟରତ 
କରାଏ ଯଦ୍ଵାରା ଜଗତ ପ୍ରତିଭାସିତ ହୁଏ ତେବେ ବ୍ରହ୍ମ ବାହାରେ କେଉଁ କାରଣ ଏହା 
କରେ ? ସେପରି ସ୍ଥଳେ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କର ଏକତ ପ୍ରତି ଆହ୍ଵାନ ଆସିଥାଏ । ଯଦି ଅବିଦ୍ୟା ଏକ 
ପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତି ବା ପ୍ରକ୍ରିୟା ଅଟେ, ତେବେ ଏହାର ପ୍ରଭାବକୁ ଦୂର କରାଯାଇ ନପାରେ । 
କୁମାରିଲଙ୍କର ଏହି ଯୁକ୍ତିର ବୈଧତାକୁ ପ୍ରଶ୍ନ କରାଯାଇପାରେ । ଏହି ଯୁକ୍ତିର ବୈଧତା 
ଯେତେ ଗୁରୁତୃପୂର୍ଣ ନୁହେଁ, କୁମାରିଲ ସମଗ୍ର ଲଶ୍ଵରବାଦୀ ଦାର୍ଶନିକ ପରମ୍ପରାକୁ ସମାଲୋଚନା 
କରି ଏକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଦୃଷ୍ିଭଙ୍ଗୀକୁ ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାର ସ୍ତରରେ ପ୍ରତିପାଦନ କରିବାକୁ 
ପ୍ରୟାସ କରିବା ସେତିକି ମହତ୍ପୂର୍ଣ ଅଟେ । ମୋଟ ଉପରେ ମୀମାଂସାର ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରବକ୍ତାଗଣ 
ଆସ୍ତିକବାଦୀ ପରମ୍ପରାକୁ ଗ୍ରହଣକରି ମଧ୍ଯ ଏକ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଦାର୍ଶନିକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ପୋଷଣ 
କରିବା ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଏକ ଅଭିନବ ବିଭବ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 


କିନ୍ତୁ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି ମୀମାଂସକମାନେ ବେଦର ନିରଙ୍କୁଶ ପ୍ରଭୁତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଥାନ୍ତି । 
ବେଦର ଅନେକ ମନ୍ତ୍ରରେ ଶଶ୍ଵବରଙ୍କୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇ ସେ ଯେ ସବୁକିଛିର ସ୍ରଷ୍ଟା ଏହା 
ଦର୍ଶାଯାଇଛି । ବେଦର ସାର୍ବଭୌମତ୍ଵକୁ ସ୍ବୀକାର କରୁନଥିବା ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ 
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ହୁଏତ ବେଦର ମନ୍ତ୍ରମାନଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିପାରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସୂଚାଉଥୁବା ମନ୍ତ୍ରମାନଙ୍କୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିନପାରେ | ଯେଉଁମାନେ ଶାସ୍ତୀୟ ମତର ଆଧାରରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି, 
ସେମାନେ ମୁଖ୍ୟତଃ ବେଦର ମନ୍ତ୍ର ବା ବର୍ଣ୍ଣନାକୁ ଦର୍ଶାଇଥାନ୍ତି | ଯେଉଁମାନେ ବେଦର 
ସାର୍ବଭୌମ ପ୍ରଭୁତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି ନାହିଁ ସେମାନଙ୍କ ପାଖରେ ଶଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତୃକୁ 
ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ଅସଙ୍ଗତ ନୁହେଁ । ତେବେ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ ବେଦର ସାର୍ବଭୌମତୃକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବାବେଳେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିବା ସ୍ଵବିରୋଧୀ ନୁହେଁ କି ? କାରଣ 
ବେଦର ମନ୍ତ୍ର ମାନଙ୍କରେ ଶଶ୍ବରଙ୍କୁ ସୃଷ୍ଟିର ସ୍ରଷ୍ଟା ଭାବେ ନିଆଯାଇଛି | ବେଦକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ କଟ୍ଟରପନ୍ଛୀ ଭୂମିକା ନେଇଥ୍‌ବା ଦର୍ଶନ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦକୁ ସଙ୍ଗତଭାବେ 
ଗ୍ରହଣ କରିପାରିବ କି ? 


ଏହି ପ୍ରଶ୍ନଟି ବେଶ୍‌ କୌତୂହଳପ୍ରଦ । ବାସ୍ତବପକ୍ଷେ ମୀମାଂସା ବେଦ ମନ୍ତ୍ରମାନଙ୍କର 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ଅଭିନବ କୌଶଳ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛି | ମୀମାଂସା ମତରେ ବେଦର 
ମନ୍ତ୍ରଗୁଡିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁଠି ଭଶ୍ଵରୀୟ ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛ ପ୍ରକୃତରେ ଏକ ଭିନ୍ନ ଅର୍ଥରେ 
ରହିଛି । ବୈଦିକ କର୍ମକାଣ୍ଡ ପାଳନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବେଦର ମନ୍ତ୍ର ମାନଙ୍କରେ ମୁଖ୍ୟତଃ 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶମାନ ରହିଛି | ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ପରିବର୍ଚଗେ କୌଣସି ବିବରଣ ବା ବର୍ଣ୍ଣନ 
ରହିଛି ତାହା ପ୍ରକୃତରେ ପରୋକ୍ଷରେ ସେହି ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଗୁଡିକ ପ୍ରତି ସୂଚନା ଦେଉଛି ବା 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶମାନଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ପ୍ରଶଂସା କରୁଛି | ସୁତରାଂ ବେଦର ମୁଖ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଉଛି 
ବୈଦିକ ବିଧ ପାଳନ ପାଇଁ ଅନୁଜ୍ଞା ଦେବା ବା ଅନୁଜ୍ଞା ମାନଙ୍କର ପ୍ରଶଂସା କରିବା । 
ସୁତରାଂ ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି ତାହାକୁ ମଧ୍ୟ ମୀମାଂସା ବୈଦିକ 
ଅନୁଜ୍ଞା ମାନଙ୍କର ପ୍ରଶଂସା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଛି | ତେବେ ମୀମାଂସା କେତେଦୂର ବେଦର 
ସମସ୍ତ ମନ୍ତ୍ରମାନଙ୍କୁ ଏହି ଭାବରେ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିପାରିବ ଏକ ଗୁରୁତର ପ୍ରଶ୍ନ । କିନ୍ତୁ 
ମୀମାଂସା ବିଶ୍ଲେଷଣ ଯଥାର୍ଥ ହେଉ ବା ନ ହେଉ ଏହି ବିଦ୍ୟାଳୟର ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଶାସ୍ତୀୟ 
ଆଧାରକୁ ମଧ୍ଯ ଅସ୍ଵୀକାର କରି ମନ୍ତ୍ରମାନଙ୍କୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ମାନଦଣ୍ଡରେ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରିବା 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଅଟେ | କୂୁମାରିଲଙ୍କ ମତରେ ବେଦର ଯେଉଁ ମନ୍ତ୍ର ମାନଙ୍କରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କର ବା 
ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିର ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି ତାହା ପ୍ରକୃତରେ କୌଣସି ତଥ୍ୟ ଜନିତ ଘଟଣାବଳୀକୁ ସୂଚାଉ 
ନାହିଁ । ସେହି ବର୍ଣ୍ଣନା ଶଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତି ତ୍ଵର ପ୍ରମାଣ ଦେଉନାହିଁ । ବେଦ ମତରେ 
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ପ୍ରଜାପତିଙ୍କଠାରୁ ସୃଷ୍ଠି ଭବ ହୋଇଛି ବୋଲି ଯେଉଁ ସାଧାରଣ ଧାରଣା ରହିଛି ତାହା 
ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ ବୋଲି କୁମାରିଲ ମତ ଦେଇଛନ୍ତି । ବରଂ ବୈଦିକ ମନ୍ତ୍ରମାନଙ୍କୁ ଯଥାର୍ଥ 
ଭାବରେ ପୂର୍ବପର ସଙ୍ଗତି ସହ ବିଶ୍ଳେଷଣ କଲେ ସେଗୁଡିକ କେବଳ ଅନୁଜ୍ଞା ବା ଅନୁ୍ଞା 
ମାନଙ୍କର ପ୍ରଶଂସା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ | କୌଣସି ଅନୁଜ୍ଞାକୁ ପ୍ରଶଂସା 
କରାଯାଉଥିବା ମନ୍ତ୍ର ମାନଙ୍କୁ ଭ୍ରମାତ୍ଵକ ଭାବରେ ବିବରଣାତ୍ସକ ତଥ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା 
ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ ବୋଲି ମୀମାଂସା ଦାର୍ଶନିକ ଗଣ ମତ ଦେଇଛନି । ସୁତରାଂ କୂମାରିଲଙ୍କ 
ମତରେ ବେଦର କୌଣସି ମନ୍ତ୍ର ଭଶ୍ଵବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍‌ଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରୁନାହିଁ | 


ସୁତରାଂ ରଶ୍ଵର ସବୁକିଛିର ସ୍ରଷ୍ଟା ବା ନୀତିସଂସ୍ଥାପକ ଭାବନାକୁ ମୀମାଂସକ ଗଣ 
ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଛନ୍ତି । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଯେଉଁ ବୈଦିକ ଭଶ୍ଵର ବା ଦେବତା ମାନଙ୍କ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମୀମାଂସାର ମତ କଣ ହେବ ତାହା ବିଚାର୍ଯ୍ୟ । 
ଅବଶ୍ୟ ପ୍ରଥମରୁ ଏହା ଦର୍ଶା ଯାଇପାରେ ଯେ ଗବେଷକମାନଙ୍କ ମତରେ ସମଗ୍ର ବୈଦିକ 
ସାହିତ୍ୟରୁ ଧର୍ମୀୟ ଚେତନାର ବିକାଶ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସହଜରେ ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ | 
ପ୍ରାଥମିକ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ବହୁ ଭଶ୍ଵରବାଦ ଭାବନା ଦେଇ ଧର୍ମୀୟ ଚେତନାର ବିକାଶ ହେବା 
ସୁବିଦିତ ଅଟେ । ଜୀବନ୍ତ ସତ୍ତା ବା ଜଡବସ୍ତୁର ଉପାସନା ଜନିତ ବହୁ ଭଶ୍ଵରବାଦ କଳ୍ପନା 
ସାମାଜିକ ବିକାଶଧାରାରେ ଧର୍ମୀୟ ଚେତନାର ସୂଚନା ଦେଇଥାଏ । ଏପରିକି ପ୍ରାଗ୍‌ ଲଶ୍ଵରୀୟ 
ବା ପ୍ରାଗ୍‌ ଧର୍ମୀୟ ମାନସିକତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମଧ୍ଯ ବିସ୍ତୃତ ବୈଦିକ ସାହତ୍ୟରାଜିରୁ କିଛି ସୂଚନା 
ମିଳେ । ସ୍ଥୁଳ ବହୁରଶ୍ଵରବାଦରୁ ସୁକ୍ଷ୍ମ ଏକେଶ୍ଵରବାଦ ଭାବନା ଧର୍ମୀୟ ଚେତନାର 
ବିକାଶଧାରାରେ ଉପନିଷଦ୍‌ ଯୁଗରେ ହିଁ ସୃଷ୍ଷି ହୋଇଥୂଲା । ଏପରିକି ବିସ୍ତୃତ ବୈଦିକ 
ସାହିତ୍ୟରାଜି ମଧ୍ଯରେ ଧର୍ମୀୟ ଭାବନାର ବିକାଶ ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରାକ-ରଶ୍ଵରୀୟ ଭାବନାର ସୂଚନା 
ମଧ୍ଯ ରହିବା ଦେଖାଯାଏ | ସୁତରାଂ ବୈଦିକ ଚେତନାର ବିକାଶଧାରାରେ ମୀମାଂସା ଦାର୍ଶନିକ 
ଗଣ ଚଟ୍ଟୋପାଧାୟଙ୍କ ମତରେ ଏକ ପ୍ରାକ -ଲଶ୍ଵରୀୟ ଭାବନାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଆସିଛନିଂ । 
କିନ୍ତୁ ବୈଦିକ ପରମ୍ପରାର ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ଯେପରି ଧର୍ମୀୟ ଚେତନାର ବିକାଶ ଦେଇ 
ବହୁ ଇରଶ୍ଵରବାଦ ଓ ପରେ ଏକେଶ୍ଵରବାଦର ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି ତାହାକୁ କୌଣସି 
ଗୁରୁତ୍‌ ସେମାନେ ଦେଇନାହାନ୍ତି | ସୁତରାଂ ମୀମାଂସକଗଣ ଏକ ଦିଗଦର୍ଶୀ ହୋଇଥୁବା 
ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ । କାରଣ ବୈଦିକ ପରମ୍ପରାରେ ରହିଥିବା ପ୍ରାକ-ଧର୍ମୀୟ 
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ଚେତନାକୁ ଗୁରୁତ୍‌ ଦେଇ ସେମାନେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ସହ ତାହା ହିଁ ସକଳ 
ବୈଦିକ ସାହିତ୍ୟର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବୋଲି ମତପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି । ଫଳରେ ବୈଦିକ ମନ୍ତ୍ର ମାନଙ୍କର 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେମାନେ ଭଶ୍ଵରୀୟ ଭାବନା ଦେଖୁଛନ୍ତି ତାହାକୁ 
ନିଜର ପରିକଳିତ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନା ଆଧାରରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାପାଇଁ ନୂଆ ନୂଆ 
ଉଦେଶ୍ୟ ବାହାର କରିଛନ୍ତି ! ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗୋଟିଏ ଭାବନାକୁ ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଭାବରେ 
ମାନିନେବାଦ୍ଵାରା ସେମାନେ ଏକ-ଦିଗଦର୍ଶୀ ହୋଇ ବେଦର ଭଶ୍ଵରୀୟ ଭାବନାକୁ ମଧ୍ଯ 
ଅସ୍ବୀକାର କରିଛନ୍ତି । ବିସ୍ତୃତ ବୈଦିକ ସାହିତ୍ଯ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ପ୍ରାକ-ଭଶ୍ଵରୀୟ ଚେତନା 
ପରେ ଇଶ୍ଵର ଭାବନା ମଧ୍ଯଦେଇ ବହୁଇଶ୍ଵରବାଦ, ଏକେଶ୍ଵରବାଦ ଆଦିର ଯେଉଁ ବିକାଶ 
ଧାରାଟି ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ,ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମୀମାଂସକମାନେ ପରବର୍ଭୀ ଇଶ୍ଵରୀୟ ଭାବନାକୁ 
କୌଣସି ଭୂମିକା ନଦେଇ କେବଳ ପ୍ରାକ୍‌-ଧର୍ମୀୟ ବିଚାରକୁ ଗୁରୁତ୍‌ ଦେଇ ସକଳ ବୈଦିକ 
ଧର୍ମଧାରାରୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ବାଦଦେବା ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ଅବଶ୍ୟ ବିସ୍ତୃତ ବୈଦିକ 
ଭାବନା ଅଣଇଶ୍ଵରୀୟ ବୋଲି କହିବା ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ନୁହେଁ । ସେହିପରି ମୀମାଂସାର ମତଟି 
ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେପରି ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ନୁହେଁ ସେହିପରି ବୈଦିକ ଚେତନାର ବିକାଶ ଧାରାରେ 
ଅଣଇଶ୍ଵରୀୟ ତଥା ପ୍ରାକ୍ଧର୍ମୀୟ ଧାରାଟି ପ୍ରତି କୌଣସି ଗୁରୁତ୍‌ ନଦେଇ ସକଳ ବେଦକୁ 
ଭଶ୍ଵରୀୟ ଜ୍ଞାନର ଅଫୁରନ୍ତ ଆଧାର ବୋଲି ସାମାନ୍ୟୀକରଣ କରିବା ମଧ୍ଯ ଯୁକ୍ତିସଂଗତ 
ମନେହୁଏ ନାହିଁ । 


ପୁନୟ୍ଢ ବେଦରେ ଥବା ବିଭିନ୍ନ ରଶ୍ଵର ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବର୍ଣନା ଓ ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି 
ଆମର କର୍ରବ୍ୟ ବିଷୟରେ ମୀମାଂସାର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ କଣ ହେବ ? ସେହି ଇଶ୍ଵରମାନଙ୍କ ପ୍ରତି 
ଆମର ଭକ୍ତିପୂତ ଶ୍ରଦ୍ଧା ନିବେଦନ ପାଇଁ ପ୍ରାର୍ଥନା, ପ୍ରସାଦନ ଓ ପୂଜାର ପରାମର୍ଶ ରହିଛି | 
ବୈଦିକ ପରିଭାଷାରେ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟକୁ “ ' ଯଜ୍ଞ ” ଭାବରେ ସୁଚନା ଦିଆଯାଇଛି | ଆଧୁନିକ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରମାନେ ସାଧାରଣତଃ ପ୍ରାଣୀବଧ ବା ଦେବତାଙ୍କୁ ତୁଷ୍ଠି କରିବା ପାଇଁ ବିଧ୍ବକୁ ଯଜ୍ଞ 
ବୋଲି ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ସୁତରାଂ ବେଦର ଧର୍ମୀୟ ଆଧାର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଦେବତାଙ୍କୁ ଯଜ୍ଞ 
ଜରିଆରେ- ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରାଣୀବଳି ବା ଦାନଦ୍ଵାରା-ସନ୍ଧୁଷ୍ଠ କରିବାକୁ ପରାମର୍ଶ ରହିଛି ଓ ଏହି 
ଭାବନା ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ଭାବରେ ବୈଦିକ ଇଶ୍ଵରୀୟ ଚେତନାର ପ୍ରତିଫଳନ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇଛି । ଦେବତା ମାନଙ୍କୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରିବାଦ୍ଵାରା ସେମାନଙ୍କର ଆଶୀର୍ବାଦ ବା କରୁଣା 
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ମିଳିପାରିବ ବୋଲି ଯାହା କୁହାଯାଇଛି ତାହା ବୈଦିକ ଭଶ୍ଵରୀୟ ଭାବନାର ପ୍ରତିଫଳନ 
କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 


କିନ୍ତୁ ଏହି ସବୁ ଭାବନାକୁ ମୀମାଂସକମାନେ ଗ୍ରହଣ କରିନାହାନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ 
ମତରେ ଯଜ୍ଞକୁ ତ୍ୟାଗ ବା ପ୍ରାର୍ଥନା ଅର୍ଥରେ ନେବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । ବରଂ ଯଜ୍ଞକୁ 
ମୀମାଂସକମାନେ କର୍ମକାଣ୍ଡ ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ବସ୍ତୁତଃ ପ୍ରାର୍ଥନା ଆରାଧନାର 
କୌଣସି ମହତ୍ତ୍‌ ନାହିଁ । ରଶ୍ବରଙ୍କୁ ସନଧୁଷ୍ଠ କରିବା ବା ତାଙ୍କର କରୁଣା ଲାଭ କରିବାର ପ୍ରଶ୍ନ 
ଉଠିନପାରେ । ବରଂ କୌଣସି ଧାର୍ମିକ କାର୍ଯ୍ୟ କରି ସେଥୁରୁ ଫଳ ପାଇବାକୁ ସେମାନେ 
ଅସ୍ଵୀକାର କରୁ ନାହାନ୍ତି । କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟରେ ତାର ପରିଣାମ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଭାବେ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ 
ଥିବା ଭାବନାକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବା ହେତୁ ଭଶ୍ଵରୀୟ କରୁଣା ବା ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଆଶୀର୍ବାଦର 
କୌଣସି ଅର୍ଥ ହିଁ ନାହିଁ । 


ସୁତରାଂ ବେଦରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଭଶ୍ଵର ବା ଦେବତା ମାନଙ୍କର କୌଣସି ବାସ୍ତବତା 
ବା ମୌଳିକତା ନାହିଁ । ବୈଦିକ ଯଜ୍ଞ ବା କର୍ମକାଣ୍ଡ ଓ ବୈଦିକ ଦେବତାଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
କ'ଣ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି ? ବେଦରେ ଦେବତାଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯେଉଁ ଯଜ୍ଞର ଭାବନା ରହିଛି 
ତାହାକୁ ମୀମାଂସକ ମାନେ କିପରି ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଛନ୍ତି ? ମୀମାଂସକ ମାନେ ବୈଦିକ 
ଦେବତାଙ୍କୁ ମୁଖ୍ୟ ସ୍ଥାନ ନ ଦେଇ ଯଜ୍ଞକୂ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଛନ୍ତି । ତେବେ ଦେବତା ମାନଙ୍କର 
ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଭୂମିକା କଣ ? ମୀମାଂସା ସୂତ୍ରରେ ଓ ମୀମାଂସା ସୂତ୍ରର ଶବର ଭାଷ୍ୟରେ 
ବୈଦିକ ଦେବତାମାନଙ୍କ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ସେମାନେ 
ଏହି ଦେବତାମାନଙ୍କୁ କେବଳ ଶହ ମାତ୍ର ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଯଜ୍ଞର ମହତ୍ତ୍କୁ 
ପ୍ରାଥମିକତା ଦେଇ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ କେବଳ ନାମମାତ୍ର ବା ଗୌଣ ଭୂମିକା ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । 


କିନ୍ତୁ ମୀମାଂସା ପ୍ରତିପକ୍ଷରୁ ଏହା ଯୁକ୍ତ କରାଯାଇ ପାରିବ ଯେ ଯଜ୍ଞ କାହା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
କରାଯିବ ? ଯଜ୍ଞର ଭୋକ୍ତା କିଏ ହେବ ? ଯଜ୍ଞର ଭୋକ୍ତାଭାବେ ଦେବତା ମାନଙ୍କୁ 
ବେଦରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । ସେହି ଦେବତା ଗଣ ସାକାରଯୁକ୍ତ ଯେଉଁମାନେ କି ଯଜ୍ଞରେ 
ପ୍ରଦାନ କରାଯାଉଥିବା ଅର୍ପଣର ଭୋକ୍ତା ଅଟନ୍ତି । ବୈଦିକ ଦେବତା ଗଣ ଯେ ମନୁଷ୍ୟ ରୂପ 
ସମୂତ ଏହା ସତି, ପରମ୍ପରା, ଉପଚାର, ସାଧାରଣ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ବେଦର ବର୍ଣ୍ଣନା ମଧ୍ଯରେ 
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ରହିଥିବା ଦେଖାଯାଏ । ଇନ୍ଦ୍ର ଅଗ୍ନି ବରୁଣ, ଯମ ଇତ୍ଯାଦି ବୈଦିକ ଦେବତା ମାନଙ୍କ 
ବିଷୟରେ ଯେଉଁ ସବୁ ବର୍ଣ୍ଣନା ବେଦରେ ଦେଖାଯାଏ ସେଥୁରୁ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏଯେ ସେମାନେ 
ଶରୀରଯୁକ୍ତ ଓ ଯଜ୍ଞର ଭୋକ୍ତା । ସାଧାରଣରେ ଯଦି ଏହି ଦେବଗଣଙ୍କୁ ଏପରି ବିଶ୍ଵାସ 
କରାଯାଉନଥାନ୍ତା, ତେବେ ସେମାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯଜ୍ଞ, ପୂଜା ବା ଅର୍ପଣ ପ୍ରଦାନ କରାଯାଉ 
ନ ଥାନ୍ତା ! ପୁନଶ୍ଚ ସେହି ଦେବଗଣ ହେଉଛନ୍ତି ବିଭିନ୍ନ ବସ୍ତୁର ଯେ ଅଧ୍ବପତି, ଏହା ମଧ୍ଯ 
ବେଦର ବର୍ଣ୍ଣନା, ସତି ଓ ଉପଚାରରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ । ଦେବଗଣ ସନୁଷ୍ଟ ହେଲେ ଆଶୀର୍ବାଦ 
ବା ବରଦାନ କରିବା ଏକ ସାଧାରଣ ବିଶ୍ଵାସ ଅଟେ ଯାହାକି ସୃତି, ଉପଚାର ଓ ନାନା 
ଉପାଖ୍ୟାନ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ପ୍ରଚଳିତ । ସୁତରାଂ ଆମର ବୈଦିକ ଚିନ୍ତନ ଧାରାରେ ଦେବତା 
ମାନଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ସେମାନଙ୍କୁ ଯଜ୍ଞର ଭୋକ୍ତା ଓ ଫଳଦାତା ବୋଲି ନିଆଯାଇଛି । 
ଯଜ୍ଞ, ପ୍ରାର୍ଥନା ଓ ଆରାଧନା ଦ୍ଵାରା ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ସନୁଷ୍ଠ କରାଯିବା ସମ୍ବବ । ସେମାନଙ୍କୁ 
ସନୁଷ୍ଠ କରାଯିବାଦ୍ଵାରୀ ସେ ବରଦାନ ବା ଆଶୀର୍ବାଦ କରିଥାନ୍ତି | ପୁନଶ୍ଚ କେଉଁ ଦେବତାଙ୍କୁ 
କିପରି ତୁଷ୍ଟି କରାଯାଇ ପାରିବ ଫଳରେ ତାଙ୍କଠାରୁ କେଉଁ ଫଳଲାଭ ମିଳିପାରିବ ତାହାର 
ବର୍ଣ୍ଣନା ମଧ୍ୟ ବେଦରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ବସ୍ତୁତଃ ବେଦରେ ଏହି ଯେଉଁ ବର୍ଣ୍ଣନା ଇତ୍ୟାଦି 
ରହିଛି ସେଥିରୁ ବୈଦିକ ଦେବତା ଗଣଙ୍କ ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ଥାପନ କରାଯାଉଛି । 


ଏହି ଭାବନା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନର ଭୂମିକା କଣ ହେବ ? ମୀମାଂସା 
ଏହି ବୈଦିକ ଭାବନାକୁ କିପରି ଓ କେଉଁ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବ ? ପୂର୍ବରୁ ଏହା ସୂଚନା 
ଦିଆଯାଇଛି ଯେ ମୀମାଂସା ଦେବତାଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯଜ୍ଞକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ନଦେଇ ଯଜ୍ଞକୁ ଏକ 
କାମ୍ୟ-କର୍ମ ଭାବରେ ପ୍ରାଥମିକତା ଦେଇ ଦେବତାଙ୍କୁ କେବଳ ନାମକୁମାତ୍ର ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛି । 
ଯଜ୍ଞ ହେଉଛି ଏକ କାମ୍ୟ-କର୍ମ ଓ ଏକ କାମ୍ୟ-କର୍ମର କେହି ଫଳଦାତା ନଥାଏ | ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଏକ କାମ୍ୟ-କର୍ମ ଭିତରେ ଫଳ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଭାବେ ଥାଏ ଓ ଏଥପାଇଁ କେଉଁ ଦେବ ଓ 
ଦେବୀଙ୍କୁ ସନୁଷ୍ଠ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏହା କରାଯାଏ ନାହିଁ । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ମୀମାଂସା 
* “ ଅପୂର୍ବ” ନାମରେ ଏକ ଅଭିନବ ପ୍ରତୀତିର ଅବତାରଣା କରିବା ଦେଖାଯାଏ | ଅପୂର୍ବର 
ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଯାହା ‘ ପୂର୍ବରୁ ନ ଥାଏ” | ମୀମାଂସା ମତରେ ଯେ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟର ଫଳ 
ଫଳିବା ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରଥମେ ଅଦୃଶ୍ୟ ଭାବରେ ଅପୂର୍ବ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ ସରିବାମାତ୍ରେ 
ପ୍ରଥମେ ଅପୂର୍ବ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ଓ ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହା ଅଦୃଶ୍ୟ ଭାବେ ବ୍ୟସ୍ତ 
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ପାଖରେ ରହିଥାଏ । କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ ସମାପନ ପରେ ତତକ୍ଷଣାତ ଫଳ ମିଳି ନପାରେ ଓ 
କାର୍ଯ୍ୟ ଓ ପରିଣାମ ମଧ୍ୟରେ ସମୟ ବ୍ୟବଧାନ ଅପୂର୍ବଦ୍ଵାରୀ ପୂରଣ ହୋଇଥାଏ | ଅର୍ଥାତ୍‌ 
କାର୍ଯ୍ୟରୁ ପ୍ରଥମେ ଅଦୃଶ୍ୟ ଭାବେ ଅପୂର୍ବ ଉ୍ଭବ ହୁଏ ଓ ଏହି ଅପୂର୍ବ ହିଁ କାର୍ଯ୍ୟର ପରିଣାମ 
ସୃଷ୍ଟି ଦିଗରେ ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ । ତେବେ ଯଜ୍ଞ ରୂପକ କାମ୍ୟ-କର୍ମରୁ ଅପୂର୍ବ ଯେ 
ସୃଷ୍ଟିହୋଇ ଭପସିତ ଫଳ ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ ଏହି ଭାବନାର ଭିଭି କଣ ହୋଇପାରେ ? 
ଏହାର ଉତ୍ତର ମୀମାଂସା ଦାର୍ଶନିକ ଶବର ଦେଇଛନ୍ତି | ଏହାର ଭିଭି ସ୍ଵରୂପ ସେ ବେଦର 
ପ୍ରମାଣକୁ ହିଁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ¦ ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟର ପରିଣାମ ଥାଏ ସୁତରାଂ ଯଜ୍ଞର ଫଳ 
କୌଣସି ଦେବତାଙ୍କ ପାଖରୁ ନଆସି କେବଳ ଯଜ୍ରୁ ଆସିଥାଏ ବୋଲି ବୈଦିକ ମତକୁ 
ଶବର ତାଙ୍କ ଭାଷ୍ୟରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଯଜ୍ଞ 
କରିବାକୁ ହୁଏ ବୋଲି ବୈଦିକ ମତକୁ ସେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି | କିନଧୁ ଯଜ୍ଞ କଣ ଦେବତାଙ୍କ 
ଉଦେଶ୍ୟରେ କରାଯାଏ ନାହିଁ କି ? ଯଜ୍ଞ-କର୍ମ ସହିତ ଯଜ୍ଞ-ଫଳ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଭାବେ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ 
- ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦେବତାର ଭୂମିକା ଗୌଣ ବୋଲି ଶବର ଦର୍ଶାଇଛନି । ଯେକୌଣସି 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ବା ପୁରୁଷାର୍ଥ ହାସଲ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବ୍ୟକ୍ତିର କର୍ମ ହିଁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । ସୁତରାଂ 
ଯଜ୍ଞ କର୍ମ ହିଁ ଅପୂର୍ବ ସାଧନ ଦିଗରେ ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ନେଇଥାଏ । ଅପୂର୍ବ ଓ ଅପୂର୍ବରୁ ସୃଷ୍ଟ 
କର୍ମଫଳ ଯଜ୍ଞକର୍ମର ବିହିତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଅଟେ | ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦେବତାଙ୍କର ଭୂମିକା ନାହିଁ 
ବୋଲି ମୀମାଂସକମାନେ ସୂଚାଇଥାନି । 


ଦେବତାମାନେ ଶରୀରଯୁକ୍ତ ଓ ସେମାନେ ପୂଜା-ନୈବେଦ୍ୟରୁ ଖାଦ୍ୟ ଖାଇଥାନ୍ତି 
ବୋଲି ସ୍ଵୃତି ଓ ଉପଚାରରେ ଯେଉଁ ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି ତାହାକୁ ମଧ୍ୟ ଶବର ତାଙ୍କ ଭାଷ୍ୟରେ 
ଖଣ୍ଡନ କରିଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ବେଦରେ ଏପରି ବର୍ଣ୍ଣନା ଦେଖବାକୁ ମିଳେ ଯେଉଁଥୁରେ 
ଦେବତାମାନେ ଶରୀରଯୁକ୍ତ ବୋଲି ଧାରଣା ଆସିଥାଏ । ସୁତରାଂ ବେଦର ସାର୍ବଭୌମତ୍ଵକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରି ବେଦର ଏହି ବର୍ଣ୍ଣନାକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରିବା ଶବରଙ୍କ ପାଖରେ କେତେ ଦୂର 
ଯୁକ୍ତିସଂଗତ ? 


ବେଦମନ୍ତ୍ତର ଅର୍ଥକୁ ଏଠାରେ ଉପରେ ଠାଉରିଆ ଭାବେ ବୁଝାଯାଇପାରେ କିମ୍ବା 

ଏହାର ଏକ ଗଭୀର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଦିଆ ଯାଇପାରେ । କୌଣସି ଦେବତାଙ୍କର 

ଶରୀରକୁ ଆମେ ସ୍ପର୍ଶ ବା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରିପାରୁଛେ କି ? ସୁତରାଂ ଯଦି ବେଦରେ ଇନ୍ଦ୍ର 
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ବାହୁଯୁକ୍ତ ବା କୌଣସି ଦେବତା ଶରୀର ବିଶିଷ୍ଟ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି ଓ ସେସବୁ ଆମର 
ଅନୁଭୂତି ଆଧାରିତ ନୁହେଁ, ତେବେ ତାହାକୁ ଏକ ଉତ୍ଭଟ କଳନା ଭାବେ ଆମେ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥାଉ | ସୁତରାଂ କୌଣସି ଉଉଟ ଭାବନାକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରୁଥିବା ଗ୍ରଚନ୍ଧର ପ୍ରଭୁତ୍‌କୁ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇ ପାରିବ କି ? କିନ୍ତୁ ମୀମାଂସକମାନେ ଯେହେତୁ ବେଦର ପ୍ରଭୁତ୍ବକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥାନ୍ତି ସେମାନେ ବେଦର ଏପରି ପଲ୍ମବଗ୍ରାହୀ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକୁ ସ୍ଵୀକାର ନକରି ଏହାର ଏକ 
ତାତ୍ତିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ପ୍ରଦାନ କରିବାରେ ପ୍ରୟାସୀ ହୋଇଛନ୍ତି । ବେଦର ମନ୍ତ୍ରମାନଙ୍କର ଏକ 
ପ୍ରତୀକାତ୍ସକ ଅର୍ଥ ରହିଥାଏ ଓ ଯଜ୍ଞ-କର୍ମର ସ୍ତୁତିଗାନ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏପରି ଆଳଙ୍କାରିକ 
ବର୍ଣନା ଦିଆଯିବା ଶବର ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ।  ' ଇନ୍ଦ୍ର ବାହୁଯୁକ୍ତ” ' ବୋଲି ରଗବେଦର ବର୍ଣ୍ଣନାକୁ 
ଶବର ଆକ୍ଷରିକ ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଦେବତା ମାନଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଯେଉଁ 
ଆଳଙ୍କାରିକ ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି ତାହା କେବଳ ଯଜ୍ଞ କର୍ମ ବା ବୈଦିକ କାମ୍ୟକର୍ମର ପ୍ରଶଂସାଗାନ 
କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ହୁଏତ ପ୍ରତିପକ୍ଷ ଯୁକ୍ତି ହୋଇପାରେ ଯେ ଶବରଙ୍କର ଏହି 
ବକ୍ତବ୍ୟ ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ କାରଣ ଦେବତା ବା ଇନ୍ଦ୍ର ଯେ ଶରୀର ବିଶିଷ୍ଠ ଏହା ନିଶ୍ଚୟ 
ଅତୀତରେ କେହି ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରିଛନ୍ତି । ସେହି ଅନୁଭୂତି ଆଧାରରେ ବେଦରେ ଏହାର 
ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି ନହେଲେ ବେଦର ମନ୍ତ୍ରରେ ଏହାର ସୂଚନା ରହିନଥାନ୍ତା । ଏହି ଯୁକ୍ତିକୁ 
ଶବର ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଛନ୍ତି କାରଣ ଏହି ମତ ମୀମାଂସା ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ 
କରୁଛି | ମୀମାଂସା ମତରେ ବେଦ ହେଉଛି ସନାତନ ଓ ନୈର୍ବ୍ୟକ୍ତିକ ବା ଅପୌରୁଷେୟ | 
ସୁତରାଂ ମୀମାଂସା ମତରେ ବେଦରେ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ବା ଅନୁଭୂତିର ବର୍ଣ୍ଣନା 
ରହିବା ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ । ବରଂ ଯେଉଁ ଦେବତାଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ସ୍ତୁତି ରହିଛି ତାହାକୁ 
ଦେବତାଙ୍କର ନାମରେ ଏକ କାମ୍ୟକର୍ମ ବୋଲି ମୀମାଂସା ଗ୍ରହଣ କରିବ । ଇନ୍ଦ୍ରକର୍ମ ଏକ 
ଯାଞ୍ଚିକ କର୍ମ, ଏଥିରୁ ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ଏକ ଶରୀରଯୁକ୍ତ ଦେବତା ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରିବା ଯଥାର୍ଥ 
ନୁହେଁ । ବରଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ କାମ୍ୟକର୍ମରେ ବୈଦିକ କର୍ମକାଣ୍ଡର ସ୍ତୁତିଗାନ ମାତ୍ର କରାଯାଇଛି 
ବୋଲି ମୀମାଂସକମାନେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି | ସୁତରାଂ ପରମ୍ପରା, ସ୍ତି ବା ସାଧାରଣ ବିଶ୍ଵାସ 
ସ୍ତରରେ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଯେପରି ଶରୀରଯୁକ୍ତ ବୋଲି ନିଆଯାଇଛି, ସେସବୁକୁ ସେହି 
ଅର୍ଥରେ ମୀମାଂସା ଦାର୍ଶନିକ ଶବର ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରି କେବଳ ଯଜ୍ଞକର୍ମର ସତୁତିଗାନ ବୋଲି 
ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । 


-୧୦୨- 
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ଅବଶ୍ୟ ପ୍ରତିପକ୍ଷ ଯୁକ୍ତି କରିବେ ଯେ ଯଦି ଦେବତାଙ୍କୁ ଶରୀରଯୁକ୍ତ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରାଯିବ ନାହିଁ ତେବେ ବେଦର ଅନେକ ଶ୍ଵୋକ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ ହେବନାହିଁ । ପୁନଶ୍ଚ ଯଦି 
ଦେବତାଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନାହିଁ ତେବେ ସେମାନଙ୍କର ସ୍ତୁତିଗାନ କରିବାର ଅର୍ଥ କିଛି ରହିପାରେ 
କି ? ଏହାର ଉତ୍ତରରେ ଶବର କହିଛନ୍ତି ଯେ, ବେଦର ଶ୍ଲୋକମାନଙ୍କରେ ବସ୍ତୁ ଓ ନଦୀର 
ମଧ୍ଯ ପ୍ରଶଂସା ସୂଚକ ସ୍ତୁତିମାନ କରାଯାଇଛି | ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଦେବତ୍ଵ ଆରୋପ କରାଗଲା 
ପରି ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଶଂସା କରାଯାଇଛି । ଏହି ସୁତିରୁ ଭାବିବା ଠିକ ନୁହେଁ ଯେ ସେମାନେ 
ସଜୀବ ବା ସେମାନଙ୍କର ମାନବୀୟ ରୂପ ରହିଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ବେଦରେ ରହିଥୁବା ସମସ୍ତ 
ପ୍ରଶଂସାସୂଚକ ସ୍ତୁତିରୁ ସେମାନଙ୍କର ସଚେତନ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । 
ସୁତରାଂ ଯଦିବି କୌଣସି ସ୍ତୁତିଗାନ ସମୟରେ କାହାକୁ ଶରୀର ବିଶିଷ୍ଠ ବୋଲି ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରାଯାଇଛି ତେବେ ଏଥରୁ ଏହା ଭାବିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ ଯେ ସେମାନଙ୍କୁ ଶରୀର ଯୁକ୍ତ 
ବୋଲି ଗ୍ରହଣ ନ କଲେ ତାହା ବୋଧଗମ୍ୟ ହେବନାହିଁ । “ “ଦୀର୍ଘ ଗ୍ରୀବା ଯୁକ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ର ' ବକ୍ତବ୍ୟରୁ 
ଏହା ଭାବିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ ଯେ ଇନ୍ଦ୍ର ବାସ୍ତବରେ ଗ୍ରୀବା ବିଶିଷ୍ଟ । ବରଂ କେତେକ 
ପ୍ରଶଂସାସୂଚକ ସ୍ତୁତିଗାନରେ ଏହି ପ୍ରକାର ଆଳାଙ୍କାରିକ ବକ୍ତବ୍ୟ ରହିବା ସ୍ଵାଭାବିକ ଅଟେ । 


ବସ୍ତୁତଃ ବେଦର ଯେଉଁ ମନ୍ତ୍ରମାନଙ୍କରେ ବିଭିନ୍ନ ଦେବତା ବା ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ସ୍ୁୁତି 
ରହିଛି ସେ ସବୁକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ଶବର ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଯେ ସେମାନଙ୍କର ମାନବୀୟ ଅସ୍ତିତ୍‌ 
ରହିବାର କୌଣସି ତଥ୍ୟ ବା ପ୍ରମାଣ ନାହିଁ । ଏହିପରି ଦେବଗଣ ଆମର ନୈବେଦ୍ଯ 
ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି, ସୁତରାଂ ଯଜ୍ଞ କର୍ମ ଅପେକ୍ଷା ଦେବତାଙ୍କୁ ସନ୍ଧୁଷ୍ଟ କରିବା ଆମର ଏକ 
କାମ୍ୟକର୍ମ ବୋଲି ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵାସ ବା ଭାବନା ରହିଛି ତାହା ମଧ୍ୟ ଏକ ଆଧାରହୀନ ବିଶ୍ଵାସ 
ଅଟେ । କାରଣ ଦେବତାଙ୍କୁ ତୁଷ୍ଠ କରିବା ବା ନୈବେଦ୍ଯ ଦେବା ପୂର୍ବରୁ ଦେବତାଙ୍କୁ 
ଶରୀରଯୁକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ । କିନ୍ତୁ ମୀମାଂସକମାନେ ବୈଦିକ 
ଦେବତାମାନଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଗ୍ରହଣ ନକରି କେବଳ ଯଜ୍ଞକର୍ମର ପ୍ରଶଂସା ରୁପେ ସେମାନଙ୍କର 
ଅବତାରଣା ହୋଇଥବା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଦେବତାମାନଙ୍କର ନୈବେଦ୍ଯ ଭକ୍ଷଣ 
ଅତି ଅବାନ୍ତର ମନେହୂଏ । ବରଂ ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସୀମାନେ ପୋଷଣ କରୁଥିବା 
କେତେକ କୁସଂସ୍କାର ଜନିତ ବିଶ୍ବାସକୁ ଶବର ସାଧାରଣ ଅନୁଭୂତିର ଆଧାରରେ 
ସମାଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । 


- ୧ o୩- 
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ଭଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଯଜ୍ଞକୁ ଏକ ଉପାସନା ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରି ତାହାଦ୍ଵାରା ଦେବତାଙ୍କୁ 
ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରାଯାଇ ଦେବତାଙ୍କର ଆଶୀର୍ବାଦଜନିତ ଫଳ ପାଇବାକୁ ବିଶ୍ଵାସ କରିଥାନ୍ତି । ଏହି 
ଭାବନା କେତେକ ବିଶ୍ଵାସ ଉପରେ ଆଧାରିତ ହେବା ମନେହୁଏ । ତାହାନୁଯାୟୀ ଦେବତା 
ନିଶ୍ଚୟ ଭୋଗ୍ୟବସ୍ତୁ ବା ବିଷୟର ଅଧ୍ବକାରୀ ହୋଇଥୂବବେ । ଦେବତା ବିଷୟର ଅଧ୍ଵକାରୀ 
ବା ଭର୍ରା ନହୋଇ ତାହାକୁ କିପରି ପ୍ରଦାନ କରିପାରିବେ ? ଦେବତା ଯେ ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁର 
ଭର୍ଭା ଏହା ସପକ୍ଷରେ ସ୍ଵତିରେ ସେପରି ପ୍ରମାଣ ନାହିଁ । ଜଣଙ୍କୁ କୌଣସି ବିଷୟର ଅଧ୍ବକାରୀ 
କୁହାଯିବ, ଯଦି ସେ ନିଜର ଇଛାଦ୍ବାରା ତାଙ୍କ ଅଧୀନସ୍ଥ ବିଷୟ ଦେଇ ପାରୁଥବେ | କିନୁ 
ଦେବତା ନିଜର ଇଛାରେ କିଛି ଦେଇନଥାନ୍ତି | ଦେବତାଙ୍କର କୌଣସି ବିଷୟ ଉପରେ 
ଅଧକାର ରହିଥିବା ସାବ୍ୟସ୍ତ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ | ଏଣୁ ଦେବତା ଯେ ଜଗତର ବା 
ବିଷୟର ଅଧୀଶ୍ବର ଏହା ପ୍ରମାଣଦ୍ଵଵାରା ପ୍ରତିପାଦିତ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ସୁତରାଂ ଦେବତାଙ୍କର 
ମହର୍ତ ଯେ କେବଳ ଆଳଙ୍କାରିକ ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ | କେତେକ ବୈଦିକ ବିବରଣରୁ 
ହୁଏତ ଦେବତାମାନେ ଯେ ସବୁର ଅଧୀଶ୍ବର ଏହା ହୁଏତ କେହି ଅନୁମାନ କରିପାରନ୍ତି | 
ଦେବତାମାନେ ଯାହା କିଛି ମଙ୍ଗଳକର ବସ୍ତୁ ବିତରଣ କରିଛନ୍ତି ବୋଲି ବୈଦିକ ବର୍ଣ୍ଣନା 
ରହିଛି, ସେଥୁରୁ ସେମାନଙ୍କର କର୍ଚ୍ୁତ୍ଵକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଏକ ଯଥାର୍ଥ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନୁହେଁ ବୋଲି 
ଶବର ଯୁକ୍ତି କରିଛନ୍ତି । କୌଣସି ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି ପଶ୍ଚାତରେ ବ୍ଯକ୍ତିର ସଂକଳ୍ପ ତଥା ତାର 
ଯାଜିକ କାମ୍ଯ-କର୍ମର ଫଳ ଯେ ରହିଛି ଏହା କୁହାଯାଇ ପାରେ । ସୁତରାଂ ଯଜ୍ଞଜନିତ 
କାମ୍ୟ-କର୍ମର ପୁଣ୍ୟରୁ ଯେଉଁ ଅପୂର୍ବ ସୃଷ୍ଷି ହୁଏ, ତାହାହିଁ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ବା ଶ୍ରେୟ ବସ୍ତୁ ଲାଭର 
କାରଣ ଅଟେ ବୋଲି ଶବର ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ଅବଶ୍ଯ ଯଜ୍ଞ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବେଦରେ 
ଦେବତାମାନଙ୍କର ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି, କିନୁ ଯଜ୍ଞର ଯେଉଁ ପ୍ରାଥମିକତା ରହିଛି ଦେବତାଙ୍କର 
ଫଳ ବା ଶ୍ରେୟ ପ୍ରଦାନ ଦିଗରେ ସେହି ଗୁରୁତ୍‌ ନାହିଁ । 


ମୋଟ ଉପରେ ଶବର ଯଦିବା ବେଦକୁ ସନାତନ, ସ୍ବୟଂପ୍ରକାଶ ଓ ସ୍ଵତଃପ୍ରମାଣ 
ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ଓ କର୍ମକାଣ୍ଡ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଦାର୍ଶନିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ ଦେଇଛନ୍ତି ତଥାପି ସେ 
ବୈଦିକ ଦେବତା ମାନଙ୍କର ପ୍ରଭୁତଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିନାହାନ୍ତି । ତାଙ୍କ ମତରେ ଯଜ୍ଞ 
ଦେବତାଙ୍କର ଉଦେଶ୍ୟରେ ଅଭିପ୍ରେତ ଏକ କାମ୍ୟକର୍ମ ନୁହେଁ । ବରଂ ଯଜ୍ଞରେ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ 
ପରିଣାମ ଜନିତ ଶ୍ରେୟଲାଭ ପାଇଁ ଏହା ମହତ୍ତପୂର୍ଣ୍ଣ । ଯଜ୍ଞରୁ ତତକ୍ଷଣାତ ଅଭିଳଷିତ ଫଳ 
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ମିଳିନଥାଏ ବରଂ ଯଜ୍ଞଦ୍ଵାରା ଅପୂର୍ବ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ଓ ଅଭିଳଷିତ ଫଳ ମିଳିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି 
ଅପୂର୍ବ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଖରେ କ୍ରିୟାଶୀଳ ହୋଇ ରହେ । ପୁନଶ୍ଚ ଯଜ୍ଞ ସହିତ ଦେବତାଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଦେବତାଙ୍କର ଗୌଣ ବା ନାମକୁମାତ୍ର ଭୂମିକା ଥାଏ | ଦେବତାମାନେ ଅସ୍ତିତ୍ବ 
ଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିସତ୍ତା ନୁହଁନ୍ତି ବା ଯଜ୍ଞରେ ପ୍ରଦାନ କରାଯାଉଥୁବା ନୈବେଦ୍ୟଯକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାର 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ସେମାନଙ୍କର ନଥାଏ । ଦେବତାମାନେ ସନ୍ଧୁଷ୍ଟହୋଇ ଫଳଦାନ କରିଥାନ୍ତି ଏହା 
ଭାବିବା ନିରର୍ଥକ ଅଟେ । ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ସନୁଷ୍ଟ କରାଯିବା ବା ସେମାନଙ୍କର ଜାଗତିକ 
ବସ୍ତୁ ଉପରେ କୌଣସି ପ୍ରଭୁତ୍ଵ ରହିବାର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିନପାରେ । 


ଦେବତାମାନଙ୍କ ସେପରି କିଛି ମହତ୍ତପୂର୍ଣ୍ ଭୂମିକା ନଦେଇ ଶବର ଯଜ୍ଞ ଜନିତ 
କର୍ମକାଣ୍ଡକୁ ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ଵ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । ପ୍ରାର୍ଥନା, ଉପାସନା, ପୂଜା ଇତ୍ୟାଦି କର୍ମପରି 
ଯଜ୍ଞ ଏକ ଧର୍ମୀୟ କର୍ମ ହୋଇଥୁଲେ ସୁଦ୍ଧା ଏ ଉଭୟ ଭିତରେ ଏକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଅଣାଯାଇଥାଏ । 
ଭଶ୍ଵରୀୟ ଚେତନାର ବିକାଶ ସହିତ ପ୍ରାର୍ଥନା, ଉପାସନା, ପୂଜା ଇତ୍ୟାଦି କାର୍ଯ୍ୟ ଉ୍ତବ 
ହେବା ବେଳେ ଇଭଶ୍ଵରୀୟ ଭାବନାର ବିକାଶ ପୂର୍ବରୁ ଯଜ୍ଞର ମହର୍ଵ ରହିବା କୁହାଯାଏ ! 
ଶବର ପ୍ରାକ-ଭଶ୍ଵରୀୟ ଭାବନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ନେଇଥ୍‌ବା ଯଜ୍ଞ ଓ ଏହାର ଯାଦୂକାରୀ 
ପ୍ରଭାବକୁ ବିଶ୍ଵାସ କରି ଲଶ୍ଵରୀୟ ଭାବନା ସହିତ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହୋଇଥବା ବୈଦିକ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ 
ଅସ୍ବୀକାର କରିଛନ୍ତି । ଯଜ୍ଞକର୍ମକୁ ରହସ୍ୟମୟ କରିବା ସହିତ ଏହାର ଚମକ୍ରାରିତାରେ 
ବିଶ୍ଵାସ କରିବା ଅଥଚ ବୈଦିକ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଅସ୍ବୀକାର କରିବା ବେଶ୍‌ କୌତୂହଳପ୍ରଦ 
ଅଟେ । 


ତେବେ ବେଦରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଏହି ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଅସ୍ବୀକାର କରିବା ଅର୍ଥ ବୈଦିକ 
ଭାବନାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ନୂହେଁ କି ? ବେଦରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଦେବତା ମାନଙ୍କୁ ଶବର ଏକ 
ନୂତନ ଶୈଳୀରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ସାଧାରଣ ବିଶ୍ଵାସ ଅନୁଯାୟୀ 
ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଯେପରି ବ୍ୟକ୍ତିସତା ଆରୋପ କରାଯାଇ ସ୍ଵର୍ଗବାସୀ ବୋଲି ଚିତ୍ରଣ 
କରାଯାଇଛି ତାହାକୁ ସେ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଛଚ୍ି | କାରଣ ସ୍ଵର୍ଗବାସକୁ ଯଦି ଦେବତା ମାନଙ୍କର 
ଏକ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ଲକ୍ଷଣ ଭାବରେ ନିଆଯାଏ ତେବେ ବେଦରେ ଏପରି ଦେବତାମାନଙ୍କର 
ମଧ୍ଯ ଉଲ୍ଲେଖ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ଯେଉଁମାନେ ସ୍ଵର୍ଗବାସୀ ନୁହଁନ୍ତି । ଏହାଛଡା ସବୁଠାରୁ 
ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ବିଷୟ ହେଉଛି ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ ପୁରାଣ ଆଦି ଗ୍ରନ୍ଧମାନଙ୍କରେ ଅଗ୍ନି, ବାୟୁ, ବରୁଣ, 
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ରବି, ଚନ୍ଦ୍ର ଇତ୍ୟାଦି ଯେଉଁ ବସ୍ତୁମାନଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇ “ ‘ଦେବ ' ' ଆଖ୍ୟା 
ଦିଆଯାଇଛି ସେମାନେ ବୈଦିକ ଦେବତା ବୋଲି ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ନୂହନ୍ତି | ଅର୍ଥାତ୍‌ ବେଦରେ 
ଏହି ଶବ୍ଦମାନଙ୍କର ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ଜାଗତିକ ସତ୍ତାବିଶିଷ୍ଟ ବସ୍ତୁମାନଙ୍କ 
ସୂଚନା ଦେଉନାହାନ୍ତି । କାରଣ “ଅଗ୍ନି?” ବା “ରବି”? କହିବାଦ୍ଵାରୀ ଆମେ ଯଦି 
ସେମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା ସୂଚିତ ଅସ୍ଵିତଵଥବା ଏକ ଦେବଙ୍କୁ ବୁଝୁଥାନ୍ତ, ତେବେ ଅଗ୍ନି ବଦଳରେ 
ପାବକ, ବହି , ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରୟୋଗ କରିବାଦ୍ଵବାରା କିମ୍ଭା ରବି ବଦଳରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ, ମିହିର 
ଇତ୍ୟାଦି ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାଦ୍ଵାରୀ ଆମେ ସେହି ଏକକ ଦେବତାଙ୍କୁ ହିଁ ବୁଝନ୍ତେ । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯଜ୍ଞ ସାଧନ କରିବା ସମୟରେ ମନ୍ତ୍ରରେ ଯେଉଁ ଅଗ୍ନିଙ୍କୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଏ ଅଗ୍ନି 
ସ୍ଥାନରେ ପାବକ, ବହି, ଶୁଚି ଆଦି ଶଦ ଓ ରବି ସ୍ଥାନରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ, ମିହିର, ଦିବାକର ଆଦି 
ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯିବା ଯଥାର୍ଥ କି ? ଏହି ଶଦ୍ଦ ମାନଙ୍କର ବ୍ୟାଚାର୍ଥ ଯଦିବା ସମାନ 
ତେବେ ମନ୍ତ୍ରରେ ବ୍ୟବହୃତ ଶବ୍ଦର କୌଣସି ପ୍ରତିଶବ୍ଦ ଯଥା, ଅଗ୍ନି ପରିବର୍ରେ ପାବକ, ବହି, 
ଶୁଚି ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ ବୋଲି ଶବର ଯୁକ୍ତି କରିଛନ୍ତି । ଯଦି ଯ୍ଧରେ ଦେବତାଙ୍କୁ 
ବାସ୍ତବରେ ତୁଷ୍ଚି କରିବା ପାଇଁ ମନ୍ତ୍ର ପ୍ରୟୋଗ ହେଉଥାଏ, ତେବେ ଦେବତାଙ୍କର ଅନ୍ୟ 
ନାମରେ ମଧ୍ଯ ତାହାଙ୍କୁ ଆରାଧନା କରାଯାଇ ପାରିବ । କିନ୍ତୁ ଏହାକୁ ଶବର ଗ୍ରହଣ କରିବେ 
ନାହିଁ । ତାଙ୍କ ମତରେ ଅଗ୍ନି ସ୍ଥାନରେ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ପ୍ରତିଶବ୍ଦ ଯଜ୍ଞ ମନ୍ତ୍ରରେ ପ୍ରୟୋଗ 
ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । କାରଣ ଏଠାରେ କୌଣସି ଦେବତାଙ୍କୁ ଅଗ୍ନି ନାମରେ ସୂଚିତ କରାଯାଇ 
ଆରାଧନା କରାଯାଉ ନାହିଁ । ବରଂ ଅଗ୍ନି ଶବ୍ଦର ମହରତ୍ନବକୁ ହିଁ ବୁଝାଯାଉଛି । ସେହିପରି 
ଇନ୍ଦ୍ର ମିତ୍ର, ବରୁଣ, ରବି, ଇତ୍ୟାଦି ଶବ୍ଦ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କୁହାଯାଇ ପାରିବ | ଏହି ଶବ୍ଦ ସକଳ 
ବୈଦିକ ଦେବତାଙ୍କୁ ସୂଚିତ କରୁଥିବା ଭାବନାକୁ ଶବର ଅସ୍ବୀକାର କରି ଯଜ୍ଞରେ 
ମନ୍ତ୍ରମାନଙ୍କର ଉଚ୍ଚାରଣରେ ଏହି ଶବ୍ଦମାନଙ୍କର କେବଳ ଯାଦୂକାରୀ ପ୍ରଭାବକୁ ସ୍ବୀକାର 
କରୁଛନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଗ୍ନି, ଇନ୍ଦ୍ର ବରୁଣ ଇତ୍ଯାଦି ଶବ୍ଦ କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ସତ୍ତାଥବା 
ଦେବତାମାନଙ୍କର ନାମବିଶେଷ ନୁହେଁ । ବୈଦିକ ଦେବତା ବା ଇଶ୍ଵର ବୋଲି ଯେଉଁମାନଙ୍କୁ 
ନିଆଯାଉଛି ସେମାନେ କେବଳ ଶବ୍ଦ ଜନିତ ଧ୍ବନି ମାତ୍ର । ସୁତରାଂ ଶବର ବୈଦିକ 
ଭଶ୍ବରମାନଙ୍କୁ ଏହିପରି ଅଭିନବ ଧାରାରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକରି ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନର ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ 
ଆଭିମୁଖ୍ୟକୁ ଏକ ନୂତନ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଦେଇଛନ୍ି । ବେଦର ସାର୍ବଭୌମତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି 
ଏହି ବିଦ୍ୟାଳୟର ସମସ୍ତ ପ୍ରମୁଖ ଦାର୍ଶନିକ ଗଣ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଅଭିନବ ବ୍ୟାଖ୍ୟାର ସୂତ୍ରପାତ କରିଛନ୍ତି | 
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ଉପସଂହାରରେ ଏହା କୁହାଯାଇ ପାରେଯେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରେ 
ମୀମାଂସାର ଏକ ସମୃଦ୍ଧ ଓ ସୁଦୀର୍ଘ ପରଂପରା ରହିଛି ! ତେବେ ଭାରତୀୟ ଚିନ୍ତା ମାନସରେ 
ବୈଦିକ ପରଂପରାର ଯେଉଁ ପ୍ରଭାବ ରହିଥୂଲା ତାହାର ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ବୈଦିକ ଭାବଧାରାକୁ 
ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ଭିଭି ଦେବାରେ ଏହି ଦର୍ଶନ ଏକ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ନେଇଥୂଲା । ତେବେ 
ଏହି ଦର୍ଶନର ପ୍ରମୁଖ ପ୍ରବକ୍ତାଗଣ ବୈଦିକ ବିଚାର ସହ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ଯଜ୍ଞ, କର୍ମକାଣ୍ଡକୁ ବିଶ୍ଵାସ 
କରିବା ସହ ଆତ୍ସାର ଅମରହ଼ୀ, କର୍ମବାଦ, ପୁନର୍ଜନୃ, ମୋକ୍ଷଢ ଇତ୍ଯାଦିକୁ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥିଲେ । ତେବେ ଏସବୁକୁ ଗ୍ରହଣ “କରି ମଧ୍ଯ ଏହି ଦାର୍ଶନିକ ପରଂପରାର ପ୍ରମୁଖ 
ପ୍ରବକ୍ତାଗଣ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ କୌଣସି ଭୂମିକା ଦେଇନାହାନ୍ତି । ଏହି ବଦ୍ୟାଳୟର ପ୍ରଥମ 
ପ୍ରବକ୍ତା ଜୈମିନି ଓ ତାଙ୍କ ପରବର୍ରୀ ବିଶିଷ୍ଟ ଭାଷ୍ୟକାର ଶବରସ୍ବାମୀ, ପ୍ରଭାକର ଓ କୂମାରିଲ 
ରଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍‌କୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ଏହାହିଁ କେତେକ ବିଶିଷ୍ଟ ଲେଖକଙ୍କୁ ଅସଂଗତ 
ମନେ ହୋଇଛି । ବୈଦିକ କର୍ମକାଣ୍ଡରେ ବିଶ୍ଵାସ ରଖ ବେଦକୁ ଅପୌରୁଷେୟ ବୋଲି 
ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବା ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟର ଅନ୍ତଃସ୍ଵର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ନୂହେଁ ବୋଲି 
କେତେକ ଲେଖକ ମତବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ପ୍ରାଚ୍ଯଟବିଦ୍ୟା ଓ ଦର୍ଶନର ବିଶିଷ୍ଠ ଲେଖକ 
ଏଫ.ମାକ୍ମୂଲ୍ରଙ୍କ ମତରେ ଯେଉଁ ଦର୍ଶନ ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାକୁ ଗଭୀର ଭାବରେ ବିଶ୍ଵାସ 
କରେ ତାହାକୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ କହିବା ସଂଗତ ମନେହୁଏ ନାହିଁ ^ । ଯେଉଁମାନେ ମୀମାଂସା 
ଦର୍ଶନକୁ ଏକ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଦର୍ଶନ ଭାବରେ ଚିତ୍ରଣ କରିଛନ୍ତ ତାହା ଯଥାଠି ନୁହେଁ 
ବୋଲି ମାକ୍ଟମୁଲ୍ଲର ମତପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି | ମାକ୍ଟମୁଲ୍ଲରଙ୍କ ମତରେ ଜୈମିନି ଵବ। ସେହି 
ବିଦ୍ୟାଳୟର ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଶଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରି ନାହାନ୍ତି କାରଣ ସଂସାରରେ ଯେଉଁ 
ଅନ୍ୟାୟ, ଅଶୁଭ ଆଦି ରହିଛି ସେଥିପାଇଁ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଉତ୍ତରଦାୟୀ କରାଯାଇ ପାରିବନାହିଁ” । 
ଫଳରେ ଜୈମିନି ସଂସାରର ସବୁ କିଛି କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ନିୟମର ପରିଣାମ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରିଛନ୍ତି । ସେହିପରି ଦୁଃଖ, ଅଶୁଭ ଇତ୍ୟାଦିକୁ କୁକର୍ମ ବା ଅଧର୍ମର ସ୍ଵାଭାବିକ ପରିଣାମ 
ଭାବେ ନେଇଛନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ପକ୍ଷପାତିତା ଓ ଅଶୁଭଠାରୁ ମୁକ୍ତ ରଖୁବାପାଇଁ 
ଜୈମିନି ଶଶ୍ବରଙ୍କୁ ତାଙ୍କ ଦର୍ଶନରେ ସ୍ଥାନ ଦେଇନାହାନ୍ତି । ମାକ୍ଟମୂଲ୍ରଙ୍କ ମତରେ ମୀମାଂସା 
ଦର୍ଶନକୁ ଏକ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀ ଦର୍ଶନ କହିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । ସେହିପରି ସର୍ବପଲ୍ଲୀ 
ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଠନଙ୍କ ମତରେ ପୂର୍ବମୀମାଂସା ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଭଶ୍ଵର-ଭାବନା ନଥିବାରୁ ଯେଉଁ 
ଅଭାବ ରହିଥୁଲା ତାହା ଦୂର କରିବାକୁ ପରବର୍ଉୀ କେତେକ ମୀମାଂସକ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । 
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ବିଶେଷକରି ଧର୍ମ--ଅଧର୍ମ, କର୍ମଫଳ ବିଚାର ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଭଶ୍ଵର ଭାବନାର ଆବଶ୍ୟକତା 
ରହିଛି । ଅପୂର୍ବ ଭାବନାଦ୍ଵାରା କର୍ମର ନୈତିକ ପରିଣାମକୁ ସାମଂଜସ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବା ଯଥାର୍ଥ 
ନୁହେଁ । ସେଥୁପାଇଁ ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ଯେଉଁ ମୀମାଂସକମାନେ ଏହି ଦର୍ଶନ ସହିତ 
ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରିଛନ୍ତି ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଣନ ତାହାକୁ ସ୍ଵାଗତ କରିଛନ୍ତି ୮ | 


ତେବେ ମୀମାଂସା ବିଦ୍ୟାଳୟର ସମସ୍ତ ପ୍ରମୁଖ ଦାର୍ଶନିକଗଣ ଏହି ବିଚାରକୁ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଭିତ୍ତି ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ଏହି ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟର 
ବିଚାରକଗଣ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପ୍ରଷ୍ଠଭୂମିରେ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନା କିପରି 
ଆଧାରଶୁନ୍ୟ ତାହା ବିଭିନ୍ନ ଯୁକ୍ତି ମାଧ୍ୟମରେ ଯାହା ସୂଚାଇଛନ୍ତି ତାହାର ବିଭିନ୍ନ ଦିଗଗୁଡିକ 
ଉପରେ ଆମେ ଆଲୋଚନା କରିଛେ । ବିଶେଷକରି ଶଶ୍ଵବରଙ୍କୁ ଯେପରି ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା 
ଭାବେ ଓ ଧର୍ମ-ଅଧର୍ମ କର୍ମର ଫଳଦାତା ଭାବେ କଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି ତାହା ଯେ ଆଧାରହୀନ 
ବା ଅବୈଧ ତାହା ଶବରସ୍ବାମୀ, ପ୍ରଭାକର ଓ କୂମାରିଲ ବିଭିନ୍ନ ଢଙ୍ଗରେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । 
ଜଗତକୁ ଅନାଦିଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବା ହେତୁ ' ' ଏହା ଭଶ୍ଵର ସୃଷ୍ଟ” ' ଭାବନା ମୀମାଂସା 
ଦର୍ଶନର ସଂପୂର୍ଣ ପରିପନ୍ଛୀ ହୋଇଛି | ସେହିପରି ଧର୍ମ, ଅଧର୍ମର କର୍ମାଧ୍ଯକ୍ଷରାବେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ଯେପରି କଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି ତାହା ମଧ୍ଯ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଅପାଂକ୍ତେୟ ମନେ 
ହୋଇଛି । ଜଗତକୁ ଛଶ୍ଵର ସୃଷ୍ଟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କଲେ ଏହି ସୃଷ୍ଟି ପଶ୍ଚାତରେ କଣ 
ଉଦେଶ୍ୟ ରହିଛି ତାର କୌଣସି ଯୁକ୍ତିସଂଗତ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଦେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଏହି 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ମୀମାଂସକମାନେ ନାନା ବୈଷୟିକ ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ଇଶ୍ଵରବାଦୀ 
ପରିକଳନାକୁ ଅବାସ୍ତବ, ଅବାନ୍ତର ଓ ଅବୈଧ ବୋଲି ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ¦ ଏହାସହିତ ବୈଦିକ 
ଭାବନା ସହ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ଏକ ନୂତନ ଦିଗ୍ଦର୍ଶନ ଦେବାରେ ଏହି ବିଦ୍ୟାଳୟର ଦାର୍ଶନିକଗଣ 
ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ମାକ୍ଟମୂଲ୍ଲର, ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଠନ ଓ ପରବର୍ଭୀ ସମୟର ଯେଉଁ ମୀମାଂସକ 
ଗଣ ଇଭଶ୍ଵରବାଦ ସପକ୍ଷରେ ବିଚାର ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି ତାହା ସେମାନଙ୍କର ନିଜର ବିଶ୍ଵାସର 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ମାତ୍ର । କାରଣ ଭଶ୍ଵରବାଦ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନର ମୂଳ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ 
ମନେହୁଏ । ଦାସଗୁପ୍ତ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନରେ ଶଶ୍ବରଙ୍କ ବିଷୟରେ ମତବ୍ୟକ୍ତ କରି ଲେଖୁଛନ୍ତି 
* * ମାମାଂସା ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା ବା ସଂହତ୍ତା ଭାବରେ କୌଣସି ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ସ୍ଵୀକାର କରେନାହିଁ । 
××× ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦିନ ପ୍ରାଣୀ ଓ ମନୁଷ୍ୟ ପିତା-ମାତାଙ୍କ ଦୈହିକ ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ଜନ୍ମ ନେଉଛନ୍ତି, 
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କୌଣସି ଇଶ୍ଵର ସେମାନଙ୍କୁ ସୃଷ୍ଟି କରୁନାହାନ୍ତି । ଧର୍ମ, ଅଧର୍ମ, କର୍ମର ଫଳଦାତା ଭାବେ 
ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ଯେପରି ଏକ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କର୍ମାଧ୍ଯକ୍ଷ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିଛି ମୀମାଂସା 
ତାହା କରିନାହିଁ, କର୍ମର ଫଳ କର୍ଭା ସହ ସଂପୃକ୍ତ, ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସହ ଏହାର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ 
ହିଁ ନାହିଁ । ସୃଷ୍ଟି କରିବା ପଶ୍ଚାତରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କର କୌଣସି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ, ଭଲ ହେଉ ବା ମନ୍ଦ 
ହେଉ, ଥିବା ଭାବନାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇ ପାରିବନାହିଁ ।××× ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ 
ରଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍‌ ହିଁ ନାହିଁ, କୌଣସି ଭଶ୍ଵର ନା ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି ନା ପ୍ରଳୟକରି ସୃଷ୍ଟି ଧ୍ଵଂସ 
କରିପାରିବେ | 


ବସ୍ତୁତଃ ଆସ୍ତିକ ପରଂପରାରେ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ ଯେ ଏକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଦର୍ଶନ 
ଏହା ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଅଟେ । 


୩.୩ ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନ 


ନ୍ୟାୟ ଦର୍ଶନର ପ୍ରଣେତା ଭାବରେ ଗୌତକ ବା ଅକ୍ଷପାଦ (ଚୌତମଙ୍କର ଡାକନାମ 
ଅକ୍ଷପାଦ)୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ | କାରଣ ସେ ପ୍ରଥମେ ନ୍ୟାୟ ସୂତ୍ର ରଚନା କରିଥଲେ | 
କିଚୁ ସମ୍ଭବତଃ ତର୍କର ଉପଯୋଗଦ୍ଵାରା ବୈଦିକ ମନ୍ତ୍ର ମାନଙ୍କର ଯଥାର୍ଥ ଅର୍ଥ କାହାର 
କରିବା, ପ୍ରତିପକ୍ଷର ମତକୁ ଖଣ୍ଡନ କରିବା, କୌଣସି ବିଚାତ୍ତର ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଆଧାର ବାହାର 
କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିବା ଇତ୍ଯାଦି ଉପନିଷଦ୍‌ ଯୁଗରେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥିଲା । ବିଭିନ୍ନ 
ପ୍ରମାଣଦ୍ଵାରା ନ୍ୟାୟ ସ୍ଥାପନ କରିବାର ପ୍ରୟାସ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନ ସହିତ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥିଲା । 
ପରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରମାଣ ମାନଙ୍କର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ, ସ୍ବରୂପ ଓ ମହରତ୍ତକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାଦ୍ଵାରା ଏହାର 
ତର୍କଶୀଳ ଆଧାର ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଭିତି ନେଇଥିଲା |! ନ୍ୟାୟ ଦର୍ଶନ ଏହି ତର୍କଶୀଳ ଆଧାରର 
ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିଭି ଉପରେ ପ୍ରଥମେ ଆଲୋଚନା କରିଥଲା । ଗୌତମ ଏହି ସବୁକୁ ସୂତ୍ର 
ଆକାରରେ ଲିପିବଦ୍ଧ କରି ଏହି ଦର୍ଶନର ମୂଳଭିରି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥିଲେ । ନ୍ୟାୟ ଦର୍ଶନର 
ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିତ୍ତି ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପୂର୍ବରୁ କୌଣସି ଯୁକ୍ତି ବା ତର୍କ ଇତ୍ଯାଦିର ସ୍ଵରୂପ ଓ ସଂଗତି 
ସଂପର୍କିତ ଅଧ୍ୟୟନକୁ ବାକୋବାକ୍ୟ କୁହାଯାଉଥିଲା | 


ଗୌତମ କେବେ ନ୍ୟାୟସୂତ୍ର ରଚନା କରିଥଲେ ତାହା ଅଦ୍ୟାବଧ୍ବ ଏତିହାସିକମାନଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ନିର୍ଦିଷ୍ଟ କରାଯାଇ ପାରି ନାହିଁ ଓ ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ ମତପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି । ହେଲେ ଏହାର 
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ରଚନାକାଳକୁ ଦୁଇହଜାର ବର୍ଷରୁ ଅଧ୍ଵକା ବୋଲି ନିଆ ଯାଇଥାଏ | ଗୌତମଙ୍କର ନ୍ୟାୟ 
ସୂତ୍ର ଉପରେ ବାସ୍ୟାୟନଙ୍କ ପ୍ରଣିତ ଭାଷ୍ୟ ଏକ ପ୍ରାଚୀନ ଗ୍ରନ୍ଧ | ନ୍ୟାୟ ଦର୍ଶନରେ ଦୁଇଟି 
ଧାରା ଉପରେ ଗବେଷକମାନେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରିଥାନ୍ତି | ଗୋଟିଏ ଧାରାକୁ ଅଧ୍ୟାତ୍ଧବିଦ୍ୟା 
ଓ ଅନ୍ୟ ଗୋଟିଏ ଧାରାକୁ ତର୍କବିଦ୍ୟା ବୋଲି ନିଆ ଯାଇଥାଏ । ତର୍କବିଦ୍ୟାର ଆଧାର 
ସେପରି ଆକର୍ଷଣୀୟ ମନେ ନ ହେବାରୁ ଏହା ସହିତ ତାର୍ବିକ ବିଚାର ଓ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା 
ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ସିବ୍ଧାନ୍ତ ମାନଙ୍କୁ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରାଯାଇଥିଲା ବୋଲି ଏସ.ଏନ୍‌.ଦାସଗୁପ୍ତ ତାଙ୍କର 
ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଗ୍ରନ୍ଧରେ ମତପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି ° । ଏପରିକି ନ୍ୟାୟସୂତ୍ର ଉପରେ 
ବାଚସ୍ପତି ମିଶ୍ର “  ତାପୂର୍ଯ୍ୟ' ' ନାମକ ଯେଉଁ ଟୀକା ପ୍ରଣୟନ କରିଥିଲେ ଓ ଯାହା ବେଶ୍‌ 
ଆଦୃତ ହୋଇଥିଲା ନ୍ୟାୟସୂତ୍ରର ଯଥାର୍ଥ ସୂତ୍ର ଗୁଡିକ ନେଇ ସନ୍ଦେହ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା । 
ନ୍ୟାୟସୂଚୀ ଓ ନ୍ୟାୟୋସୂୁତ୍ରେଧର ନାମରେ ସେ ନ୍ୟାୟସୂତ୍ରମାନଙ୍କୁ ସଂଗ୍ରହ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ 
କରିଥିଲେ | ସେହିପରି ଉଦୟନ ପ୍ରାୟ ଦଶମ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ˆ ' ନ୍ୟାୟ କୂସୁମାଞ୍ଜଳି' ' ଗରନ୍ଛ 
ଲେଖୁ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର କେତେକ ବିଦ୍ୟାଳୟର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନାକୁ ସମାଲୋଚନା 
କରି ଇଶ୍ଵରବାଦକୁ ନ୍ଯାୟ ଦର୍ଶନ ସହିତ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ କରିଥିଲେ | ତ୍ରୟୋଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ 
ଗଟ୍ଗେଶ ନ୍ୟାୟ ଦର୍ଶନର ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ନେଇଥଲେ । “ 'ତର୍ୃ 
ଚିନ୍ତାମଣି'' ନାମକ ଏକ ଗ୍ରଚ୍ଛ ରଚନାକରି ଗଟ୍ଗେଶ ନ୍ୟାୟ ଇତିହାସରେ ଏକ ନୂତନ 
ଭାବନାର ଅୟମାରମ୍ଭ କରିଥଲେ । ନ୍ୟାୟ ଦର୍ଶନ ଇତିହାସକୁ ପରବର୍ଭୀ ଯୁଗରେ ଦୂଇଟି 
ଧାରାରେ ଯଥା “ ' ପ୍ରାଚୀନ ନ୍ୟାୟ” ଓ “ ' ନବ୍ୟ ନ୍ୟାୟ” ” ବୋଲି ଯେଉଁ ପୃଥକ୍‌ କରାଯାଏ 
ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗଟ୍ଗେଶଙ୍କର କୀରିର ଅବଦାନ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ । ନବ୍ଯ ନ୍ୟାୟ ଧାରାରେ 
ତର୍କ ଓ ପ୍ରମାଣ ମୀମାଂସା ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ନେବା ବେଳେ ପ୍ରାଚୀନ ନ୍ୟାୟରେ ତାର୍ବିକ ଓ 
ପଦାର୍ଥ ମାନଙ୍କର ଯଥାର୍ଥ ସଂଖ୍ୟା ଓ ସ୍ଵରୂପ ନିରୂପଣକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆ ଯାଇଥାଏ । 


ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି : ନ୍ୟାୟଓବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବ 
କି ? ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ ଆଲୋଚନା ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ନ୍ୟାୟ“-ବୈଶେଷିକ ଦାର୍ଶନିକ ମାନଙ୍କର ଭଶ୍ଵରବାଦ ସଂକ୍ରାନ୍ତୀୟ ଯୁକ୍ତିକୁ 
ମୀମାଂସା ଦାର୍ଶନିକଗଣ ବିରୋଧ କରିବା ବା ସେମାନଙ୍କ ଯୁକ୍ତିର ଅବୈଧତା ଦର୍ଶାଇବା 
ଆମେ ଆଲୋଚନା କରିଛେ । ତେବେ ଛଶ୍ବରବାଦକୁ ଯୁଭ୍ତିଶୀଳ ଆଧାର ଯୋଗାଇଥିବା 
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( ସେହି ଯୁକ୍ତି ହୁଏତ ଅବୈଧ ହୋଇପାରେ) ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକକୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସହିତ 
ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରିବା ଯଥାର୍ଥ ହେବ କି ? ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ଦାର୍ଶନିକ 
ଚିନ୍ତନର ମୂଳ ସୂତ୍ର ଓ ପ୍ରାଥମିକ ଭାଷ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵର ପ୍ରସଙ୍ଗ ନଥୁବା ଅତି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ 
ଅଟେ । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ବିଶିଷ୍ଟ ଲେଖକମାନେ ଏହି ଦୂଇ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ଯେ କୌଣସି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ ଏହା ମତପୋଷଣ କରିଥାନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ 
କୌଣସି ଜାଗତିକ କ୍ରିୟା ବା ଜଗତର ଉଭ୍ଭବକୁ ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭ୍ତଶ୍ଵରଙ୍କର 
କୌଣସି ଭୂମିକା ଥବା ଏଥୁରେ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ନାହିଁ । ବରଂ ମୂଳ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ଥଳବିଶେଷରେ ଜଟିଳତା ଆସିବାରୁ ପରବର୍ଭୀ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଶଶ୍ଵର 
ଭାବନାକୁ ସଂପୃକ୍ତ କରାଇ ତାହାର ବ୍ୟାଖ୍ୟାକୁ ସରଳ କରିବାରେ ପ୍ରୟାସ କରିବା ବେଶ୍‌ 
କୌତୃହଳପ୍ରଦ ଅଟେ | ସୁତରାଂ ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ସେମାନଙ୍କର ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଓ 
ତତ୍ସହିତ ଇଶ୍ଵରୀୟ ଭାବନା ଜନିତ ବିଚାରର ଆଲୋଚନା ଏଠାରେ ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ମନେହୁଏ | 


ବିଶେଷକରି ଅଣୁବାଦର ଅବଧାରଣା ଉଭୟ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ଦର୍ଶନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦେଖୁବାକୁ 
ମିଳେ । ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଣୁ ଓ ମୌଳିକବସ୍ତୁ ଇତ୍ୟାଦିର ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ବିଶ୍ଲେଷଣ 
ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଘଟଣା ହେଲେ ବି, ଅଣୁବାଦ ଜନିତ ପ୍ରତୀତି ପ୍ରଥମେ ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାର 
ସ୍ତରରେ ଆସିଥୁଲା । ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦର୍ଶନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଅଣୁବାଦର ପ୍ରକଳ୍ପ ଗ୍ରୀକ ଦର୍ଶନରେ 
ଯେପରି ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ, ସେହିପରି ଭାରତୀୟ ବୌଦ୍ଧିକ ପରଂପରାରେ ବୈଶେଷିକ 
ଦର୍ଶନରେ ମଧ୍ଯ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ । ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା କଣାଦ ଏହି 
ଭାବନା ପ୍ରଥମକରି ଦେଇଥିଲେ । ପଦାର୍ଥ ଜନିତ ଦ୍ରବ୍ୟ ଅଣୁ ଓ ପରମାଣୁରେ ନିର୍ମିତ 
ବୋଲି ତାଙ୍କର ଭାବନା ଚିନ୍ତାରାଜ୍ୟରେ ଏକ ବୈପ୍ଲବିକ ଭାବନା ଥଲା । କଣାଦଙ୍କ ମତରେ 
ଜଗତ ପଦାର୍ଥରେ ତିଆରି ଓ ପ୍ରଥମ ପଦାର୍ଥ ହେଉଛି ଦ୍ରବ୍ୟ | ନଅଟି ଦ୍ରବ୍ୟ ମଧ୍ଯରୁ ପୃଥିବୀ, 
ଜଳ, ତେଜ ଓ ବାୟୁ ଦ୍ରବ୍ୟଗୁଡିକୁ ଭୂତ କୁହାଯାଏ ଓ ଏଗୁଡିକ ପରମାଣୁରେ ନିର୍ମିତ । 
ପରମାଣୁର ବିଭାଜନ ନାହିଁ, ସୁତରାଂ ପରମାଣୁ ଅବିଭାଜ୍ୟ | ପରମାଣୁ ଗୁଡିକ ମଦ୍ ନିତ୍ୟ 
କିନ୍ତୁ ଇତନ୍ଦରିଯଜନ୍ଯ ନୁହଁନ୍ତି | ଗୋଟିଏ ଭୂତର ପରମାଣୁ ଗୁଡିକ ସମାନ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୃଥୁବୀର 
ପରମାଣୁ ଗୁଡିକ ଏକା ପ୍ରକାରର ଓ ଜଳର ପରମାଣୁ ଗୁଡିକ ମଧ୍ଯ ଏକା ପ୍ରକାରର କିନ୍ତୁ 
ପୃଥିବୀର ପରମାଣୁ ଜଳର ପରମାଣୁଠାରୁ ଭିନ୍ନ । ଗୋଟିଏ ଭୂତର ପରମାଣୁ ଅନ୍ୟ ଭୂତର 
ପରମାଣୁଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ବୋଲି ନ୍ୟାୟଓବୈଶେଷିକରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । 
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ଜାଗତିକ ବିଶ୍ଵ ଓ ଅଣୁବାଦ ସଂପର୍କିତ ପ୍ରକଳ୍ପ ଭାରତୀୟ ପ୍ରାଚୀନ ଦାର୍ଶନିକ ଅନୁଶୀଳନ 
ଭିତରେ ରୂପରେଖ ନେବା ନିଶ୍ଚୟ ବୌବ୍ଧିକ ଉନ୍କର୍ଷର ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନକରେ । କିନ୍ତୁ ଆଧୁନିକ 
ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତିଜ୍ଞାନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଅଣୁବାଦ ଯେପରି ବିକାଶଲାଭ କରିଛି ତାହା ସେହି 
ଅତୀତରେ କଳନାତୀତ ଥଲା | ସୁତରାଂ ଗୋଟିଏ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଆଧାର ଅଭାବରେ ଅଣୁବାଦ 
ଭାବନା କେତେକ ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ଦେବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇପାରିଲା ନାହିଁ | ଆକାରହୀନ 
ଅଣୁମାନେ ପରସ୍ପର ସହିତ କିପରି ସଂଯୋଜିତ ହୋଇ ପାରିଲେ, ଯଦ୍ବାରା ବସ୍ତୁଜଗତର 
ଉଦ୍ଭବ ହେଲା ତାହାକୁ ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ସ୍ତରରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ଜଟିଳ ବୋଧ ହେଲା | 
ଜଗତର ଉତ୍ପତ୍ତି ପ୍ରକ୍ରିୟା ପ୍ରାଥମିକ ପର୍ଯାୟରେ ଅଣୁମାନଙ୍କର ସଂଯୋଗ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇଥିବ | ଆମ ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ ରହିଥିବା ଜଟିଳ ଜଗତ ଆକାରହୀନ ଓ ଅବିଭାଜ୍ୟ 
ଅଣୁମାନଙ୍କର ପ୍ରାଥମିକ ମିଶ୍ରଣ ଦେଇ ଯେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥୁବ ଏହା ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ 
ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ଉତ୍ପରି କାଳରେ ଅଣୁମାନଙ୍କର ମିଶ୍ରଣ 
ପ୍ରକ୍ରିୟା ଜନିତ ସମସ୍ୟାକୁ ନେଇ ସେମାନେ ସେପରି କିଛି ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ସମସ୍ୟା ଅନୁଭବ 
କରିନାହାନ୍ତି । ବରଂ ଆମ ଅନୁଭୂତିପୂର୍ଣ ଜଗତର ଜଟିଳ ବସ୍ତୁରାଜିକୁ ବୁଝାଇବାକୁ ସେମାନେ 
କେବଳ ଅଣୁବାଦ ଜନିତ ଅବଧାରଣା ଭିତରେ ସନୁଷ୍ଠ ହୋଇଛନ୍ତି | ଅଣୁମାନଙ୍କ ସମ୍ମିଶ୍ରଣ 
ବା ସଂଯୋଗ କ୍ଷେତ୍ରରେ ହୁଏତ ସ୍ଵଭାବବାଦ ଭାବନାର ଅବତାରଣା ହୋଇଛି । ସ୍ଵଭାବବାଦ 
ଆଧୁନିକ ପ୍ରକୃତିବାଦ(nଧଥା5) ଭାବନା ସହ ସମତାଳଯୁକ୍ତ ମନେହୁଏ | କିନୁ ନ୍ୟାୟ- 
ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ପରବର୍ରୀ ଭାଷ୍ୟକାର ବା ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରଗଣ ଏକ ଭିନ୍ନ ଭିରି ପ୍ରସ୍ତୁତ 
କରିଛନ୍ତି । ଅଣୁବାଦ ଜନିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଭାବବାଦୀ ଦାର୍ଶନିକଗଣ ପ୍ରତ୍ଯାଖ୍ୟାନ କରିବା 
ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ବିଶେଷକରି ଆକାରହୀନ ଓ ଅବିଭାଜ୍ୟ ଅଣୁମାନେ କିପରି 
ସମ୍ମିଶ୍ରିତ ହୋଇପାରିବେ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନକୁ ଆଧାରକରି ଭାବବାଦୀ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଅଣୁବାଦକୁ 
ଅଗ୍ରାହ୍ୟ କରିଛନ୍ତି । କାରଣ ଅଣୁମାନଙ୍କର ସମ୍ଭିଶ୍ରଣକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେପରି 
ଯୌକଲ୍ତିକ ଆଧାର ମିଳି ପାରିନାହିଁ । ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନ ବା ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନର ଯେଉଁ 
ବିଦ୍ୟାଳୟମାନଙ୍କରେ ବିଜ୍ଞାନବାଦ ବା ଭାବବାଦକୁ ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ତତ୍ତ୍ଵ ଭାବରେ ନିଆଯାଇଛି 
ସେହି ଦାର୍ଶନିକଗଣ ଅଣୁବାଦକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରିଛନ୍ତି 
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ଅଣୁବାଦ ସଂପର୍କରେ ହୋଇଥୁବା ଭାବବାଦୀ ସମାଲୋଚନାକୁ ସମ୍ମୁଖନ ହୋଇ 
ଏହି ପ୍ରତୀତିର ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ତତ୍ତ୍କକୁ ଧରି ରଖୁବାକୁ ଅଣୁବାଦୀମାନେ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । 
ଅବଶ୍ୟ ଅଣୁମାନଙ୍କର ସଂଭାବ୍ୟ ମିଶ୍ରଣ କିମ୍ବା ଅଣୁର ଜଟିଳ ବ୍ଯାଖ୍ୟା ଜନିତ ବସୁନିଷ୍ଠ 
ବିଶ୍ଲେଷଣ ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିକାଶ ଇତିହାସରେ ଏକ ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ ଘଟଣା | କିନ୍ତୁ ମଧ୍ୟଯୁଗୀୟ 
ମାନସିକତାରେ ଅଣୁର ବସୁନିଷ୍ଠ ବିଶ୍ଲେଷଣ ଅଚିନ୍ତନୀୟ ସମ୍ଭାବନା କହିଲେ ଅତ୍ତ୍ଯକ୍ତ 
ହେବନାହିଁ । କାରଣ ଅଣୁବାଦ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଯେ ଏକ ବଳିଷ୍ଠ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଆଧାର ରହିଛି ଓ 
ଯାହା ବହୁ ପରେ ଗଭୀର ବୈଜ୍ଞାନିକ ଗବେଷଣାଦ୍ଵାରା ଜଣାପଡିଲା ତାହା ସେ ଯୁଗରେ 
ଚିନ୍ତା କରାଯାଇ ନପାରେ । ସୁତରାଂ ମଧ୍ଯଯୁଗରେ ନ୍ଯାୟଓ ବୈଶେଷିକ ଦାର୍ଶନିକମାନେ 
ଅଣୁବାଦର ଭାବନାକୁ ଧରି ରଖବାକୁ ସେମାନଙ୍କ ସମସାମୟିକ ଯୁଗର ଜ୍ଞାନକୌଶଳ ଓ 
ପ୍ରଯୁକ୍ତିଜ୍ଞାନର ଆଧାର ଉପରେ ଏକ କାଳ୍ପନିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ବାହାର କରିବା ଅର୍ଥଶୂନ୍ୟ ନୁହେଁ | 
ଆମର ସାଧାରଣ ଦୈନନ୍ଦିନ ଅନୁଭୂତିରେ ଆମେ ଦେଖୁ ଯେ କାରିଗରୀ କୌଶଳ ଭିତରେ 
ଉପାଦାନ କାରଣକୁ ନେଇ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ବସ୍ତୁମାନ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଥାନ୍ତି । ନିଜ ହାତର କଳା 
କୌଶଳ ସାହାଯ୍ୟରେ କୁମ୍ଭକାର କୁମ୍ଭ ପ୍ରସ୍ତୁତକରେ, ବୁଣାକାର ବସ୍ତ ତିଆରିକରେ, ସୃର୍ଣକାର 
ସୁନାହାର ଗଢିଥାଏ ଇତ୍ୟାଦି ଘଟଣା ସାଧାରଣ ଅଟେ | କୂମ୍ଭକାର, ବୁଣାକାର ବା ସ୍ଵର୍ଣ୍କାର 
ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଅଟନ୍ତି ଓ ସେହିମାନଙ୍କର କଳା ଓ ଜ୍ଞାନ କୌଶଳଦ୍ବାରା ଉପାଦାନ 
କାରଣରୁ ବସ୍ତୁ ତିଆରି ହୋଇଥାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିମିର କାରଣ ଅଭାବରେ ଉପାଦାନ କାରଣରୁ 
ବସ୍ତୁ ନିର୍ମିତ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ବୋଲି ଭାବିବା ଅତି ସାଧାରଣ ଅଟେ । ଏହି ସାଦୃଶ୍ୟ 
ଆଧାରରେ ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ଦାର୍ଶନିକଗଣ ପରବର୍ରୀ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ଅଣୁମାନଙ୍କର ପ୍ରଥମ 
ମିଶ୍ରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ନିମିତ୍ତ କାରଣକୁ ପରିକଳ୍ପନା କରିଛନ୍ତି । ଏହି ନିମତ୍ତ କାରଣ ସ୍ବୟଂ 
ଇଶ୍ଵର ବୋଲି ସେମାନେ ଭାବିଛନ୍ତି | କାରଣ ନିତ୍ୟ, ଅବିଭାଜ୍ୟ ଓ ଆକାରହୀନ ଅଣୁମାନଙ୍କୁ 
ମିଶ୍ରିତ କରିବା ନିଶ୍ଚିତ ଏକ ଚମକ୍ରାରିତା ଓ ଏହି ଚମକାରିତାପୂର୍ଣ୍ କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ 
କୌଣସି ସାଧାରଣ ବୁଵ୍ଧିସଂପନ୍ଧ ବ୍ଯକ୍ତି କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଜଣେ ସର୍ବଜ୍ଞ ବ୍ଯକ୍ତି 
ନହେଲେ ଅଣୁମାନଙ୍କୁ ମିଶାଇବା କାର୍ଯ୍ୟ କରାଯାଇ ନପାରେ । ପ୍ରଥମେ ଦୁଇଟି ଅଣୁକୁ 
ମିଶାଇ ଦ୍ଵିଅଣୁକ ବା ତିନୋଟି ଅଣୁକୁ ମିଶାଇ ତ୍ର୍ୟଣୁକ ସୃଷ୍ଚି କରିବା ଓ ସେଥୁରୁ ବସ୍ତୁ ଜଗତ 
ସୃଷ୍ଟି ହେବା କେବଳ ଛଶ୍ଵରଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇପାରେ ।! ତେଣୁ ଭଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ଏହି 
ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଓ କର୍ରା, ଯେ କି ଉପାଦାନମାନଙ୍କୁ ସଂଯୋଜିତ ବା ସମ୍ଚିଶ୍ରିତ 
କରାଇ ସର୍ଜନା ପ୍ରକ୍ରିୟା ଆରମ୍ଭ କରିଛନ୍ତି | 
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ଏକ ବସ୍ୁନିଶ୍ବ ପ୍ରକଛ ଜନିତ ସିବାନ୍ତକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏଠାରେ ଭଶ୍ଵର 
ଏକ ବୈଷୟିକ ଭୂମିକା ନେଇଛନ୍ତି । ଏକ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ କଳ୍ପନାକୁ ବୈଧ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
କେବଳ ତର୍କର ଆଶ୍ରୟ ନେବା ପରିବର୍ରେ ଲଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଅବଧାରଣା କରାଯାଇଛି | ପରିଣାମତଃ 
ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ନ୍ଯାୟ-ବୈଶେଷିକ ଇତିହାସରେ ବହୁ ପରେ ସ୍ଥାନ ପାଇଛି ଓ ଥରେ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ସ୍ଥାନ ଦେବା ପରେ କେତେ କେତେ କାଛନିକ ପୁଟ ଦେଇ 
ତାଙ୍କୁ ପରବର୍ଭୀ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରମାନେ ଚିତ୍ରଣ କରିଛନ୍ତି । ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ଧର୍ମୀୟ ପରିଭାଷାରେ 
ଯେପରି ସର୍ବଜ୍ଞ, ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ଓ ନୀତି ସଂସ୍ଥାପକ ରତ୍ୟାଦି ଗୁଣରେ ଆଭୂଷଣ କରାଯାଇଛି, 
ଦର୍ଶନରେ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ତାଙ୍କର ସ୍ଵରୂପକୁ କେତେକେତେ ଯୁକ୍ତି ଜରିଆରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରାଯାଇଛି । 


ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଯାହା କିଛି ଆଭୂଷଣ ଦିଆଗଲେ ବି ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ ଇଶ୍ଵର 
ନିତ୍ୟ ଅଣୁମାନଙ୍କୁ ନେଇ ଜଗତକୁ ସର୍ଜନା କରିଛନ୍ତି ଓ ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ ତାଙ୍କର କେତେକ 
ପ୍ରତିକୂଳତା ମଧ୍ଯ ଅନୁମେୟ । କାରଣ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପରି ଅଣୁମାନେ ମଧ୍ୟ ନିତ୍ୟ ଓ ଅଣୁମାନଙ୍କର 
ସ୍ଵରୂପକୁ ପରିବର୍ଭନ କରିବା ଭଶ୍ବରଙ୍କ ସାଧନାତୀତ | ପୁନଶ୍ଚ ଅତ୍ସାମାନଙ୍କର କର୍ମ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଭୂମିକା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗୌଣ । ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବର 
ଆତ୍ସା ରହିଛି, ଫଳରେ ଆତ୍ଲା ଅନେକ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଆତ୍ସା ନିତ୍ୟ । ଶରୀର ସହିତ କୌଣସି 
ଆତ୍ସା ମିଳିତ ହେଲେ ଜନ୍ମହୁଏ ଓ ଶରୀରଠାରୁ ଆତ୍କା ବିଛିନ୍ନ ହେଲେ ମୃତ୍ୟୁ ହୁଏ । ଶରୀର 
ମୃତ୍ୟୁବରଣ କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଆତ୍ସା ନିତ୍ୟ ହୋଇ ରହିଥାଏ । ପୁନଶ୍ଚ ଏହି ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନ 
ଧାରାରେ ଆତ୍ସାର ସ୍ଵରୂପ ଜଡ ଅଟେ । ଆତ୍ସା କେବଳ ମନର ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସିଲେ 
ଚେତନଶୀଳ ହୋଇଥାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନ ସହ ସଂଯୁକ୍ତ ନହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆତ୍ସାର ଚେତନତ୍ 
ନଥାଏ ବା ପୁନର୍ଜନ୍ଧ ନଥାଏ । ବ୍ୟକ୍ତିର ସ୍ଵରୂପ ବା କର୍ମକୁ ପ୍ରଭାବିତ ବା ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଇଶ୍ବରଙ୍କର କୌଣସି ଭୂମିକା ନଥାଏ । ସୁତରାଂ ଇଶ୍ବରଙ୍କୁ ନୀତି ସଂସ୍ଥାପକ ଭାବେ ଯେପରି 
ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଏ ତାହା କେବଳ ଏକ କାଛ୍ନିକ କାବ୍ୟିକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଛଡା ଅନ୍ୟ କିଛି 
ନୁହେଁ । ବାସ୍ତବପକ୍ଷେ କେବଳ ଦୁଇଟି ଅଣୁକୁ ସଂଯୋଜିତ କରିବା ବ୍ୟତୀତ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର 
ଅନ୍ୟ କିଛି ଭୂମିକା ନଥାଏ । ଏହି ଜାଗତିକ ବ୍ୟାପାରଟିରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କଳନା କରାଯାଏ, 
ଅର୍ଥାତ ନିତ୍ୟ, ଅବିଭାଜ୍ୟ ଓ ଆକାରହୀନ ଅଣୁମାନଙ୍କୁ ସଂଯୁକ୍ତ କରିବା କାର୍ଯ୍ୟ ଲଶ୍ଵର ଯେ 
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କରିଛନ୍ତି ତାହା କଳ୍ଚନା କରାଯାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ନ୍ଯୟାୟ-ଂବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ପରବର୍ରୀ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରମାନେ ଇଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ କେବଳ ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଭାବେ କଳ୍ପନା କରିଛନ୍ତି, କିନୁ ମୂଳ 
ସୂତ୍ରମାନଙ୍କରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ନାହିଁ । ତେବେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ନିମିତ କାରଣ 
ବୋଲି ନେବା ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ କେତେଦୂର ବୈଧ ତାହା ଏଠାରେ 
ବିଚାର୍ଯ୍ୟ । 


ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ଭାଷ୍ୟକାର ବାସ୍ସ୍ୟାୟନ ଓ ପ୍ରଶସ୍ତପାଦଙ୍କ ଲେଖାରେ 
ରଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସ୍ଥାନ ଦିଆଯିବା ଦେଖାଯାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହି ଦୁଇ ଦାର୍ଶନିକ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ 
ଦର୍ଶନରେ ଇଶ୍ଵର ଭାବନାକୁ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରାଇଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ଇଶ୍ଵର ଭାବନା ସଂପର୍କିତ 
ଆସ୍ତିକବାଦୀ ପ୍ରତୀତିର ଏକ ବିସ୍ତୃତ ଚିତ୍ର ଏହି ଦାର୍ଶନିକ ପରିମ୍ପରାର ବିଶିଷ୍ଠ ଭାଷ୍ୟକାର 
ଉଦୟନଙ୍କର ଲେଖାରେ ଦେଖବାକୁ ମିଳେ । ଉଦୟନ କେବଳ ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ 
ପରମ୍ପରାରେ ନୁହେଁ ବରଂ ସାମଗ୍ରିକ ଭାବରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଇତିହାସରେ ଆସ୍ତି କବାଦୀ 
ଦର୍ଶନର ଜଣେ ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରବକ୍ତାଭାବେ ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରିଥାନ୍ତି । ଉଦୟନ ତାଙ୍କ ରଚିତ 
'  ନ୍ୟାୟ-କୂସୁମାଞ୍ଜଳି' ' ପୁସ୍ତକରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପର୍କରେ ନାନା ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା 
କରିଛନ୍ତି । ପରବର୍ଭୀ ଭାରତୀୟ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଅବଶ୍ୟ ଉଦୟନଙ୍କ ଯୁକ୍ତି ଉପରେ 
ସେପରି ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରିନାହାନ୍ତି କାରଣ ଯୁକ୍ତି ଗୁଡିକର ତାର୍କିକ ଭିଭି ସେପରି ଗଭୀର 
ନୁହେଁ । ଆଧୁନିକ ଯୁଗର ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା ଅନୁଯାୟୀ ଏହି ଯୁକ୍ତି ଗୁଡିକର ସେପରି 
ତାର୍କିକ ବା ତାର୍ବିକ ଗୁରୁତ୍ଵ ନାହିଁ । କେବଳ ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ ମାନସିକତା ଭିତରେ ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟ 
ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ଥାପନ ନେଇ ସେମାନଙ୍କର ଯାହା ଗୁରୁତ୍ଵ ରହିଛି | ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ ଭାବନାରେ ବିଜ୍ଞାନର 
ସେପରି କିଛି ବିକାଶ ହୋଇ ନ ଥିବାରୁ ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣାବଳୀକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାପାଇଁ ବହୁ 
ସମୟରେ ଆଧବଦୈବିକ ବା ଶଶ୍ବରୀୟ ବିଶ୍ବାସକୁ ଗ୍ରହଣ ଵରାଯାଇଥାଏ | ଉଦୟନ ତାଙ୍କର 
ଯୁକ୍ତି ଭିତରେ କହିଛନ୍ତି ଯେ ବିଭିନ୍ନ ଗ୍ରହ ସକଳକୁ ସେମାନଙ୍କ ସ୍ଥାନରେ ଭଶ୍ଵର ଅବସ୍ଥାପିତ 
କରିଛନ୍ତି । ଗ୍ରହମାନେ ପରସ୍ପର ସହିତ ଧକ୍ଟା ନହେବା ବା ନିଜ ନିଜର କକ୍ଷରୁ ବିଚ୍ୟୁତ 
ନହେବା କେବଳ ଭଶ୍ବରଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । ସେହିପରି ଉଦୟନଙ୍କ ମତରେ 
ଆମ ପୂଥବୀରେ ବିଭିନ୍ନ କାରିଗରୀ ଶିଳ୍ପ ଯଥା କୁମ୍ଭ ନିର୍ମାଣ କରିବା, ବସ୍ତର ବୁଣିବା ଆଦି 
କାର୍ଯ୍ୟ ଜୀବଦ୍ଵାରା ପ୍ରଥମେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇନାହିଁ । ବରଂ ଆମର ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ ଥିବା 
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କାରିଗରୀ ବା ହସ୍ତଶିନ୍ କୌଶଳ ଗୁଡିକ ସଂସାରରେ ପ୍ରଥମେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରୟୋଗ 
କରାଯାଇଛି | ମଧ୍ଧଯୁଗୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଅଜ୍ଞତା ଭିତରେ ଶ୍ତଶ୍ଵର ବା ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟ ଭାବନା ସକଳ 
ଯେଉଁ ଗୁରୁତ୍ଵ ନେଇଥିଲା ତାହା ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଆହ୍ଵାନର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଛି । 
ପ୍ରାକୃତିକ କ୍ରିୟା ବା ଘଟଣା ପ୍ରବାହର କାରଣ ନେଇ ଅଜ୍ଞତା ଯେପରି ଆଧୁଦୈବିକ ବିଶ୍ଵାସ 
ସକଳକୁ ପୁଷ୍ଟ କରୁଥଲା ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ସେହିସବୁ ଅଜ୍ଞତାକୁ ଦୂର କରିବାରେ 
ଅନେକାଂଶରେ ସମର୍ଥ ହେଲା | ପରିଣାମତଃ ଯେଉଁ ସବୁ ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ ବୁଝିବାକୁ 
ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ବାସକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥଲା ଆଧୁନିକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜିଜ୍ଞାସା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସେସବୁ 
କ୍ରମେ ଅପାଂକ୍ତେୟ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ଅବଶ୍ୟ ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଏହା ବୁଝିବା ଯଥାର୍ଥ 
ନୁହେଁ ଯେ ଉଦୟନଙ୍କର ଯୁକ୍ତି ଗୁଡିକର କୌଣସି ମହର୍୍‌ ନାହିଁ । ବରଂ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ 
ଇତିହାସରେ ଇଶ୍ଵର ଭାବନାକୁ ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଆଧାର ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାରେ ତାଙ୍କର 
ପୁସ୍ତକ “ ନ୍ୟାୟ କୂସୁମାଞ୍ଜଳି' ' ଏକ ବିଶେଷ ସ୍ଥାନ ଅଧୂକାର କରିଛି । ତାଙ୍କର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ସକଳ ଇଶ୍ଵର ଭାବନା ନେଇ ଯୁକ୍ତି, ପ୍ରତିଯୁକ୍ତି ଇତ୍ୟାଦିର ଅବତାରଣା ପାଇଁ ପଥ ପ୍ରଦର୍ଶକ 
ହୋଇଛି । ତାଙ୍କର ଯୁକ୍ତି ସକଳର ବୈଧତା ଯେତିକି ମହତ୍ତପୂର୍ଣ ନୁହେଁ, ଭଶ୍ଵର ଭାବନାକୁ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାପାଇଁ ତର୍କଶୀଳ ଭିଭ୍ତିର ଅବତାରଣା କରିବାର ଉଦ୍ୟମ ତାହାଠାରୁ ଅଧକ 

ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଅଟେ । ଅବଶ୍ୟ ଏଠାରେ ଆମେ ଇଶ୍ଵରବାଦ ସଂବନ୍ଧୀୟ ଯୁକ୍ତି ଗୁଡିକର ବିସ୍ତୃତ 
ଆଲୋଚନା କରିବା ନାହିଁ, ବରଂ ନ୍ଯାୟ“ବୈଶେଷିକ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ଇଶ୍ଵରବାଦ କେତେ ଦୂର ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ତାହା ହିଁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବା | ଭଶ୍ଵରବାଦ ସଂପର୍କିତ 
ଯୁକ୍ତି ଗୁଡିକୁ ନ୍ୟୁନ କରାଗଲେ ମଧ୍ଯ ସେଗୁଡିକ ଯେ ଦାର୍ଶନିକ ତର୍କଶୀଳ ମାନଦଣ୍ଡରେ ଆଉ 
ଜାଜ୍ଵଲ୍ୟମାନ ନୂହନ୍ତି, ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହରେ କୁହାଯାଇପାରେ । 


ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି ଉଦୟନ ବା ଏହି ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ପରଂପରାର ପରବର୍ରୀ 
ଭାଷ୍ୟକାରଗଣ ଇଶ୍ବରଙ୍କୁ ଯେପରି ଜଗତର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ତାହା 
କେତେ ଦୂର ଏହି ପରଂପରାର ମୂଳ ସୂତ୍ରକାରଙ୍କ ବିଚାର ସହିତ ସମତାଳ ? ଗୌତମଙ୍କ 
ନ୍ୟାୟ ସୂତ୍ରରେ ନିମିତ୍ତ କାରଣ ସଂପର୍କରେ ତିନୋଟି ଜାଗାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି । 
ତେବେ ଏଠାରେ ଏହି ସୂତ୍ରର ଅର୍ଥରୁ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ ଜଗତର କୌଣସି ନିମିତ୍ତ କାରଣ 
ନାହିଁ, ବରଂ କେବଳ ଉପାଦାନ କାରଣ ରହିଛି । ତେବେ ଗୌତମ ନିମିତ୍ତ କାରଣର 
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ସମ୍ଭାବନାକୁ ଅସ୍ବୀକାର କଲାବେଳେ ଜଗତର ସର୍ଜନା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ହୁଏତ ନିମିତ୍ତ କାରଣକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି ବୋଲି କେହି ଯୁକ୍ତି କରିପାରନ୍ତି । ଏକ ସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ବୀକାର 
କରିବା ବେଳେ ସେହି ପ୍ରତୀତିକୁ ପ୍ରଥମେ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଉଛି ବୋଲି ଯୁକ୍ତି ଏକ ଶାହିକ 
ଜଟିଳତା ମାତ୍ର । ଏକ ଶାଦ୍ଦିକ କୌଶଳ ବା ଜଟିଳତାକୁ ଆଧାର କରି ଏକ ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଠ ସତ୍ତା 
ବା ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ବୈଧ ନୁହେଁ । ତେବେ ଜଗତର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ନାହିଁ 
ବୋଲି କୁହାଗଲେ ଜଗତର ଉପ୍ପତ୍ତିକୁ କିପରି ବ୍ଯାଖ୍ୟା କରାଯିବ ? ପ୍ରାକୃତିକ 
କାର୍ଯ୍ୟକାରଣବାଦକୁ ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ ଗୌତମ ସମର୍ଥନ କରିବେ ଯାହାକୁ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ 
ପରଂପରାରେ ସ୍ଵଭାବବାଦ କୁହାଯାଏ । ଭଶ୍ଵରବାଦ ଓ ସ୍ଵଭାବବାଦ ଦୁଇଟି ପୃଥକ୍‌ ବିଚାର 
ରହିବା ସୁବିଦିତ ଅଟେ ଓ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରଭେଦକୁ ନେଇ ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା ଭାରତୀୟ 
ଦର୍ଶନ ପରଂପରାରେ ଓ ଇତିହାସରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ ନାନା ଜଟିଳ ପ୍ରଶ୍ନ 
ମଧ୍ଯ ଉଠିଥାଏ । ଏପରିକି ନ୍ୟାୟ ପରଂପରାର ପରବର୍ରୀ ଭାଷ୍ୟକାର ଉଦୟନ ସ୍ଵଭାବବାଦକୁ 
ସମାଲୋଚନା କରି ତାହାକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ସେହିପରି ଅନ୍ୟ 
କେତେକ ଭାଷ୍ୟକାର ଗୌତମ ସ୍ଵଭାବବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନଥିବା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଓ ଏହି 
ବିବାଦକୁ ନେଇ କେତେକ ଯୁକ୍ତି ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି | ଯେଉଁମାନେ ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କର ଜଗଦଦୃଷ୍ି ଓ ତତ୍ଵମୀମାଂସା ଜଗତର ଉତପ୍ପରି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
ଏକ ପ୍ରଧାନ ସ୍ଥାନ ଦେଇଥାଏ । ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଜଗତର କାରଣ (ଏହା ଉପାଦାନ କାରଣ 
ହୋଇପାରେ, ନିମିର କାରଣ ହୋଇପାରେ ବା ବିବର୍ଭବାଦ ହୋଇପାରେ) ଭାବରେ ଏହି 
ଦାର୍ଶନିକ ଭାବଧାରାରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥାଏ । ଅଥଚ ସ୍ଵଭାବବାଦ ଭାବଧାରାରେ ଜଗତର 
ଉପ୍ପରି କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରକୃତି ଓ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ଜନିତ କାର୍ଯ୍ୟକାରଣବାଦ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଆଧାର 
ଭାବରେ ନିଆ ଯାଇଥାଏ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଭୂମିକାକୁ ଏଥରେ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ ନାହିଁ । 
ସୁତରାଂ ଗୌତମଙ୍କର ନ୍ୟାୟ ସୂତ୍ର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସେ ଯେ ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ଵଭାବବାଦକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିବେ ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ମନେହୂଏ | ଜଗତର ଉପ୍ପଭି ନେଇ ଗୌତମଙ୍କର 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଯେ ସ୍ଵଭାବବାଦକୁ ସମର୍ଥନ କରିଥାଏ ଓ ତାଙ୍କର ନ୍ୟାୟ ସୂତ୍ର ଭଶ୍ଵରବାଦ ସହ 
ଆଦୌ ସମତାଳ ଯୁକ୍ତ ନୁହେଁ ଏହା ବିଶିଷ୍ଟ ଗବେଷକ ଡି.ପି.ଚଟ୍ଟୋପାଧ୍ୟାୟ ଏକ ବିଶ୍ଳେଷଣ 
ଜରିଆରେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ° ? । 
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ଉଦୟନ ତାଙ୍କର “ ' ନ୍ୟାୟ କୁସୁମାଂଜଳି ପୁସ୍ତକ ଆରମ୍ଭରେ ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ପରମାତ୍ସା 
ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ସ୍ଵର୍ଗ ବା ମୋକ୍ଷ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ସେହି ପରମାବତ୍ବାଙ୍କ ପ୍ରାର୍ଥନା ଯେ ମାଧ୍ୟମ 
ଅଟେ ଏହା ଯୋଗୀମାନେ କହିଛନ୍ତି ବୋଲି ସେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । 


ଉଦୟନଙ୍କର ଏହି ବକ୍ତବ୍ୟ ଗୌତମଙ୍କ ନ୍ୟାୟସୂତ୍ର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସଂପୂର୍ଣ ନୂତନ । 
ନ୍ୟାୟସୂତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ପରମାତ୍ସା ବୋଲି କୌଣସି ସ୍ଥାନରେ କୁହାଯାଇ ନାହିଁ କିମ୍ବା ଜୀବନର 
ପୁରୁଷାର୍ଥ ହାସଲ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗୌତମଙ୍କ ମତ ସହ ଉଦୟନଙ୍କ ମତର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ 
ନାହିଁ । ଗୌତମଙ୍କ ନ୍ୟାୟସୂତ୍ରରେ ବା କଣାଦଙ୍କ ବୈଶେଷିକ ସୂତ୍ରରେ କୌଣସି କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ପରମାତ୍ସା ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇନାହିଁ ବା ଉଦୟନଙ୍କର ଏହି ଭାବନା ସେଥୁରେ ବ୍ୟକ୍ତ 
ହୋଇନାହିଁ । ସୁତରାଂ ନ୍ୟାୟ ବୈଶେଷିକ ସୂତ୍ରର ମୂଳ ଭାବନାଠାରୁ ଏହି ପରଂପରାର 
ପରବର୍ରୀ ଯୁଗର ଦାର୍ଶନିକଗଣ ଯେ ଦୂରେଇ ଯାଇଛନ୍ତି ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ମନେହୁଏ । 


ଅବଶ୍ୟ ଏଠାରେ ଯୁକ୍ତି କରାଯାଇପାରେ ଯେ ଯଦିବା ଗୌତମ ତାଙ୍କର ମୂଳ ସୂତ୍ରରେ 
ପରମାତ୍ସା ଶଦ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ କରିନାହାନ୍ତି ତଥାପି ସେ ଆତ୍ସା ବା ଆତ୍ଵନ ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ 
କରିଛନ୍ତି | ହୁଏତ ଆତ୍ଵାର ଭାବନା ଭିତରେ ଜୀବାତ୍ା ଓ ପରମାତ୍ସା ଉଭୟ ଭାବନା ସନ୍ନିହିତ 
ଥାଇପାରେ । ସୂତରାଂ ଉଦୟନଙ୍କ ପରମାତ୍ସା ପ୍ରତୀତି ଗୌତମଙ୍କ ଆତ୍ସା ଭାବନାର ଏକ 
ତାର୍ବିକ ପରିପ୍ରକାଶ ହୋଇପାରେ । କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବପକ୍ଷେ ଗୌତମ ଯେ ପରମାତ୍ସା ଅର୍ଥରେ 
ଆତ୍ସା ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି ତାହା କୌଣସି ଭାବେ ତାଙ୍କ ସୂତ୍ରର ବ୍ୟାଖାରୁ ଅନୁମାନ 
କରାଯାଇ ପାରିବନାହିଁ । ଉଦୟନଙ୍କ ପରମାତ୍ସା ଭାବନା ଯେ ଗୌତମଙ୍କ ବିଚାର ଓ ଆତ୍ସା 
ପ୍ରତୀତିଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ ପୃଥକ୍‌ ଏହା ବଳିଷ୍ଠ ଯୁକ୍ତ ମାଧ୍ୟମରେ ଚଟ୍ଟୋପାଧ୍ୟାୟ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି " । 


ଗୌତମ ତାଙ୍କ ନ୍ୟାୟ ସୂତ୍ରରେ ବୈଧ ଜ୍ଞାନ ବା ପ୍ରମେୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ଦ୍ଵାଦଶ 
ବସ୍ତୁର ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି ତାହା ମଧ୍ଯରେ ଆତ୍ସାକୁ ମଧ୍ୟ ନେଇଛନ୍ତି | ଆତ୍ସାର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ 
ଅନୁମାନ ଆଧାରରେ ପ୍ରମାଣ କରିବା ପାଇଁ ଇଛା, ଦ୍ଷ, ପ୍ରଯତ୍ନ, ସୁଖ, ଦୁଃଖ ଓ ଜ୍ଞାନର 
ଅଧ୍ଷ୍ଠାନ ଭାବେ ସେ ଆତ୍ସାକୁ ନେଇଛନ୍ତି | ଆତ୍ସା ଦ୍ରବ୍ୟମାନଙ୍କର ଦ୍ରଷ୍ଟା ଭୋକ୍ତା ଓ 
ଜ୍ଞାତା | ସୁତରାଂ ଆତ୍ସାକୁ ସେ ବ୍ୟକ୍ତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ତାର୍ବିକ ସତ୍ତା ଭାବରେ ନେଇଛନ୍ତି ଓ 
ଏହି ଆତ୍ସା ପ୍ରତୀତି ସହ ପରମାତ୍ସା ଭାବନାର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ । ଇଛା, ଦ୍୍‌ଷ, 
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ଇତ୍ୟାଦିର ଅଧଵଷ୍ଠାନ ଭଶ୍ଵର ହୋଇପାରିବେ ନାହିଁ ବରଂ ଏସବୁ ଆତ୍କାର ଅଧୀନ 
ହୋଇପାରିବ । ଦ୍ଵେଷ, ଦୂଃଖ ରତ୍ୟାଦିର ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାନ ଯେ ୍ତଶ୍ଵର ଅଟନ୍ତି ଏହା ଗୌତମଙ୍କ 
ମତର ପ୍ରତିପକ୍ଷ ମଧ୍ଯ କହିବ ନାହିଁ, ସୁତରାଂ ଆତ୍ଵା କେବଳ ବ୍ୟକ୍ତି ସତ୍ତାର ତାର୍ବିକ ଅସ୍ତିତୃଵକୁ 
ସୂଚାଇଥାଏ, ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସୂଚାଇ ନଥାଏ । ଗୌତମଙ୍କ ସୂତ୍ର ଉପରେ ଭାଷ୍ୟ ଲେଖୁଥିବା 
ବାସ୍ସ୍ୟାୟନ ଯଦିବି ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି, ତେବେ ଗୌତମଙ୍କର ଆତ୍ସା ସହିତ ପରମାତ୍ସା 
ଭାବନା ଯେ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ ଏହା ଦର୍ଶାଇ ନାହାନ୍ତି । ଗୌତମଙ୍କ ନ୍ୟାୟ ସୂତ୍ରରେ ଆତ୍ସା ପ୍ରସଙ୍ଗରେ 
ଯେଉଁ ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା ହୋଇଛି ଓ ବାସ୍ୟାୟନଙ୍କ ପରି ପରବର୍ଗୀ ଭାଷ୍ୟକାରଗଣ ଆତ୍ସାର 
ଅବିନାଶୀ ସମିତିକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାପାଇଁ ଯେଉଁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆତ୍କାର 
ସ୍ଵରୂପ କେବଳ ଜୀାବାତ୍ସା ବା ବ୍ୟକ୍ତି ସତ୍ତାକୁ ହିଁ ବୁଝାଇଥାଏ ଓ ଆତ୍ସା ପ୍ରତୀତି ପରମାତ୍ା 
ଭାବନାଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପୃଥକ୍‌ ଅଟେ । 


ମୋଟ ଉପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ଗୌତମ ବୈଧ ଜ୍ଞାନ ବା ପ୍ରମେୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଦ୍ଵାଦଶ ବସ୍ତୁକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି | ଆତ୍ଲାକୁ ପ୍ରମେୟ ଭାବରେ ନେଇ ଅନ୍ୟ ଯେଉଁ ଏକାଦଶ 
ବସ୍ତୁକୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି ସେଗୁଡିକ ହେଉଛି ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ଅର୍ଥ (ଭୋଗ୍ୟ ବସ୍ତୁ ସମୂହ), 
ବୁଵି, ମନ, ଇଛାକୃତକର୍ମ, ଦୋଷ (ଭଲ ଓ ମନ୍ଦ କାର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରବୃତ୍ତି), ପୁନର୍ଜନ୍ନ, କର୍ମଫଳ, 
ଦୁଃଖ ଓ ଅପବର୍ଗ (ମୋକ୍ଷ ପ୍ରାପ୍ତି) ! ଆତ୍ସା ବ୍ୟତୀତ ଏକାଦଶ ପ୍ରମେୟ ଭିତରେ ଗୌତମ 
ରଶ୍ବରଙ୍କୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରିନାହାନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଯାହା ପ୍ରମେୟ ମଧ୍ଯରେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ନୁହଁ ତାହା 
ଆମର ବୈଧ ଜ୍ଞାନର ପରିସରଭୁକ୍ତ ନୁହେଁ ବୋଲି ଗୌତମ ତାଙ୍କ ଦର୍ଶନରେ ଦର୍ଶାଇବା 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଭଶ୍ଵର ତାଙ୍କ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ବର୍ହିଭୂତ ବୋଲି କହିବାକୁ ହେବ | ସୁତରାଂ 
ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ଏହି ପରମ୍ପରାର ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି 
ସେମାନେ ସେଥୁପାଇଁ ଗୌତମଙ୍କର ଅତ୍କା ପ୍ରତୀତି ସହିତ ପରମାତ୍ବାଙ୍କୁ ସଂପୃକ୍ତ କରିଛନ୍ତି 
କିମ୍ବା ପରମାତ୍ବାଙ୍କ ପାଇଁ ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନେଇଛନ୍ତି । ଆତ୍ସା ସହିତ ପରମାତ୍ସା ବା ଇଶ୍ଵର ଓ 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଆତ୍ସା ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ବୋଲି କେତେକ ମତବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ି । ଯଦୁନାଥ ସିହ୍ନା ଏହି 
ମତ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି *” । କିନଧୁ ଗୌତମ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଆତ୍ସାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ତାକୁ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଆତ୍ଲାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ଥିତି ଓ ସତ୍ତା ରହିଛି ଓ ଏହି ଆତ୍ସା ନିତ୍ୟ | ତାଙ୍କର ଆତ୍ସା 
ପ୍ରତିକଳ୍ପ ବ୍ୟକ୍ତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ତାର୍ତିକ ଅସ୍ତିତ୍ବିକୁ ଦର୍ଶାଇଥାଏ କିନ୍ତୁ ଆତ୍ସା ସହିତ ପରମାତ୍ସା 
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ଭାବନା ସଂପୃକ୍ତ ନୁହେଁ | “ଯାହା ବୈଧ ଜ୍ଞାନର ପରିସରଭୁକ୍ତ ନୁହେଁ ତାହାର ବାସ୍ତବତା 
ନାହିଁ” ' ଭାବନାକୁ ନ୍ୟାୟ ବୈଶେଷିକ ଦାର୍ଶନିକ ପରମ୍ପରାରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବା ସୁବିଦିତ 
ଅଟେ | ବସ୍ତୁତଃ ଏହି ପରମ୍ପରାରେ ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ଯେଉଁ ଭାଷ୍ୟକାର ବା ଦାର୍ଶନିକ 
ଗଣ ଇଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ସେମାନେ ସେଥୁପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ଯୁକ୍ତି ବା ଆଧାର 
ପାଇବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ଏହି ଯୁକ୍ତି ଗୁଡିକର ମୂଲ୍ୟାୟନ ଆମ ପାଇଁ ଏଠାରେ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ 
ପ୍ରସଙ୍ଗ ନୁହେଁ । ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗ ପୁସ୍ତକର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରରେ ଆଲୋଚିତ ହୋଇଛି । ପରନ୍ତୁ 
ନ୍ୟାୟ ଦର୍ଶନର ମୂଳ ସୂତ୍ରରେ ନଥୁବା ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ କାହିଁକି ପରବର୍ଭୀ ଯୁଗର ଏହି ବିଦ୍ୟାଳୟର 
ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଅବତାରଣା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସୀ ହୋଇଛନ୍ତି ତାହାହିଁ ଯଥାର୍ଥରେ ଆମର 
ଆଲୋଚନାର ପ୍ରସଙ୍ଗ ଅଟେ । 


ଉଦୟନଙ୍କ ବକ୍ତବ୍ୟ ପୂର୍ବରୁ ଦର୍ଶାଯାଇଛି | ସେ ତାଙ୍କର ' ' କୂସୁମାଞ୍ଜଳି' ' ପୁସ୍ତକରେ 
ଭଶ୍ଵବରଙ୍କ ପରମାତ୍ସା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରି ମୋକ୍ଷ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ପରମାତ୍ସାଙ୍କର ଆରାଧନାକୁ 
ଗୁରୁତ୍‌ ଦେଇଛନ୍ତି । ବର୍ରମାନ ତାଙ୍କର ମୋକ୍ଷ ପ୍ରାପ୍ତି ଭାବନା କେତେଦୂର ନ୍ୟାୟ ସୂତ୍ରର 
ମତ ସହ ସଂଯୁକ୍ତ ତାହା ଆଲୋଚନା କରାଯାଉ । ଅବଶ୍ୟ ଗୌତମ ତାଙ୍କର ସୂତ୍ରରେ 
ମୋକ୍ଷର ଭାବନା - ଯାହାକୁ ସେ ଅପବର୍ଗ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି - ଦେଇଛନ୍ତି | କିନୁୁ କୌଣସି 
ପରମାତ୍ସାଙ୍କୁ ଆରାଧନା କରିବାଦ୍ଧଵାରା ଯେ ମୋକ୍ଷ ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଥାଏ -ତାହା ଗୈତମଙ୍କ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ସ୍ଥାନ ପାର ନାହିଁ । ଗୌତମ ତାଙ୍କର ସୂତ୍ରର ଅଧ୍ୟାୟ ଗୁଡିକରେ ଷୋଡଶ 
ପଦାର୍ଥ ସଂପର୍କରେ ସୂଚନା ଦେଇଛନ୍ତି | ପଦାର୍ଥ ମାନଙ୍କରେ ପାରିଭାଷିକ ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ଓ ନାମ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରି ସେସବୁ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନଦ୍ଵାରା ମୋକ୍ଷ ବା ଅପବର୍ଗ ସମ୍ଭବ ବୋଲି 
ସେ ସୂଚାଇଛନ୍ତି | ଯେଉଁ ଷୋଡଶ ପଦାର୍ଥ ସକଳକୁ ସେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି ସେଗୁଡିକ 
ହେଲା, ପ୍ରମାଣ, ପ୍ରମେୟ, ସଂଶୟ, ପ୍ରୟୋଜନ, ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅବୟବ, ତର୍କ, 
ନିର୍ଣୟ, ବାଦ, ଜଛ, ବିତଣ୍ଡା, ହେତ୍ବାଭାଷ, ଛଳ, ଜାତି ଓ ନିଗ୍ରହସ୍ଥାନ | ଏହି ପ୍ରତ୍ୟେକଟି 
ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତୀତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଗୌତମ ତାଙ୍କ ସୃତୁରେ ବିଶଦ ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି | ସଂଶୟ, 
ତର୍କ, ବାଦ ( ଏହା ଏକ ତାର୍କିକ ଆଲୋଚନାକୁ ବୁଝାଏ) ଜଛ ( ପ୍ରତିପକ୍ଷକୁ ଶୁଦ୍ଧ ତର୍କଦ୍ଵାରା 
ପରାଜିତ କରିବାର ମନୋଭାବ) ବିତଣ୍ଡା ( କୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା ନକରି ଅନ୍ୟର 
ଯୁକ୍ତିକୁ ଖଣ୍ଡନ କରିବା) ଛଳ ( ଅନ୍ୟର ମତ ଜନିତ ବଚନର କୌଣସି ଶବ୍ଦର ବହୁବିଧ ଅଥ 
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ବାହାର କରି ପ୍ରତିପକ୍ଷର ଭାବନାକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିବା) ଜାତି (କୌଣସି ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ସହ 
ପ୍ରତିପକ୍ଷ ମତର ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ବା ଅସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଦର୍ଶାଇ ସେହି ମତକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିବା) 
ନିଗ୍ରହସ୍ଥାନ (କୌଣସି ବସ୍ତୁର ଯଥାର୍ଥ ସ୍ଵରୂପକୁ ଯଥାର୍ଥ ଭାବେ ଅବବୋଧ କରିନଥୁବା 
ଦର୍ଶାଇ ଅନ୍ୟର ମତକୁ ଏଡାଇବା) ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଅବବୋଧକରି ସେ ସଂପର୍କରେ ଯଥାର୍ଥ 
ଜ୍ଞାନଦ୍ଵାରା ମୋକ୍ଷ ସମ୍ଭବ ହୁଏ ବୋଲି ଗୌତମଙ୍କର ମତକୁ ପରବର୍ଭୀ ଭାଷ୍ୟକାରଗଣ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାରେ ଜଟିଳତା ଅନୁଭବ କରିଛନ୍ତି । ମୋକ୍ଷ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏହି ସବୁକୁ 
ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ସେ ଆଲୋଚନା କରିଥବା ପ୍ରସଙ୍ଗ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ଜଟିଳତା ରହିଛି 
ତାହାକୁ ଏଠାରେ ବାଦ ଦେଇ ତାଙ୍କର ପରବର୍ରଭୀ ଅଧ୍ୟାୟ ଗୁଡିକର ଆଧାର ଉପରେ ମୋକ୍ଷ 
ଭାବନାକୁ ବ୍ଯାଖା କରାଯାଇପାରେ । ଗୌତମଙ୍କ ମତରେ ମୋକ୍ଷ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରଧାନ 
ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହେଉଛି ମିଥ୍ୟାଞ୍ଞାନ । ସୁତରାଂ ମିଥ୍ୟା ଜ୍ଞାନର ବିଲୋପଦ୍ଵାରା ତାହାର ଅନ୍ତିମ 
ପରିଣତି ସ୍ଵରୂପ ମୋକ୍ଷ ଲାଭ ହୋଇପାରିବ । କାରଣ ଏହାଫଳରେ ସକଳ ଦୋଷର 
ବିଲୋପ ସମ୍ଭବ ହେବ | ଦୋଷର ବିଲୋପଦ୍ଵାରା ସକଳ ପ୍ରବୃତ୍ତିର ଅବସାନ ହେବ । 
ପ୍ରବୃତ୍ତିର ଅବସ୍ଥାନ ହେଲେ ଜନ୍ମ ହେବନାହିଁ । ଜନ୍ମରୁ ତ୍ରାହି ମିଳିବାଦ୍ଵାରା ସମସ୍ତ ଦୁଃଖର 
ପୂର୍ଵଛେଦ ପଡିବ । ଏହି ଦୁଃଖ ରହିତ ଅବସ୍ଥା ହିଁ ହେଉଛି ଅପବର୍ଗ ବା ମୋକ୍ଷ | 


ଗୌତମଙ୍କ ମତରେ ଅପବର୍ଚ ଲାଭ ପାଇଁ ମିଥ୍ୟାଜ୍ଞାନର ଦୂରୀକରଣ ଆବଶ୍ୟକ ବା 
ଅନ୍ୟ ଭାବରେ କହିଲେ ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନ ଲାଭଦ୍ଵାରା ଏକ କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ କ୍ରମାନ୍ଵୟ ପରି ମୋକ୍ଷ 
ଲାଭ ହୋଇପାରିବ । ଗୌତମଙ୍କ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ସହିତ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଏହି କ୍ଷେତ୍ରରେ ତୁଳନୀୟ 
ଓ ଉଭୟଙ୍କ ଭିତରେ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ବେଶ୍‌ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । କିନ୍ୁ ଏହା ଏଠାରେ ଆମର ଆଲୋଚ୍ୟ 
ପ୍ରସଙ୍ଗ ନୁହେଁ । ପରନ୍ୁ ଗୌତମଙ୍କ ମତ ସହିତ ଉଦୟନ ମତର ପାର୍ଥକ୍ୟ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ । କାରଣ 
ଉଦୟନ ଭଶ୍ଵରୀୟ ଉପାସନାକୁ ମୋକ୍ଷ ପ୍ରାପ୍ତି ଦିଗରେ ଯେପରି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ଦେଇଛନ୍ତି, 
ଗୌତମ ସେପରି କରିନାହାନ୍ି । ବିଶିଷ୍ଟାଦ୍ବୈତ ବେଦାନ୍ତର ପ୍ରବକ୍ତା ରାମାନୁଜ ମୋକ୍ଷ ଲାଭ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଉପାସନା ବା ପ୍ରାର୍ଥନାକୁ ଯେପରି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନ ଦେଇଛନ୍ତି, ଉଦୟନ 
ସେହିପରି ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ମୌଳିକ ଭିଭିଠାରୁ ଦୂରେଇ ଯାଇ ଅପବର୍ଗ ବା 
ମୋକ୍ଷଲାଭ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଛଶ୍ବରଙ୍କ ପୂଜା ବା ପ୍ରାର୍ଥନା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି । ମୋକ୍ଷ 
ପ୍ରାପ୍ତିପାଇଁ ଗୌତମ ମିଥ୍ୟାଞ୍ଞାନର ଦୂରୀକରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବାବେଳେ ଉଦୟନ 
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ରଶ୍ଵରଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରିଛନ୍ତି | ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି ମିଥ୍ୟାଞ୍ଚାନର 
ଦୂରୀକରଣ କିପରି ସମ୍ଭବ ? ସତ୍ୟଞ୍ଚାନ କିପରି ମିଳିପାରିବ ଯଦ୍ବାରା ମିଥ୍ୟାଜ୍ଞାନର ଦୂରୀକରଣ 
ହେବ ଓ ଅନ୍ତିମ ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ବ୍ୟକ୍ତି ମୋକ୍ଷ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ ? ଏହି ସତ୍ୟ ଜ୍ଞାନ ସହିତ 
ଶଶ୍ଵବର ଆରାଧନାର ସମ୍ଚନ୍ଧ ରହିଛି କି ? 


“ “ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ' ର କେତେକ ବିଶିଷ୍ଠ ଲେଖକ ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ବିଦ୍ୟାଳୟର 
ପରବର୍ରୀ ଭାଷ୍ୟକାରଙ୍କ ମତକୁ ଗୁରୁତ୍ଵଦେଇ ଶଶ୍ଵରବାଦ ବା ଅପବର୍ଗକୁ ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଆଧାର 
ଦେବାରେ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି | ଦତ୍ତ ଓ ଚାଟର୍ଜୀ ତାଙ୍କର ରଚିତ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପୁସ୍ତକରେ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି, “ ପରବର୍ରୀ ନୈୟାୟିକ ଗଣ ଶଶ୍ବରଙ୍କର ଅବତାରଣା କରାଇ ମୋକ୍ଷକୁ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧିତ କରାଇଛନ୍ତି | ଭଶ୍ଵରଙ୍କ କରୁଣା ଲାଭଦ୍ଵାରା ବ୍ଯକ୍ତି ସତ୍ୟଜ୍ଞାନ 
ଲାଭ କରିଥାଏ ଓ ସତ୍ୟଜ୍ଞାନ ଲାଭ କଲେ ମୋକ୍ଷପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଶ୍ଵବରଙ୍କର 
କରୁଣା ନହେଲେ ଦର୍ଶନରେ ଆଲୋଚିତ ପଦାର୍ଥମାନଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନ 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ କିମ୍ବା ମୋକ୍ଷ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏନାହିଁ । କିନୁ ଏହି ମତ ନ୍ଯୟାୟ-ବୈଶେଷିକ 
ଦାର୍ଶନିକ ପରମ୍ପରାର ପରବର୍ରୀ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରମାନେ ଦେଇଛନ୍ତି ଓ ଏହି ମତ ମୂଳ ସୂତ୍ରରେ 
ଉଲ୍ଲେଖ ନାହିଁ” '* । ତେବେ ଗୌତମ ସତ୍ୟ ଜ୍ଞାନ ସହିତ ମୋକ୍ଷକୁ କିପରି ସମ୍ବନ୍ଧିତ 
କରିଛନ୍ତି ତାହା ଯଥାର୍ଥରେ ଏଠାରେ ଆଲୋଚ୍ୟ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯଦି ଶଶ୍ବରଙ୍କ ଆରାଧନା ଓ 
ଭଶ୍ଵବରଙ୍କ କରୁଣା ମୋକ୍ଷପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଅନାବଶ୍ୟକ ଓ ସତ୍ୟଜ୍ଞାନ ହିଁ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରଧାନ 
ଆଧାର, ତେବେ ଗୌତମଙ୍କ ସତ୍ୟ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରତୀତିର ଆଲୋଚନା ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ମନେହୁଏ । 


ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ଗୌତମଙ୍କ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଏକ ମୌଳିକ ଭିତଭିଅଟେ । 
ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ ପ୍ରମା, ପ୍ରମାଣ, ପରତଃ ପ୍ରାମାଣ୍ୟ, 
ପ୍ରାମାଣ୍ୟଗ୍ରହ ଶବ୍ଦଗୁଡିକ ବୈଷୟିକ ଅର୍ଥରେ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଥାଏ | ବୈଧ ଜ୍ଞାନକୁ ପ୍ରମା, 
ଜ୍ଞାନର ଆଧାରକୁ ପ୍ରମାଣ, ବାହ୍ୟ ବୈଧତାକୁ ପରତଃ ପ୍ରାମାଣ୍ୟ ଓ ସତ୍ୟାସତ୍ୟ ନିରୂପଣକୁ 
ପ୍ରାମାଣ୍ୟଗ୍ରହ କୁହାଯାଏ | ସେହିପରି କୌଣସି ଜ୍ଞାନଲାଭ ବିଷୟରେ କ୍ରିୟାଶୀଳ ବ୍ଯକ୍ତି 
ପ୍ରମାତା, ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ବିଷୟରେ ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନଲାଭ ହୁଏ ସେହି ବସ୍ତୁ ହେଉଛି ପ୍ରମେୟ, 
ବସ୍ତୁ ସଂପର୍କରେ ଲାଭ କରୁଥିବା ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନ ହେଉଛି ପ୍ରମିତି । ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଅନୁମାନ, 
ଉପମାନ ଓ ଶବ୍ଦକୁ ପ୍ରମାଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ ସ୍ବୀକୃତି ଦିଆଯାଇଛି । 


-୧୨୨- 
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ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵରୀୟ ଅନୁକମ୍ପାର କୌଣସି ଭୂମିକା ହିଁ ନାହିଁ । ଏହି ପରମରାର ଜଣେ 
ଭଶ୍ଵବରବାଦୀ ଭାଷ୍ଯକାର ବାସ୍ଯୟାୟନ ଗୌତମଙ୍କ ଜ୍ଞାନ ମୀମାଂସା ଉପରେ ମତ ବ୍ୟକ୍ତ 
କଲାବେଳେ ଇଶ୍ଵରୀୟ କରୁଣା ସଂବନ୍ଧରେ କୌଣସି ଉଲ୍ଲେଖ କରିନାହାନ୍ତି | ସେ ଅନୁଭବ 
ପରକ ଜ୍ଞାନକୁ ମୁଖ୍ୟଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରି ତାହାର ଆଧାର ଗୁଡିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିଛନ୍ତି । 
ଏପରିକି ଯେଉଁ ଭାବବାଦୀମାନେ ଅନୁଭବ ପରକ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ବା ବୈଧତା ନେଇ 
ସଂଶୟବ୍ୟକ୍ତ କରିଥାନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବିରୁଦ୍ଧରେ ବାସ୍ସ୍ୟାୟନ ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା କରି 
ଅନୁଭବ ପରକ ଜ୍ଞାନର ଯଥାର୍ଥତା ପ୍ରତିପାଦନ କରିଛନ୍ତି । ପ୍ରମାଣ, ପ୍ରମାତା, ପ୍ରମେୟ ଓ 
ପ୍ରମିତି ତାଙ୍କର ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ମୌଳିକ ପ୍ରତୀତି ଅଟେ ଓ ଏହାର ଆଧାରରେ 
ସତ୍ୟଜ୍ଞାନର ଭିଜି ନିର୍ଭରକରେ ! 


ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି ଯଦି ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ବିଦ୍ୟାଳୟର ପ୍ରବକ୍ତା ଓ କେତେକ 
ପ୍ରମୁଖ ଭାଷ୍ୟକାର ଏକ ଅନୁଭବପରକ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ଉପରେ ଏତେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ 
କରିଛନ୍ତି ତେବେ ସେମାନେ କାହିଁକି ମୋକ୍ଷ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରୁଛନ୍ତି ? 
ସତ୍ୟଜ୍ଞାନର ଆଧାର ଯଦି ପ୍ରମାଣ ପଦ୍ଧତି ଜନିତ ଜ୍ଞାନ ଅଟେ, ତେବେ ଏହି ଜ୍ଞାନର 
ପରିଣାମ ଅପବର୍ଗ ହୋଇପାରିବ କି ? ଯଦି ଏହାର ଉତ୍ତର ସକାରାତ୍ସକ ହୁଏ, ତେବେ 
ସେହି ଅପବର୍ଗ ବା ମୋକ୍ଷ ପ୍ରତ୍ୟୟ ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ ଗୁରୁତ୍ଵହୀନ ହୋଇ ଯାଉନାହିଁ କି ? 
କେତେକ ସମାଲୋଚକ ଗୌତମଙ୍କର ସୂତ୍ରର ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ତାଙ୍କର ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ମୋକ୍ଷ ଯେ ଏକ କୃତ୍ରିମ ଭାବନା ତାହା ମଧ୍ଯ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି | 


ଡି.ପି.ଚଟ୍ଟୋପାଧ୍ୟାୟ ଗୌତମଙ୍କ ନ୍ୟାୟ ସୂତ୍ର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅପବର୍ଗ କିପରି ଏକ 
ମୌଳିକ ଭାବନା ନହୋଇ ଏକ କୃତ୍ରିମ ଭାବନା ଭାବେ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି ତାହାର କାରଣ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ମତରେ କୌଣସି ଦାର୍ଶନିକ ନିବନ୍ଧର ଉପକ୍ରମ ସହିତ 
ଉପସଂ ହାରର ସହମତି ରହିବା ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଇତିହାସର ଏକ ପ୍ରଚଳିତ ପରମ୍ପରା 
ଅଟେ । କିନ୍ତୁ ଗୌତମଙ୍କ ନ୍ଯାୟସୂତ୍ରରେ ଏହାର ବ୍ୟତିକ୍ରମ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଅଟେ । ନ୍ୟାୟସୂତ୍ରର 
ଆରମ୍ଭ ମୋକ୍ଷ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି ଓ ତର୍କଦୋଷ ଜନିତ ହେତ୍ଵାଭାସ ସଂପର୍କିତ 
ଆଲୋଚନାରେ ସମାପ୍ତ ହୋଇଛି । ସୁତରାଂ ଚଟୋପାଧ୍ଯାୟଙ୍କ ମତରେ ସୂତ୍ରର ଆରମ୍ଭ 
ମୋକ୍ଷ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ହେବା କେବଳ ଏକ ସମକାଳୀନ ପରମ୍ପରା ଜନିତ ବିଧ୍ୂବକୁ ରକ୍ଷା 


- ୧୨୩- 
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କରିବାପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ପରନ୍ଧୁ ମୋକ୍ଷ ଉପରେ ସେପରି କିଛି ଗୁରୁତ୍ଵ ପ୍ରଦାନ କରିବା ଏହାର 
ଉଦେଶ୍ୟ ନୁହେଁ । ଯଦିବି ନ୍ୟାୟ ସୂତ୍ରର ପ୍ରବକ୍ତା ଗୌତମ ମୋକ୍ଷ ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ବାସ୍ତବରେ 
ଗୁରୁତ୍‌ ଦେଇଛନ୍ତି ବୋଲି କେହି ଯୁକ୍ତି କରନ୍ତି, ତେବେ ଅନ୍ତତଃ ଏହି ବିଦ୍ୟାଳୟର ପରବର୍ରୀ 
ଭାଷ୍ୟକାରଙ୍କର ମତ ତାଙ୍କ ମତଠାରୁ ଯେ ପୂଥକ୍‌ ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହରେ ଦର୍ଶାଯାଇପାରେ । 
ପରବର୍ଗୀ କେତେକ ଭାଷ୍ୟକାର ମୋକ୍ଷକୁ ଆଲୋଚନା କଲାବେଳେ ଇଶ୍ଵର ଭାବନାକୁ 
ଯେପରି ଏକ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ପ୍ରତୀତି ନେଇ ଏହାକୁ ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରିଛନ୍ତିୟ ଗୌତମ ସେପରି 
କରିନାହାନ୍ତି | କାରଣ ତାଙ୍କର ସୂତ୍ରରେ ସେ ଜାବାତ୍ସା ପ୍ରସଙ୍ଗରେ କହିଥବାବେଳେ ପରମତ୍ସା 
ବିଷୟରେ କୌଣସି ଉଲ୍ଲେଖ କରିନାହାନି । ଫଳରେ ଅପବର୍ଚ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଲଶ୍ବରଙ୍କ 
ଉପାସନା ଉପରେ କୌଣସି ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବା ତାଙ୍କ ପାଇଁ ନିରର୍ଥକ ମନେହୋଇଛି । ସୁତରାଂ 
ଗୌତମଙ୍କ ମୂଳ ସୂତ୍ରଠାରୁ ପରବର୍ଭୀ ଭାଷ୍ୟଯକାରଗଣ ଯେ ଦୂରେଇ ଯାଇଛି ଏହା 
ନିଃସନ୍ଦେହରେ କୁହାଯାଇପାରେ । 


ପୁନଶ୍ଚ ଅନ୍ୟ ଏକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗୌତମଙ୍କର ସୂତ୍ର ଓ ପରବର୍ଭୀ ସମୟର 
ଭାଷ୍ୟକାରମାନଙ୍କ କ୍ଷେତ୍ରରେ ରହିଥୁବା ପାର୍ଥକ୍ୟ ଜଣାପଡେ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରବର୍ରୀ ସମୟର 
ଭାଷ୍ୟକାରଗଣ ମୁଳ ସୂତୁର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାବେଳେ କିମ୍ବା ଏହି ପରମ୍ପରାର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳକୁ 
ପ୍ରକାଶ କଲାବେଳେ ମୂଳ ସୂତ୍ରର ଭାବନାଠାରୁ ଯେ ଦୂରେଇ ଯାଇଛନ୍ତି ତାହା ମନେହୁଏ । 
ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ପରଂପରାର ଦାର୍ଶନିକ ଭଟ୍ଟ, ଉଦୟନ ଇତ୍ୟାଦି ଭାଷ୍ୟକାର ଗଣ ବେଦକୁ 
ରଶ୍ଵରୀୟ ଜ୍ଞାନ ବୋଲି ନେଇ ଏହାର ପ୍ରାମାଣିକତାକୁ ଅଭ୍ରାନ୍ତ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । 
ମୀମାଂସା ଦାର୍ଶନିକଗଣ ବେଦକୁ ଅନାଦି ଓ ଅପୌରୁଷେୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି 6 କିନୁ 
ବେଦ ଇଭଶ୍ଵରକୃତ ଓ ଅପୌରୁଷେୟ ଏହି ମତ ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି । ମୀମାଂସା 
ମତରେ ବେଦର କୌଣସି ସ୍ରଷ୍ଟା ନାହାନ୍ତି ଏପରିକି ଇଶ୍ଵର ମଧ୍ଯ ଏହାର ସ୍ରଷ୍ଟା ହୋଇପାରିବେ 
ନାହିଁ, କାରଣ ଯାହା ସୃଷ୍ଟ-ଯାହାଦ୍ଵାରା ହେଉନା କାହିଁକି - ତାହା ଅନାଦି ବା ଅପୌରୁଷେୟ 
ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ମୀମାଂସକ ଓ ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ଗଣ ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ମୀମାଂସକମାନେ ଏହାକୁ ଅନାଦି ଓ ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର 
ପରବର୍ରୀ ଭାଷ୍ୟକାରଗଣ ଏହା ଭଶ୍ଵରକ୍ୃତ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ 
ରଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତଵରେ ମତବ୍ୟକ୍ତ କରିନଥ୍‌ବା ହେତୁ ବେଦକୁ ଇଶ୍ଵରକ୍ୃତ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
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କରିନାହିଁ । ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ଗୌତମ ଓ କଣାଦ ବେଦକୁ ଅନାଦି 
ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିନାହାନ୍ତି, କାରଣ ଏକ ସାହିତ୍ୟିକ ଶୈଳୀରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥବା ଏକ 
ଶାସ୍ତକୁ ଅନାଦି ବା ଅପୌରୁଷେୟ କହିବା ଆଦୌ ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ମତ ନୁହେଁ । ସେହିପରି 
ବେଦକୁ ଇଶ୍ଵରକୃତ ବୋଲି ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ଗ୍ରହଣ କରିନାହାନି । ସେମାନଙ୍କ ମତରେ 
ବେଦ ମନୁଷ୍ୟକୃତ କିନ୍ଧୁ ଏହା କୌଣସି ତ୍ରୁଟି କରୁଥବା ସାଧାରଣ ବ୍ଯକ୍ତିର କୃତି 
ହୋଇନପାରେ । ବରଂ ପ୍ରଞ୍ଞାବାନ-ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତର ରଷି, ମୁନିବୋଲି ଖ୍ୟାତ 
¬ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍ଗଦ୍ଵାରା ବେଦର ରଚନା ହୋଇଛିବୋଲି ସେମାନେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି | ଚିକିସ୍ସା 
ବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଥବା ପ୍ରାମାଣିକତା ଓ ବେଦ ମଧ୍ଯରେ ଥବା ପ୍ରାମାଣିକତା ମଧ୍ୟରେ ବିଶେଷ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିନପାରେ, କାରଣ ଉଭୟ ପ୍ରଜ୍ଞାବାନ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କଦ୍ଵାରା ରଚିତ | ସୁତରାଂ ବେଦ 
ସଂପର୍କରେ କଣାଦ ଓ ଗୌତମ ପୋଷଣ କରୁଥିବା ଏହି ମତ ସେମାନଙ୍କ ଦାର୍ଶନିକ ପରମ୍ପରାର 
ଭାଷ୍ୟକାରଙ୍କର ମତଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ | କାରଣ ସେମାନେ ବେଦକୁ ମନୁଷ୍ୟକୃତ କହିବାବେଳେ 
ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟର ଅନୁଗାମୀ ଗଣ ବେଦକୁ ଛଶ୍ଵରକୃତ 
ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । 


ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଭିତରେ ଗ୍ରହଣ କରିନେବା ପରେ ଆସ୍ତିକ ପରମ୍ପରାରେ 
ବେଦକୁ ଶଶ୍ଵରକୃତ ବୋଲି କୁହାଯାଏ | ଉଦୟନ ସେହିପରି ଛଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ବେଦର 
ପ୍ରାମାଣିକତା ଆଧାରରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ବେଦର ଞ୍ଚାନ ଅଭ୍ରାନ୍ତ 
କାରଣ ଏହି ଜ୍ଞାନ ଭଶ୍ଵରଙ୍କଠାରୁ ନିସୃତ । ଲଶ୍ଵର ଯେହେତୁ ସର୍ବଞ୍ଞ ଓ ପବିତ୍ର, ତାଙ୍କଠାରୁ 
ଆସୁଥିବା ଜ୍ଞାନ ଅଭ୍ରାନ୍ତ ଓ ଶାଶ୍ବତ | ନ୍ୟାୟତବୈଶେଷିକ ପରମ୍ପରାର ପରବର୍ଭୀ ଭାଷ୍ୟକାର 
ଓ ଦାର୍ଶନିକଗଣ ଶଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତଵକୂ ସ୍ଵୀକାର କଲାପରେ ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାକୁ ଭଶ୍ବରଙ୍କର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଆଧାରରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନି । କିନୁ ଏହା ଯେ ଏହି ଦର୍ଶନର 
ମୂଳ ସୂତ୍ରରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତଠାରୁ ଭିନ୍ନ ତାହା ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇ ପାରେ | 


ଅବଶ୍ୟ ଏଥୁରୁ ଏହା ଭାବିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ଗୌତମ ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଆସ୍ତିକ ପରମ୍ପରାର ଦାର୍ଶନିକଗଣ ଛଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ସନ୍ଦେହ 
ପୋଷଣ କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନି | ବେଦର ଅଭ୍ରାନ୍ତତା 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ସେମାନେ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରର ଯୁକ୍ତି ପ୍ରଦାନ କରିଥାନି । ବେଦକୁ ଅନାଦି, 
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ଅପୈରୁଷେୟ, ଇଶ୍ଵରକୃତ ଇତ୍ୟାଦି ବିଭିନ୍ନ ମାନଦଣ୍ଡରେ ନେଇ ଅଭ୍ରାନ୍ତବୋଲି ପ୍ରତିପାଦନ 
କରିବାକୁ ବିଭିନ୍ନ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ବେଦର ଅଭ୍ରାନ୍ତତାକୁ ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରଶ୍ନ 
କରନ୍ତି ସେମାନେ ଏହାର କେତେକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅସତ୍ୟ, ପରସ୍ର ବିରୋଧୀ ଓ ଏଥରେ 
ପୁନରୁକ୍ତି ଅଛି ଇତ୍ୟାଦି କାରଣ ଦେଇଆନ୍ତି ¦! ଏହି କାରଣ ଗୁଡିକର ଅସାରତା ପ୍ରତିପାଦନ 
କରିବା ପାଇଁ ଆସ୍ତିକ ପରମ୍ପରାର ଦାର୍ଶନିକ ଗଣ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସ୍ତରରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି | 
ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ଆସ୍ତିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ମାନଙ୍କରେ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବା ତାର୍ଵିକ ପ୍ରଶ୍ନ 
ଗୁଡିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାନା ମତପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଥିଲେ ସୁଦ୍ଧା ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଅନେକଟା ସହମତି ପ୍ରକାଶ ପାଇବା ଦେଖାଯାଏ ! ଅବଶ୍ୟ ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତା ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ବିଦ୍ୟାଳୟର ଦାର୍ଶନିକ ବା ଭାଷ୍ଯକାରଗଣ ବହୁବିଧ ମାନଦଣ୍ଡର ଆଶ୍ରୟ 
ନେଇଥାନ୍ତି । 


ଗୌତମଙ୍କ ସୂତ୍ର ଉପରେ ବାସ୍ୟାୟନଙ୍କ ପରି ବିଶିଷ୍ଠ ଭାଷ୍ୟକାର ମତପୋଷଣ 
କରିଛନ୍ତି ଯେ ଗୌତମ ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତା କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ଦିବ୍ଯ ବା ଭଶ୍ଵରୀୟ 
କାରଣ ପ୍ରଦାନ କରିବେନାହିଁ । ଗୌତମ ତାଙ୍କ ନ୍ୟାୟସୂତ୍ରରେ ମନ୍ତ୍ର ବା ଆୟୁର୍ବେଦର 
ବୈଧତାକୁ ଯେଉଁ ଭିରିରେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି, ବେଦକୁ ମଧ୍ଯ ସେହି ଭିତ୍ତିରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି | 
ବାସ୍ୟାୟନ ଗୌତମଙ୍କ ସୂତ୍ର ଉପରେ ଏହି ଯେଉଁ ମତ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି ତାହା ଏହି ଦର୍ଶନର 
ଭଶ୍ଵବରବାଦୀ ଭାବନା ପ୍ରତି ଏକ ଆହ୍ବାନ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । କାରଣ ଏଠାରେ 
ପ୍ରାମାଣିକତାକୁ କେତେକ ମାନଦଣ୍ଡ ସହିତ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଠ କରାଯାଇଛି । ମନ୍ତ୍ରର ବିବଧ ଅର୍ଥ 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଏହି କ୍ଷେତ୍ରରେ ମନ୍ତ୍ରକୁ ମନ୍ତ୍ରଂତନ୍ତ୍ର ଅର୍ଥରେ ବ୍ଯବହାର କରାଯାଉଛି । 
ଆୟୁର୍ବେଦରେ “ବେଦ ଶବଦ ସନ୍ନିହିତ ଥଲେ ମଧ୍ଯ ଏଠାରେ ଏହା ବେଦର ଅଂଶକୁ ବୃଝାଉ 
ନାହିଁ ବରଂ ଏକ ଚିକିତ୍ସା ବା ଭେଷଜ ବିଜ୍ଞାନକୁ ହିଁ ବୂଝାଉଛି । ଅବଶ୍ୟ ଆୟୁର୍ବେଦକୁ 
କେତେକ ଅଥର୍ବ ବେଦ ସହିତ ସଂପୃକ୍ତ କରାଇଥାନ୍ତି । କିନ୍ଧୁ ଚରକ ଓ ସୁଶ୍ରତ ଯେ କି 
ଆୟୁର୍ବେଦ ଶାସ୍ତ୍ରର ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରବର୍ଭକ ଅଟନ୍ତି ସେମାନେ ତାଙ୍କ ରଚିତ ଭେଷଜ ଜ୍ଞାନକୁ 
ଅଥର୍ବବେଦର ଅଂଶ ବିଶେଷ ବୋଲି ନେବେ ନାହିଁ । ବେଦ ଯେପରି ଶ୍ରୁତି ଶାସ୍ତ୍ଭାବେ 
ପରିଗଣିତ, ସେହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଆୟୁର୍ବେଦକୁ ବେଦର ମାନ୍ୟତା ଦେବାରେ ଅନେକ ବିରୋଧ 
କରିବା ସ୍ଵାଭାବିକ ଅଟେ । 
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ବାସ୍ସ୍ୟାୟନ ଗୌତମଙ୍କ ସୂତ୍ର ଉପରେ ତାଙ୍କ ଭାଷ୍ୟରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି ଯେ 
କୌଣସି ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ବା ଅନୁଭବ ଜନିତ ଜ୍ଞାନ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ । 
କାରଣ ସେ ତାଙ୍କର ଅଭ୍ରାନ୍ତ ଜ୍ଞାନକୁ ଅନ୍ୟକୁ ଜଣାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । 
ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତା କ୍ଷେତ୍ରରେ ବାସ୍ସ୍ୟାୟନ ଗୌତମଙ୍କ ସୂତ୍ର ଉପରେ ଏହି ଯେଉଁ ଭାବନା 
ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି ତାହାର ପରିଣାମ କୌତୂହଳପ୍ରଦ । ବାସ୍ସ୍ୟାୟନଙ୍କ ମତରେ ଆୟୁର୍ବେଦର 
ଯାଥାର୍ଥ୍ୟ ଏହାର ବାସ୍ତବ ପ୍ରୟୋଗ ଉପରେ ଆଧାରିତ । ଅଭିଳଷିତ ଲକ୍ଷ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହା 
ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସାଧନ କରୁଥିବାରୁ ଏହାର ବୈଧତା ସ୍ବୀକୃତ | ସେହିପରି ମନ୍ତ୍ର 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଏହା କୁହାଯାଇ ପାରେ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁ ଲକ୍ଷ୍ଯ ହାସଲ ଦିଗରେ ଏହା 
ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଯଦି ତାହା ଏହା ସାଧନ କରିଥାଏ, ତେବେ ଏହାର ବୈଧତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ 
ହେବ | 


ସୁତରାଂ ମନ୍ତ୍ର ବା ଆୟୁର୍ବେଦ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆରୋପ କରା ଯାଉଥିବା ବୈଧତା ମୁଖ୍ୟତଃ 
ଏହା ପ୍ରଦାନ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ଜ୍ଞାନ ଉପରେ ଆଶ୍ରା କରିଥାଏ । 
ସୁତରାଂ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଦତ୍ତ ଜ୍ଞାନ ବୈଧ | ସାଧାରଣ ଜୀବନଧାରାରେ 
ଯେପରି କୌଣସି ବିଶେଷ୍ଞଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ଓ ସେହି ଜ୍ଞାନ ସମାଜର ହିତ ପାଇଁ 
ଅଭିପ୍ରେତ, ସେହିପରି ବେଦର ଜ୍ଞାନସକଳ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ବିଚାରଶୀଳ ମନନ 
ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଉତଭୂତ ଓ ସମାଜର ବୃହତ୍ତର କଲ୍ୟାଣ ଦିଗରେ ପ୍ରଦତ୍ତ | ନିର୍ଭରଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତି 
ହେଉଛନ୍ତି ପ୍ରଜ୍ଞାବାନ୍‌ ଯେ ଭାରତୀୟ ପରମ୍ପରାରେ ରଷି ବୋଲି ଆଖ୍ୟାୟିତ ! ଯାହାଙ୍କଠାରୁ 
ବେଦ ନିସୂୃତ ସେ ହିଁ ପ୍ରଜ୍ଞାବାନ୍‌ ଦ୍ରଷ୍ଟା | ସୁତରାଂ ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତା ଓ ଆୟୁର୍ବେଦର 
ପ୍ରାମାଣିକତା ପରସ୍ପର ସମ୍ବନ୍ଧିତ । ଗୌତମଙ୍କର ପ୍ରାମାଣିକତାର ମାନଦଣ୍ଡ ବାସ୍ୟାୟନଙ୍କର 
ଭାଷ୍ୟ ଅନୁଯାୟୀ କେତକ ଲକ୍ଷଣ ଉପରେ ଆଧାରିତ । କୌଣସି ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର 
ପରୀକ୍ଷିତ ବା ମନନଶୀଳ ବିଚାରବୋଧ, ଯାହା ସମାଜ ପାଇଁ ପ୍ରଦତ୍ତ ଓ ଯାହା ସମାଜର 
କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ ଅଭିପ୍ରେତ, ତାହାହିଁ ପ୍ରାମାଣିକ ଜ୍ଞାନ | ବେଦଜ୍ଞାନ ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅଭ୍ରାନ୍ତ ଓ 
ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ । 


ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତା ଆଧାରରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରିବା ସମୀଚୀନ କି ? ନ୍ୟାୟ“ ବୈଶେଷିକ ପରମ୍ପରାର ପରବର୍ରୀ ଭାଷ୍ୟକାର ଗଣ ବେଦର 
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ଅଭ୍ରାନ୍ତତା ଉପରେ ଛଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତୃକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ଅଥ୍ରାତ୍‌ ଶ୍ବରଙ୍କ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରଦାନ କରାଯାଉଥିବା ବିଭିନ୍ନ ଯୁକ୍ତି ମଧ୍ୟରୁ ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତା ମଧ୍ଯ 
ଏକ ଆକର୍ଷଣୀୟ ଯୁକ୍ତି ଅଟେ | ଉଦୟନ ଓ ବାଚସ୍ପତିଙ୍କ ପରି ଲଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ବେଦରେ 
ପ୍ରକାଶିତ ଅଭ୍ରାନ୍ତ ଜ୍ଞାନର ଆଧାରରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି, କାରଣ 
ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ଏହା କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିର ଜ୍ଞାନ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । କିନ୍ତୁ ଗୌତମଙ୍କ 
ମତରେ ବେଦର ଜ୍ଞାନ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହି ଜ୍ଞାନ ଜାଗତିକ ଜ୍ଞାନ ସଦୃଶ 
ପ୍ରଜ୍ଞାବାନ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ଅବଦାନ, ଏହାର କୌଣସି ଭଶ୍ଵରୀୟ ଭିଭି ନାହିଁ । ବାସ୍ୟାୟନ 
ବେଦ ମନ୍ତର ରଚୟିତାମାନଙ୍କୁ “  ମନ୍ତଦ୍ରଷ୍ଟାଗଣ” ' ବୋଲି କହିଛନ୍ତି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏଠାରେ 
କୌଣସି ଏକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ସୂଚନା ନଦେଇ ¢ ' ଦ୍ରଷ୍ଟାଗଣ” ” ବୋଲି କହିବାଦ୍ଵାରା ବହୁ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ 
ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ବେଦର ସୃଷ୍ଟ “ ମନ୍ତ୍ର ଦ୍ରଷ୍ଟାଗଣ ଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବୋଲି କହିବାଦ୍ଵାରା ବାସ୍ସ୍ୟାୟନ 
ଏହାର ଇଭଶ୍ଵରୀୟ ପରିପ୍ରକାଶ ସମ୍ଭାବନାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ସେହିପରି ଗୌତମ 
ବେଦର ରଚନା ପ୍ରସଙ୍ଗରେ “ ' ଭଶ୍‌ର ପ୍ରାମାଣ୍ୟାତ୍‌' ' ପରିବର୍ରେ “ ଆପ୍ର ପ୍ରାମାଣ୍ୟାତ୍‌ ” ପଦ 
ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି । କେତେକ ଗବେଷକ ନ୍ୟାୟ ଦର୍ଶନର ମୂଳ ସୂତ୍ର ଓ ପରବର୍ଭୀ ପର୍ଯ୍ୟାୟର 
ରଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାଷ୍ୟକାରଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ ତୁଳନାତ୍ସକ ଅଧ୍ୟୟନ କରିଛନ୍ତି ସେମାନେ ବେଦ 
ଓ ଭତଶ୍ବର ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ଏହି ସବୁ ମୌଳିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ବସ୍ତୁତଃ ଏହା 
ଅନୁମାନ କରିବା ଅପ୍ରାସଙ୍ଗକ ନୁହେଁ ଯେ ମୂଳ ସୂତ୍ରରେ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ନଥିବା ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ 
ପରବର୍ତୀ ଭାଷ୍ୟକାରଗଣ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସହିତ ସଂଶ୍ମିଷ୍ କରିବାକୁ 
ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ନ୍ୟାୟ ସୂତ୍ରର ପ୍ରଣେତା ଗୌତମ ଓ ବୈଶେଷିକ 
ସୂତ୍ରର ପ୍ରଣେତା କଣାଦ ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ସେମାନଙ୍କ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗ୍ରହଣ 
କରିନାହାନ୍ତି । ସେହି ପରମରାର କେତେକ ବିଶିଷ୍ଟ ଭାଷ୍ୟକାର ମଧ୍ଯ ମୂଳ ସୂତ୍ରର ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ 
ଭାବନା ସକଳକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ନିଜର ଭାଷ୍ଯମାନ ରଚନା କରିଛନ୍ତି । ସୂତୁ ଓ ଭାଷ୍ୟ 
ପରମ୍ପରାର ଦୀର୍ଘ ଇତିହାସ ଭିତରେ କେତେକ ଭାଷ୍ୟକାର ମୂଳସୂତ୍ର ଭାବନାଠାରୁ ସ୍ଥଳ 
ବିଶେଷରେ ଦୂରେଇ ଯାଇଛନ୍ତି ଓ ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ସେମାନଙ୍କ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସ୍ତରରେ ସ୍ଥାନିତ 
କରିଛନ୍ତି । ବିଶେଷକରି ନ୍ଯାୟ-ବୈଶେଷିକ ପରମ୍ପରାରେ ଉଦୟନ, ବାଚସ୍ପତି ଓ ତାଙ୍କ 
ପରବର୍ଗୀ ଭାଷ୍ୟକାରମାନେ ଇଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣକରି କେତେକ ସ୍ଥଳରେ ସେଥୁପାଇଁ 
ମୂଳସୂତ୍ରର ଭାବନାକୁ ଭଶ୍ଵରୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ମାନଦଣ୍ଡରେ ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । 
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ଆତ୍ସାକୁ ପରମାତ୍ସା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା, ପରମାତ୍ାଙ୍କର ପ୍ରାର୍ଥନା ଓ କରୁଣାଦ୍ଵାରା ମୋକ୍ଷ 
ବା ଅପବର୍ଗ ମିଳିପାରିବ ବୋଲି ଭାବିବା ଓ ବେଦ ସର୍ବଜ୍ଞ ଲଶ୍ଵରଙ୍କଠାରୁ ନିଃସୃତ ବୋଲି 
ନେବା ପରବର୍ରୀ ଭାଷ୍ୟକାରଙ୍କର ଲେଖା ଜରିଆରେ ଏହି ଦର୍ଶନ ଭିତରକୂ ଆସିବା 
ଦେଖାଯାଏ, ଯଦିବା ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗ ଗୁଡିକ ମୂଳ ସୂତ୍ରରେ ସ୍ଥାନିତ ହୋଇନାହିଁ । ବସ୍ତୁତଃ ମୂଳ 
ସୂତ୍ର ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀ ଦର୍ଶନର ସମୀପବର୍ରୀ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ପରବର୍ଭୀ କାଳର 
ଭାଷ୍ୟକାରମାନେ ଇଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । 


ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି, ମୂଳ ସୂତୃୁରେ ଭଶ୍ଵରବାଦର ବିକାଶ ହୋଇ ନଥୁଲେ ମଧ୍ଯ 
କଣ ଏହା ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାପାଇଁ ଅନୁକୂଳ କି ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରବର୍ରୀ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ 
ଭାଷ୍ୟକାରମାନେ ଯଦି ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ଏହି ଦର୍ଶନ ସହିତ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ କରିଛନ୍ତି, ତେବେ ମୂଳ 
ସୂତୁ କଣ ସେଥୁପାଇଁ ବୌଦ୍ଧିକ ଭିଭି ଯୋଗାଇଛି କି ? ମୂଳ ସୂତ୍ରର ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ 
ରଶ୍ବରବାଦ ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ଭାବରେ ଥୁବା ହେତୁ ପରବର୍ଭୀ ଭାଷ୍ଯୟକାରଗଣ ଏହାକୁ ସୁବ୍ଯବସ୍ପିତ 
ଭାବରେ ବିକାଶ କରାଇଛନ୍ତି କହିବା ଯୁକ୍ତି ସଙ୍ଗତ କି ? 


ଏହି ପ୍ରଶ୍ନର ଆଲୋଚନା ପାଇଁ ଉଭୟ ସୂତ୍ର ମାନଙ୍କରେ ଭଶ୍ଵର ଭାବନାର ପ୍ରୟୋଗ 
ନେଇ ମୂଲ୍ୟାୟନ ଆବଶ୍ୟକ ! କିନ୍ତୁ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ବିଶ୍ଲେଷଣ ଏକ ଭିନ୍ନ ଚିତ୍ର 
ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ | ସମଗ୍ର ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ସୂତ୍ର କ୍ଷେତ୍ରରେ କଣାଦ ଭଶ୍ଵର ଶବ୍ଦ 
ଥରଟିଏ ମଧ୍ଯ ବ୍ୟବହାର କରିନାହାନ୍ତି | କଣାଦ ଶଶ୍ବର ପ୍ରସଙ୍ଗ ସଂପର୍କରେ କୌଣସି ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିବା ତ ଦୂରର କଥା ଇଶ୍ଵର ଶବ୍ଦ ଥରଟିଏ ମଧ୍ଯ ପ୍ରୟୋଗ କରିନାହାନ୍ତି । ଦାର୍ଶନିକ 
ଜିଜ୍ଞାସା ମଧ୍ଯ ଦେଇ ବିକଶିତ ହୋଇଥବା ତର୍ବ୍‌ ମୀମାଂସା, ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା, ଆଚାର ସଂହିତା 
ଇତ୍ୟାଦି ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନ ଯେଉଁ ସୂତ୍ର ସକଳରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଛି ତାହାର ସାମଗ୍ରିକ ରଚନା 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ବା ଇଶ୍ଵର ଶବ୍ଦର କୌଣସି ପ୍ରତିଫଳନ ନଥୁବା ଏକ ସାଧାରଣ 
ବ୍ୟାପାର ନୂହେଁ | ପରନ୍ତୁ ଏହି ଭିଭି ଆଧାରରେ କଣାଦ ହୁଏତ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଅନ୍ତତଃ ଯେ ଏକ ସଂଶୟବାଦୀ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ତାହା କହିବା ଅସମୀଚୀନ ନୁହେଁ । 


mm = 


ଶଶ୍ବର ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ତାଙ୍କର ନୀରବତା ସଂଶୟବାଦ ଓ ଏପରିକି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ 
ଯେ ସମର୍ଥନ କରେ ତାହା କେତେକ ଲେଖକ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । ବେଦର ରଚନା ନେଇ 
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ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସହ ବୈଶେଷିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଥିଲେ 
ମଧ୍ୟ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ ବୈଶେଷିକ ଭାବଧାରାକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥୁବା ଦାସଗୁପ୍ତ 
ସୂଚାଇଛନ୍ତି ' ˆ । ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତୃଵକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରି ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ସୂଚିତ ହୋଇଛି । ବିଶେଷକରି ଯଜ୍ଞ, କର୍ମଫଳ, ଅଦୃଷ୍ଟ ଇତ୍ୟାଦି 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ମୀମାଂସାର ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ଅତି ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଛି । ସୁତରାଂ 
ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସମସାମୟିକ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନଧାରାକୁ ଏପରି ପ୍ରଭାବିତ 
କରିଥଲା ଯେ କଣାଦ ସମ୍ଭବତଃ ମୀମାଂସା ସିବ୍ଧାନ୍ତଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଷୟରେ 
କୌଣସି ଆଲୋଚନା କରିବାକୁ ଯଥାର୍ଥ ମନେକରି ନାହାନ୍ତି । ଜୈମିନି ଓ କଣାଦଙ୍କର 
ଦାର୍ଶନିକ ସମ୍ବନ୍ଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ ରହିଥବା ସାମଂଜସ୍ୟକୁ ଦାସଗୁପ୍ତ କିଛିଟା ବସ୍ତୃତ ଭାବରେ 
ଆଲୋଚନା କରି କଣାଦଙ୍କ ଦର୍ଶନ ଉପରେ ଜୈମିନିଙ୍କ ଦର୍ଶନର ପ୍ରଭାବ ଯେ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ 
ଭାବେ ରହିଛି ଏହା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ' ` | ବୈଶେଷିକ ସୂତୁ ଇଶ୍ଵର ଭାବନାପ୍ରତି ବିମୁଖ ବା 
ଉଦାସୀନ ରହିବା ପଶ୍ଚାତରେ ସମ୍ଭାବ୍ୟ ଓ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ କାରଣକୁ ଜୈମିନିଙ୍କର ରଚିତ ମୀମାଂସା 
ସୂତ୍ରର ପ୍ରଭାବ ବୋଲି ଚଟୋପାଧ୍ୟାୟ ମଧ୍ୟ ମତପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି ? ° | 


ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ନ୍ଯାୟସୂତ୍ର କିନୁ କିଛିଟା ଭିନ୍ନ ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ । 
ନ୍ୟାୟସୂତ୍ରରେ ପାଞ୍ଚଶହ ଅଠେଇଶଟି ସୂତ୍ର ରହିଛି ଓ ଏହି ସୂତ୍ର (ଖhorism) ମଧ୍ଯରେ 
ମାତ୍ର ଥରଟିଏ ଭଶ୍ଵର ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଛି ? ' | ଏହି ପ୍ରୟୋଗ କେବଳ ଏକ ପ୍ରତିପକ୍ଷ 
ମତର ଖଣ୍ଡନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ହୋଇଛି । ଯେଉଁମତର ଖଣ୍ଡନ କରାଯାଇଛି ତାହା ହେଲା, 
“ ' ମଣିଷର କର୍ମ ସ୍ତଃ ଫଳ ପ୍ରଦାନ କରି ନଥାଏ । କର୍ମରୁ ସୃଷ୍ଟ କର୍ମଫଳ ଭଶ୍ଵରଙ୍କଦ୍ଵାରା 
ସାଧ୍ତ ହୋଇଥାଏ ।'” ଏହି ମତର ଖଣ୍ଡନ କରିବାକୁ ଯାଇ ଗୌତମଙ୍କ ନ୍ଯାୟସୂତ୍ରରେ 
ରଶ୍ଵବରଙ୍କୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି । କିନ୍ତୁ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି - ଏହି ମତ କେଉଁ ସିବ୍ଧାନ୍ତଦ୍ଵାରା 
ଉପସ୍ଥାପନ କରାଯାଇଛି ଯାହାକୁ ନ୍ଯାୟ ସୂତ୍ରରେ ଖଣ୍ଡନ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ ହୋଇଛି ? 
ଉଲ୍ଲିଖୃତ ବକ୍ତବ୍ଯୟଟି ଏକ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନାର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵବରଙ୍କୁ 
କର୍ମର ଫଳଦାତା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । 


ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁଛି କର୍ମର ଫଳ ଫଳିବାରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କର କିଛି ଭୂମିକା ନାହିଁ ତାହା 
ଗୌତମ କେଉଁ ଭାବରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଛନ୍ତି ? ଗୌତମ ନ୍ୟାୟ ସୂତ୍ରରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି, 


- ୧୩୦- 
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“ମଣିଷର କର୍ମ ଅଭାବରେ କର୍ମଫଳ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇନଥାଏ” ( ୪. ୧. ୨୦) । ଏହି ବକ୍ତବ୍ୟର 
ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ବ୍ୟକ୍ତିର କର୍ମରୁ କର୍ମଫଳ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ, ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମଫଳ ଜନିତ 
ପରିଣାମର ଆଧାର କର୍ମ ହିଁ ଅଟେ । ପୁନଶ୍ଚ ପରବର୍ଶୀ ସୂତ୍ରରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି, “ ଏହା 
ଦ୍ଵାରା ସୃଷ୍ଟି ହେଉଥବାରୁ ପ୍ରମାଣ ନାହିଁ । ' ( ୪.୧. ୨ ୧ ) ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ସୂତ୍ରଗୁଡିକ 
ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଭାବରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହେଉଥ୍‌ବାରୁ କୌଣସି ସୂତ୍ରର ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ପୂର୍ବାପର ସଂଗତି ସହ 
ବୁଝିବାକୁ ହୋଇଥାଏ । ସୁତରାଂ ଏହାର ବିସ୍ତାରିତ ଅର୍ଥଟିକୁ ଏପରି ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଏ, 
' ଏହାଦ୍ଵାରା (ମଣିଷର କର୍ମଦ୍ଵାରା) ସୃଷ୍ଟି ହେଉଥିବାରୁ (କର୍ମଫଳ ଉପ୍ପନ୍ଧନ ହେଉଥିବାରୁ) 
ପ୍ରମାଣ ନାହିଁ (ରଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵର ପ୍ରମାଣ ନାହିଁ) । 


ଗୌତମଙ୍କ ନ୍ୟାୟସୂତ୍ରରେ ଯେଉଁଠି ଭଶ୍ଵର ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଛି, ତାର ପରେ 
ପରେ ଗୌତମଙ୍କର ଏହି ସବୁ ମତ ରହିଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗୌତମ କର୍ମବାଦ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କର 
ଭୂମିକା ନେଇ ରହିଥବା ମତକୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରି ତାକୁ ସମାଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । କର୍ମରୁ 
କର୍ମଫଳ ସୃଷ୍ଟି ହେବାରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଭୂମିକା ରହିଛି କି ନାହିଁ ଏହି ସମସ୍ୟାଟି ଭାରତୀୟ 
ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସାରେ ଆଲୋଚିତ ହୋଇଛି । ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ କର୍ମରୁ 
କର୍ମଫଳ ସୃଷ୍ଟି ହେବାରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କର ଭୂମିକା ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ବେଳେ 
ଅନ୍ୟ କେତେକ ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ଆଦୌ କୌଣସି ଭୂମିକା ଦିଆଯାଇ 
ନାହିଁ । ଯେଉଁମାନେ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ସେମାନେ କର୍ମରୁ ସ୍ଵତଃ 
କର୍ମଫଳ ସୃଷ୍ଠି ହୋଇନଥାଏ ବୋଲି ମତପୋଷଣ କରିବା ସହ ଇଶ୍ଵର ନିୟାମକ ଭାବରେ 
କର୍ମର ସମତୁଲ୍ୟ ଫଳ ସୃଷ୍ଟି କରିଥାନ୍ତି ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି | ରାମାନୁଜ ଓ ଶଙ୍କର ମଧ୍ଯ 
ଏହି ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଆଭିମୁଖ୍ୟକୁ ନେଇ ସେମାନଙ୍କର ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ଭୂମିକାକୁ ସ୍ବୀକାର କରିଛନ୍ତି । ଅପରପକ୍ଷରେ ଜୈମିନି ଓ ଗୌତମଙ୍କ ପରି ଦାର୍ଶନିକଗଣ 
ରଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତଵକୂ ଅସ୍ବୀକାର କରି କର୍ମଫଳ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାରେ କର୍ମର ମହର୍‌ବକୂ 
ହିଁ କେବଳ ଗ୍ରହଣ କରିଛନି । ତେବେ ଗୌତମ ତାଙ୍କ ନ୍ୟାୟ ସୂତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଷୟରେ 
ଯେଉଁ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି, ତାହା ଭଶ୍ଵରବାଦ ଜନିତ କୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ସମର୍ଥନ କରିବା 
ପାଇଁ ନୁହେଁ, ପରନ୍ତୁ ଏକ ଛଶ୍ଵରବାଦୀ ପ୍ରତିପକ୍ଷ ଭାବନାକୁ ସମାଲୋଚନା କରିବା ପାଇଁ 
ସେ ସୂତ୍ରର କେବଳ ଗୋଟିଏ ଜାଗାରେ “ ' ଶ୍ଵର” ' ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି | ମୋଟ 
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ଉପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ କଣାଦ ବୈଶେଷିକ ସୂତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵର ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି ନଥୁବା 
ବେଳେ ଗୌତମ ଶତଶ୍ଵର ଶବ୍ଦକୁ ଥରଟିଏ ମାତ୍ର ଏକ ପ୍ରତିପକ୍ଷର ଯୁକ୍ତି ଉପସ୍ଥାପନ ନେଇ 
ବ୍ୟବହାର କରିଛନି । ଏଥିରୁ ଏହା ପ୍ରତୀତ ହୁଏ ଯେ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ମୁଳ ସୂତ୍ରରେ 
ଯେଉଁ ସବୁ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ନର ଅବତାରଣା ହୋଇଛି ସେକ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵରବାଦଜନିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ସ୍ଥାନ ପାଇ ନାହିଁ । 


ସୁତରାଂ ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ମୂଳ ସୂତ୍ରରେ ଯେତେ ସବୁ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ନ 
ଉଠିଛି ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶଶ୍ଵରଙ୍କୁ କୌଣସି ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ ଓ ଏପରିକି ଶଶ୍ବରଙ୍କ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆଲୋଚନା ମଧ୍ଯ ହୋଇନାହିଁ । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନ 
ଯେ ଏକ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଦର୍ଶନ ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହରେ କୁହାଯାଇ ପାରେ । ଅବଶ୍ୟ ପରବର୍ରୀ 
ଭାଷ୍ୟକାରଗଣ କେତେକ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ନର ବିଶ୍ଲେଷଣ ସମୟରେ ଯେଉଁ ସବୁ ତାର୍ତିକ 
ସମସ୍ୟାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଛନ୍ତି ତାହାକୁ ସମାଧାନ କରିବାପାଇଁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଆଣିଛନ୍ତି । 
ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଦାର୍ଶନିକ ସମସ୍ଯା ସମାଧାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗ୍ରହଣ କରିବାଦ୍ଵାରା ନାନା ରହସ୍ୟମୟ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟାର ଅବତାରଣା କରାଯାଇଛି ଓ ଏହା ସହିତ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବା ମହତ୍ତ ପ୍ରତିପାଦନ 
ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ ହୋଇଛି । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରଂପରାର ଆସ୍ତିକ ଭାବଧାରା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକର ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ବସ୍ତୁ ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ୟବାଦକୁ ସମର୍ଥନ କରିବା ସହ ଏହାର 
ତର୍ତମୀମାଂସା ବସ୍ତୁବାଦର ଅତ୍ୟନ୍ତ ସମୀପବର୍ରୀ ବୋଲି ମନେହୁଏ । ଏହି ଦର୍ଶନର ବିଭିନ୍ନ 
ଦିଗ ଉପରେ ଆଲୋଚନା କରି କେ.କେ.ମିତଉଲ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା କରିଛନି ଯେ 
ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନ ଅନେକାଂଶରେ ଏକ ବସ୍ତୁବାଦୀ ଦର୍ଶନ । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ 
ପରଂପରାରେ ବିଭିନ୍ନ ଭାବଧାରା ବା ବିଦ୍ୟାଳୟରେ କେତେକ ଅଣଦାର୍ଶନିକ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳକୁ 
ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା ମଧ୍ଯରେ ସ୍ଥାନ ଦିଆ ଯାଉଥଲେ ମଧ୍ଯ (ତାହାହିଁ ପ୍ରାଚୀନ ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା 
ଓ ମାନସିକତା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦେଖାଯାଏ) ନ୍ୟାୟ ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନ ଯେ ଆଧୁନିକ ଦାର୍ଶନିକ 
ପରିଭାଷାରେ ଏକ ବସ୍ତୁବାଦୀ ଦର୍ଶନ ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହଭାବେ କୁହାଯାଇ ପାରେ ବୋଲି 
ମିଭଲ ମତପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି ?” । ସେହିପରି ବୁଲକେ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ସଂକ୍ରାନ୍ତରେ 
ମତପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି ଯେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ତୁଳନାରେ ଏହି ବିଦ୍ୟାଳୟ 
ଦ୍ଵୟ ଅଧକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି | ତାଙ୍କ ମତରେ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ 
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ଆସ୍ତିକ ଭାବଧାରା କ୍ଷେତ୍ରରେ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଅଧୂବକ ନିରପେକ୍ଷ ଦର୍ଶନ ଅଟେ କାରଣ 
ଏହା ବୈଦିକ ସାହିତ୍ୟ ବା ପରଂପରାଦ୍ବାରା ବିଶେଷ ପ୍ରଭାବିତ ନହୋଇ ସ୍ଵାଧୀନ ଭାବରେ 
ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ନମାନଙ୍କୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି ” * । 


ମୋଟ ଉପରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବିଚାର ବିମର୍ଶ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ପ୍ରାଚୀନ ନ୍ଯାୟ- 
ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନ ସାଂଖ୍ୟ ଓ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ ସହ ସୁସଂଗତ ଅଟେ । ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା, 
ତର୍ଵ ମୀମାଂସା ଓ ଆଚାରମୀମାଂସା ଜନିତ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ନମାନଙ୍କୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବାରେ 
ଭଶ୍ଵର ଭାବନାର ଯେ କୌଣସି ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ, ତାହା ଏହି ବିଦ୍ୟାଳୟ ମାନଙ୍କର ସୂତ୍ର 
ଦର୍ଶନରେ ବ୍ଯକ୍ତ ହେବା ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା ସ୍ତରରେ ଏକ ବୌବ୍ଧିକ ଉତ୍ତରଣର ସ୍ଵାକ୍ଷର 
ବହନକରେ | ଆଜକୁ ଦୁଇ ହଜାର ବର୍ଷ ପୂର୍ବରୁ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ 
ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ବିଚାର ବିମର୍ଶର ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇଥଲା ସେ ସବୁ ଯେ ଅନେକାଂଶରେ ଛଶ୍ଵରୀୟ 
ଭାବନାକୁ ବାଦ୍‌ ଦେଇ ସ୍ଵାଧୀନ ଚିନ୍ତା ଆଧୀରରେ ବିକାଶଲାଭ କରିଥିଲା ଏହା ଏକ 
ଗୌରବାବହ ବୌବ୍ଧିକ ଏତିହ୍ୟର ଚିତ୍ର ଦେଇଥାଏ । 
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ଏସ. ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଣନ - ଇଣ୍ଡିଆନ ଫିଲୋସଫି, ଦ୍ଵିତୀୟ ଖଣ୍ଡ, ପୃଷ୍ଠା ୪ ୨୮ 
ଡି.ପି.ଚଟ୍ଟୋପାଧ୍ଯାୟଙ୍କ ଉପର ସୂଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୃଷ୍ଠା ୨୩୬ 
ଏଫ.ମାର୍କ୍ମୁଲ୍ର, କଲେକେ୍ଟେଡ ୱାର୍କସ, ଖଣ୍ଡ ୧୯, ପୃଷ୍ଠା - ୨୧୦ 

ପୂର୍ବ ସୂଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୃଷ୍ଠା - ୨୧୨ 

ସର୍ବପଲ୍ଲୀ ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଠନଙ୍କ ଉପର ସୂଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୃଷ୍ଠା - ୪୨୭ 
ଏସ.ଏନ.ଦାସଗୁପ୍ତ, ଇଣ୍ଡିଆନ ଫିଲୋସଫି, ପ୍ରଥମ ଖଣ୍ଡ, ପୃଷ୍ଠା୪୦ ୨, ୪୦୩ 
ଏସ.ଏନ.ଦାସଗୁପ୍ର, ଇଣ୍ଡିଆନ ଫିଲୋସଫି, ଦ୍ଵିତୀୟ ଖଣ୍ଡ, ପୃଷ୍ଠା-୩ ୦ ୬ 
ପୂର୍ବ ସୁଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୃଷ୍ଠା - ୨୭୮ 

ଡି.ପି.ଚଟୋପାଧ୍ଯାୟ, ଉପର ସୂଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୃଷ୍ଠା - ୨୯୭, ୩୦ ୨ 
ଉପର ସୂଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୃଷ୍ଠା - ୨୬୬ 

ଯଦୁନାଥ ସିହା - ଇଣ୍ଡିଆନ ଫିଲୋସଫି, ପ୍ରଥମଖଣ୍ଡ , ପୃଷ୍ଠା - ୪୮ ୧ 
ଡି.ଏମ.ଦତତ ଓ ଏସ.ସି. ଚାଟର୍ଜୀ - ଇଶିଆନ ଫିଲୋସଫି, ପୃଷ୍ଠାଂ ୨୩୫ 
ଡି.ପି.ଚଟୋପାଧ୍ଯାୟଙ୍କ ଉପର ସୂଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୃଷ୍ଠା - ୨୭୩ 

ଉପର ସୂଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୃଷ୍ଠା - ୨୭ ୪ 

ଏସ.ଏନ.ଦାସଗୁପୂ : ଏ ହିଷ୍ଠି ଅଫ ଇଶ୍ରିଆନ ଫିଲୋସଫି, ପୁଥମ ଖଣ୍ଡ, ପୃଷ୍ଠାଂ ୨୮୦ 
ଉପର ସୂଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୃଷ୍ଠା - ୨୮ ୦- ୨୮୫ 

ଡି.ପି.ଚଟୋପାଧ୍ାୟଙ୍କ ପୂର୍ବ ସୂଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୃଷ୍ଠା - ୨୭ ୪ 

ନ୍ୟାୟସୂତ୍ର - ୪.୧.୧୯ 

ରାମାନୂଜଙ୍କ ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ର ଭାଷ୍ୟ ୩. ୨.୪୦ 

ଶଙ୍କରଙ୍କ ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ୁ ଭାଷ୍ୟ - ୩. ୨.୩୮ 

କେ.କେ.ମିରଲ - ମାଟେରିଆଲିଜିମ୍‌ ଇନ ଇଣ୍ିଆନ ଅଟ, ପୃଷ୍ଠା - ୨୦୩ 
ଏସ.ଜେ.ସି. ବୁଲ୍‌କେ, ଦ.ଥେଇଜିମ ଅଫ ନ୍ୟାୟ - ବୈଶେଷିକ : ଇଟସ 
ଅରିଜିନ ଏଣ୍ଡ ଆର୍ଲି ଡେଭଲପମେଣ୍ଟ । 


*. ® 
ଡ୍ଡ ଏ ୃଡ * 
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ପରିଚ୍ଛେଦ-୪ 
ନାସ୍ତିକ ଦର୍ଶନରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ 


ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରେ ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁନଥବା ଯେଉଁ 
ବୈଚାରିକ ପରମ୍ପରାଟି ବିଭିନ୍ନ ବିଦ୍ୟାଳୟ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ରଵିମନ୍ତ ହୋଇଥଲା ତାହା, “ ' ନାସ୍ତିକ 
ଦର୍ଶନ” ' ଭାବେ ସ୍ବୀକୃତ । ଆସ୍ତିକ ପରମ୍ପରାଟି ଯେପରି ବିଭିନ୍ନ ବିଦ୍ୟାଳୟର ଦାର୍ଶନିକ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳକୁ ନେଇ ପୁଷ୍ଟ ହୋଇଛି, ନାସ୍ତିକ ପରମ୍ଚରାଟି ମଧ୍ଯ ସେହିପରି କେତେକ 
ବିଦ୍ୟାଳୟର ଦାର୍ଶନିକ ଭାବନାକୁ ନେଇ ଗଢିଉଠିଛି । ବିଶେଷକରି ନାସ୍ତିକ ଦାର୍ଶନିକ 
ପରମ୍ପରା କ୍ଷେତ୍ରରେ ତିନୋଟି ବିଦ୍ୟାଳୟ ଯଥା ଜୈନ, ବୌଦ୍ଧ ଓ ଚାର୍ବାକ ବା ଲୋକାଯତ 
ଦର୍ଶନକୁ ସର୍ବଦା ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରାଯାଇଛି । ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାକୁ ଅକାଟ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ ନ 
କରି ଏହି ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟମାନଙ୍କରେ ମନନ ବା ବିଚାରବୋଧର ପ୍ରଭୁତ୍ଵକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯିବା ଏକ ବୌବ୍ଧିକ ଉଜ୍କର୍ଷର ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନ କରିଥାଏ | ଅବଶ୍ୟ ଏଥରୁ ଏହା ବୁଝିବା 
ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ ଯେ କେବଳ ନାସ୍ତିକ ଦର୍ଶନମାନ ବିଚାରବୋଧର ପ୍ରାଧାନ୍ୟକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି | 
ପରନ୍ତୁ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ଚରାରେ ବିଚାରବୋଧର ମହର୍ତ୍‌କୁ ଯଥେଷ୍ଟ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦିଆଯାଇଛି । ଆସ୍ତିକ ଦର୍ଶନର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ସୂତ୍ର ପରମ୍ପରା ମଧ୍ଯରେ ବିଭିନ୍ନ 
ଭାଷ୍ୟକାରଙ୍କ ଯୁକ୍ତି, ପ୍ରତିଯୁକ୍ତି, ତର୍କ, ମନନ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଯେପରି ଗଢିଉଠିଛି ତାହା ଏହି 
ଦାର୍ଶନିକ ପରମ୍ପରାର ମହାନ୍‌ ବିଭବ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ବିଦ୍ୟାଳୟର 
ଏତିହାସିକ ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ବିପୁଳ ସାହିତ୍ୟ ରହିଛି ତାହା ମୁଖ୍ୟତଃ ଏକ ବୌଦ୍ଧିକ 
ଉତ୍ତରଣର ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନ କରିଆସିଛି । ନାସ୍ତିକ ପରଅରାଟି ମଧ୍ଯ ଭାରତୀୟ ଦାର୍ଶନିକ 
ଚିନ୍ତନର ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାନା ଦିଗନ୍ତକୁ ସ୍ମର୍ଶକରିଛି । ବିଶେଷକରି ବେଦଜ୍ଞାନ ଆପ୍ର ଓ 
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ଏହା ଅକାଟ୍ୟ -ଏହି ଭାବନା ବିରୁଦ୍ଧରେ ଏକ ପ୍ରତିପକ୍ଷ-ଦାର୍ଶନିକ-ଚିନ୍ତନ-ଜନିତ-ପରମ୍ପରା 
ନାସ୍ତିକ ଦର୍ଶନ ମଧ୍ୟ ଦେଇ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ଆଜକୁ ଅଢେଇ ହଜାର ବର୍ଷ ତଳେ 
ଯେତେବେଳେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ କୌଣସି ଭିତ୍ତି ନେଇ ନ ଥଲା, ସେତେବେଳେ 
ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ମମାନଙ୍କୁ ଉଠାର ତାହାର ବିଶ୍ଳେଷଣାତ୍ସକ ଅନୁଶୀଳନ ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ ହେବା 
ସଭ୍ୟତାର ବୌଵ୍ଧିକ ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଘଟଣା ବୋଲି କହିବାକୁ ହେବ । 
ବିଶେଷତଃ ଜ୍ଞାନ, ତତ୍ଵ, ଆଚାର ଇତ୍ୟାଦି ମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ସୈନଦ୍ଧାନ୍ିକ 
ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବା ଚିନ୍ତା ସ୍ତରରେ ଏକ ବିପୃବାତ୍ଧକ ଭାବନା ଅଟେ । ଏହି ଭାବନା 
ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଇତିହାସର ଦୁଇ ପରମ୍ପରା ମଧ୍ଯରେ ବସ୍ତୃତ ଭାବରେ ଆଲୋଚିତ ହେବା 
ବିଷୟରେ ପୂର୍ବରୁ ସୂଚନା ଦିଆଯାଇଛି | ବିଗତ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଆସ୍ତିକ ପରମ୍ପରା ସହ ସଂପୃକ୍ତ 
ଥିବା କେତେକ ପ୍ରମୁଖ ବିଦ୍ୟାଳୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ କିପରି ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ଭାବେ ସ୍ଥାନ ପାଇଛି, ତାହା ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି | ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ନାସ୍ତିକ ପରମ୍ପରାର 
ବିଦ୍ୟାଳୟମାନଙ୍କ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ କିପରି ଏକ ସୁସଂଗତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଭାବେ ପ୍ରତିଫଳିତ 
ହୋଇଛି ତାହା ଆଲୋଚନା କରାଯିବ । ନାସ୍ତିକ ଦର୍ଶନ ସହ ସଂପୃକ୍ତ ଜୈନ, ବୌଦ୍ଧ ଓ 
ଲୋକଯୟତ ବିଦ୍ୟାଳୟ ମାନଙ୍କରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦର ପ୍ରତିଫଳନ ଏଠାରେ ଆମର ଆଲୋଚ୍ୟ 
ବିଷୟ । 


୪.୧ ଜୈନ ଦର୍ଶନ 


ଜୈନ ଧର୍ମ ଭାରତୀୟ ଜୀବନଧାରାରେ ଏକ ଜୀବନ୍ତ ଧର୍ମ ଭାବେ ଏହାର ଉପପତି 
ସମୟରୁ ରହିଆସିଛି । ଗୋଟିଏ ଧର୍ମୀୟ ପରମ୍ପରା ମଧ୍ୟ ଦେଇ ନାନା ବୌଦ୍ଧିକ ଓ ତାର୍ଵିକ 
ପ୍ରଶ୍ନ ସକଳର ବିଶ୍ଲେଷଣରୁ ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ମଧ୍ୟ ଉତ୍ତବ ହୋଇଛି । ଜୈନ 
ଦର୍ଶନ ସୁତରାଂ ଜୈନ ଧର୍ମ ସହ ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀଭାବେ ସଂଶ୍ମିଷ୍ଟ ହୋଇରହିଛି । ଏହି ଦର୍ଶନ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜ୍ଞାନ, ତର୍‌, ଆଚାର, ଡର୍କ ଇତ୍ୟାଦି ଦର୍ଶନର ମୌଳିକ ଜିଜ୍ଞାସା କ୍ଷେତ୍ର ଗୁଡିକରେ 
ମଧ୍ଯ ବିଭିନ୍ନ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳର ଅବତାରଣା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଏଠାରେ ଜୈନ ଦର୍ଶନ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ କିପରି ଗ୍ରହଣ କରିଛି ସେହି ପ୍ରସଙ୍ଗଟି ଉପରେ ଆଲୋଚନା କରିବାକୁ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ରଖାଯାଇଛି । ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗଟିକୁ ଯିବା ପୂର୍ବରୁ ଏହି ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମାତ୍ର 
ସାମାନ୍ୟ ସୂଚନା ଦିଆଯାଇପାରେ । 
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ଜୈନଧର୍ମର ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରବକ୍ତାଭାବେ ବର୍ବମାନ ମହାବୀରଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । 
କିନ୍ତୁ ଏହି ଧର୍ମର ବିଶ୍ଵସାନୁଯାୟୀ ମହାବୀର ହେଉଛନ୍ତି ଜୈନ ମତର ଅନ୍ତିମ ପ୍ରବର୍ଭକ । 
ଧର୍ମ ପ୍ରବର୍ଗକଙ୍କୁ ଜୈନ ପରିଭାଷାରେ ତୀର୍ଥଙ୍କର କୁହାଯାଏ । ମହାବୀରଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ତେଇଶ 
ଜଣ ତୀର୍ଥଙ୍କର ଏହି ଧର୍ମର ଭିରିପ୍ରସ୍ତର ସ୍ଥାପନା କରିଥୁଲେ । ମହାବୀରଙ୍କର ପୂର୍ବ ତୀର୍ଥଙ୍କର 
ଥଲେ ପାର୍ଶ୍ଵନାଥ ଓ ସେ ଏକ ଏତିହାସିକ ବ୍ୟକ୍ତି ବୋଲି ଅନୁମାନ କରାଯାଏ । ମହାବୀରଙ୍କ 
ଜନ୍ମର ୨୫ ୦ ବର୍ଷ ପୂର୍ବରୁ ସେ ବଞ୍ଚଥବା ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ । କିନ୍ଧୁ ତାଙ୍କର ପୂର୍ବବର୍ଭୀ 
ଅନ୍ୟ ବାଇଶ ଜଣ ତୀର୍ଥଙ୍କରଙ୍କର ଏତିହାସିକ ସ୍ଥିତି ନେଇ ସେପରି ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ଆଧାର 
ନାହିଁ, ଯଦିବା ଜୈନଧର୍ମରେ ସେମାନଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ଅନୁଯାୟୀ 
ରଷଭଦେବ ଜୈନଧର୍ମର ପ୍ରଥମ ଓ ମହାବୀର ଅନ୍ତିମ ପ୍ରବର୍ତକ ଅଟନ୍ି । ଏତିହାସିକ 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରୁ ଦେଖୁଲେ ମହାବୀରଥୁଲେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ସାମାନ୍ୟ ପୂର୍ବବର୍ରୀ ଓ ସମସାମୟିକ । 
ସୁତରାଂ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଓ ଜୈନଧର୍ମ ଏକ ସମୟରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଖ୍ରୀ.ପୂ.ଷଷ୍ଠ ଶତାଦ୍ଦୀରେ 
ଭାରତବର୍ଷରେ ବିକାଶଲାଭ କରିଥଲା । କିନ୍ତୁ ଜୈନଧର୍ମର ବିଶ୍ଵାସ ଅନୁଯାୟୀ ଏହି ଧର୍ମ 
ସନାତନ; କେବଳ ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ତୀର୍ଥଙ୍କରଗଣ ଧର୍ମର ସତ୍ୟକୁ ସାଧାରଣରେ ଉନ୍ମୋଚିତ 
କରିଛନ୍ତି | ରଷଭ ଓ ବର୍ଵମାନ ମହାବୀର ସେହିପରି ସତ୍ୟଦ୍ରଷ୍ଟା ତୀର୍ଥଙ୍କର, ଯେଉଁମାନେ 
ଧର୍ମର ମହାନ୍‌ ବାଣୀକୁ ଏ ଯୁଗରେ ଲୋକଲୋଚନକୁ ଆଣିଛନ୍ତି । କାଳକ୍ରମେ ଏହି ଧର୍ମ 
ଦୁଇଟି ପୂଥକ୍‌ ସଂପ୍ରଦାୟରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇଛି ଯଥା ଶ୍ଵେତାମ୍ବର ଜୈନ ଓ ଦିଗମ୍ବର କୈନ | 
ଅବଶ୍ୟ ଏହି ଦୁଇ ସଂପ୍ରଦାୟ ଏହି ଧର୍ମର ସମସ୍ତ ମୌଳିକ ତର୍ତ୍‌କୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି, କିନୁ 
କେବଳ କେତେକ ସାଧାରଣ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଆଚାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ପୃଥକ୍‌ ଭାବନା ପୋଷଣ 
କରନ୍ତି । ଦିଗମ୍ବରମାନେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତିଯେ ଧର୍ମର ମହାନ୍‌ ସନଚ୍ଛ ବା ତୀର୍ଥଙ୍କର ଗଣ 
କୌଣସି ଖାଦ୍ୟ ଗ୍ରହଣ ନକରି ଜୀବନ ଧାରଣ କରିଥାନ୍ତି, କୌଣସି ସନ୍ଧ୍‌ ସଂପରିର ଅଧ୍ବକାରୀ 
ହେଲେ କିମ୍ବା କୌଣସି ବସ୍ତରଧାରଣ କଲେ ମୁକ୍ତି ପାଇବେ ନାହିଁ ଓ କୌଣସି ନାରୀ ମୁକ୍ତ 
ପାନ୍ତି ନାହିଁ । ଦିଗମ୍ବରମାନେ ଧର୍ମର ଯେଉଁ ସବୁ ଶାସ୍ତକୁ ଆଧାର କରି ଏହି ସବୁ ବିଶ୍ଵାସ 
ପୋଷଣ କରିଥାନ୍ତି ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉଭୟ ସଂପ୍ରଦାୟ ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି । ଦିଗମ୍ବର 
ସଂପ୍ରଦାୟର ଉପପତି ଶିବଭୂତିଙ୍କ ( ପ୍ରଥମ ଶତାବ୍ଦୀ) ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥଲା ବୋଲି ଶ୍ଵେତାମ୍ବର 
ଜୈନମାନେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି | ଦିଗମ୍ବରମାନେ ଅପର ପକ୍ଷରେ ଏହାକୁ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ନାହିଁ 
ବରଂ ସେମାନେ ଜୈନଧର୍ମର ମୂଳ ଆଦର୍ଶକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ଆସିଛନ୍ତି ଓ ଶ୍ବେତାମ୍ବର ମତବାଦ 
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ମହାବୀରଙ୍କ ପରେ ଅଷ୍ଟମ ସନ୍ଧ୍ୟାସୀ ପ୍ରଥମ ଶତାଦ୍ଦୀର ଭଦ୍ରବାହୂଙ୍କଠାରୁ ଆରମ୍ଭ ବୋଲି 
ଗ୍ରହଣ କରିଥାନି । ଧର୍ମୀୟ ଶୃଙ୍ଖଳା ଭିତରେ ଦିଗମ୍ବରମାନେ କଠୋର ବ୍ରତାବଲମ୍ବୀ ହୋଇ 
କଟ୍ଟରପନ୍ଛୀ ହେବାବେଳେ ଶ୍ବେତାତ୍ବରମାନେ କେତେକ ପରିବର୍ଭନକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । 
ଶ୍ଵେତାତ୍ବରମାନେ ଧଳା ବସ୍ତ ପରିଧାନ କରନ୍ତି । ଶ୍ବେତାମ୍ବର ସଂପ୍ରଦାୟର ସାହିତ୍ୟରାଜି 
ତୁଳନାରେ ଦିଗମ୍ବରମାନଙ୍କର ସାହିତ୍ୟ କୃତି ଅଧ୍ବକ ପ୍ରାଚୀନ ମନେହୁଏ । ଅବଶ୍ୟ ଧର୍ମର 
ମୌଳିକ ଭାବନା ବା ଆଚରଣର ପ୍ରୟୋଗ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସାଧାରଣ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ନେଇ 
ଜୈନଧର୍ମରେ ୮ ୪ଟି ବିଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥିଲା ବୋଲି ଗବେଷକମାନେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗୋଷ୍ଠୀ ଗଛ ଭାବରେ ପରିଚିତ | ଶ୍ବେତାତ୍ବର ଓ ଦିଗମ୍ବର ପ୍ରତ୍ୟେକ ସଂପ୍ରଦାୟ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିଭିନ୍ନ ପନ୍ଛା ରହିବା ଜଣାଯାଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ସଂପ୍ରଦାୟ ମହାବୀରଙ୍କ ପରେ ନିଜ 
ଗୋଷ୍ଠୀର ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରବକ୍ତା ଓ ସନ୍ଧମାନଙ୍କର ନାମ ଦର୍ଶାଇଥାନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ସଂପ୍ରଦାୟ 
ବିଭିନ୍ନ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ସନ୍ଧମାନଙ୍କ ସହିତ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ କରି ସେ ସବୂରେ ବିଶ୍ଵାସ କରିଥାନ୍ତି | 


ଜୈନଧର୍ମର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ପରେ ଏହାର ଦର୍ଶନ, ଆଚାର, ସନ୍ଛମାନଙ୍କର ଜୀବନୀ 
ଇତ୍ୟାଦି ନାନା କ୍ଷେତ୍ର ଉପରେ ସାହିତ୍ୟମାନ ସୃଷ୍ଟି ହେବାରେ ଲାଗିଲା । ଏହାର ଆରମ୍ଭ 
କାଳରେ ଯେଉଁ ସବୁ ଗ୍ରଚ୍ଛରାଜି ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା ସେ ମଧ୍ଯରୁ ଅନେକ କାଳକ୍ରମେ ବିସ୍ୃତ 
ବା ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲା । ବିଶେଷକରି ଚତୁର୍ବଶ ପୂର୍ବ ଓ ଏକାଦଶ ଅଙ୍ଗ ଏହାର ସବୁଠାରୁ 
ପ୍ରାଚୀନତମ କାଉ । କିନ୍ତୁ ଚତୁର୍ବଶ ପୂର୍ବ ପରେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲା ସୁତରାଂ ଏକାଦଶ ଅଙ୍ଗ 
ଜୈନଧର୍ମର ସବୁଠାରୁ ପ୍ରାଚୀନତମ ଶାସ୍ତଭାବେ ସ୍ଵୀକୃତ । ଦିଗମ୍ବରମାନଙ୍କ ମତରେ ଏହି 
ଏକାଦଶ ଅଙ୍ଗ ମୂଳଗ୍ରଚ୍ଛ ମଧ୍ଯ ବିଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଇଛି, ସଂପ୍ରତି ଏହି ନାମରେ ଯେଉଁ ଗ୍ରନ୍ଛ 
ରହିଛି ତାହା ମୌଳିକ ନୁହେଁ । କିଚୁ ଏହି ମୁଳ ପବିତ୍ର ଗ୍ରନ୍ଧ ସକଳକୁ ଆଧାରକରି ବହୁ 
ଭାଷ୍ୟ, ଟୀକାର ବିସ୍ତୃତ ସାହିତ୍ୟରାଜି ରହିଛି । ଜୈନଧର୍ମର ବିଚାର ଆଧାରରେ ବହୁ 
କାବ୍ୟ, କବିତା, ନାଟକ ଇତ୍ୟାଦି ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଛି । ଦର୍ଶନଶାସ୍ତ୍ ସ୍ତରରେ ମଧ୍ଯ ବିପୁଳ 
ସାହିତ୍ୟର ସୁଦୀର୍ଘ ଇତିହାସ ରହିଛି । ଆରମ୍ଭ କାଳରେ ଜୈନଦର୍ଶନ ବା ଧର୍ମର ସାହିତ୍ୟ 
ପ୍ରାକୃତ ଭାଷାରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା ଓ ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାରେ ମଧ୍ଯ ଅନେକ 
ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା | ବର୍ଭମାନ ଉପଲବ୍‌ଧ ହୋଇପାରୁଥବା କେତେକ କୃତି ମଧ୍ଯରେ 
ବିଶେଷଭ୍ୟଷ୍ୟକଭାଷ୍ୟ, ଜୈନବର୍ତିକା ଓ ଏହା ଉପରେ ସାନ୍ତାୟାଚାର୍ଯ୍ୟ, ନେମିଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କର 
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ଭାଷ୍ୟ ଅଧକ ଆଦୂତ ଗ୍ରନ୍ଧ ଅଟେ | ସେହିପରି ମାଲ୍ଲିସେନଙ୍କର ସ୍ୟାଦବାଦମଞ୍ଜରୀ, ସିଦ୍ଧସେନ 
ଦିବାକରଙ୍କର ନ୍ୟାୟାବତାର, ଅନନ୍ତବୀର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ପରୀକ୍ଷା ମୁଖସୂତ୍ର ଲଘୁବୃରି, ପ୍ରଭାଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କର 
ପ୍ରାମେୟକମଳ ମାର୍ତଣ୍ଡ ହେମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ର ଦେବସୂରୀଙ୍କର ପ୍ରମାଣନୟତତର୍ 
ଲୋକାଳଙ୍କାର ସର୍ବାଦୃତ ଗ୍ରନ୍ଧ ଅଟେ । ଏସବୁ ଗ୍ରନ୍ଧ ଆଜକୁ ପ୍ରାୟ ୭୦୦/୮୦୦ ବର୍ଷ 
ତଳେ ରଚିତ ହୋଇଥଲା | 


ଜୈନଧର୍ମର ଏକ ବିଶେଷତ୍ଵ ହେଉଛି ଏହା ଏକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଧର୍ମ । ସମ୍ଭବତଃ 
ପୃଥବୀର ଧର୍ମମାନଙ୍କର ଇତିହାସରେ ଏହା ଏକ ଅଭିନବ ଭାବନା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି 
ହେବନାହିଁ । ଭଶ୍ଵର-ଭାବନା ଧର୍ମୀୟ ମାନସିକତାର ଏକ ଅବିଛେଦ୍ୟ ଅଙ୍ଗ ହୋଇଥିବା 
ବେଳେ ଜୈନ ଧର୍ମ ଏହାର ତାର୍ବିକ ଓ ନୈତିକ ଆଧାରକୁ ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ରୂପ ଦେବାରେ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ କୌଣସି ଭୂମିକା ନଦେବା ବେଶ୍‌ କୌତୂହଳପ୍ରଦ ଅଟେ । ଅବଶ୍ଯ ଜୈନଧର୍ମ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଧର୍ମହେଲେ ମଧ୍ଯ ଆଧୁନିକ ପରିଭାଷାରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଜୀବନ ଦର୍ଶନ 
ଯେଉଁ ବୌଦ୍ଧିକ ଓ ନୈତିକ ଆଧାର ଉପରେ ଗଢି ଉଠିଛି ତାହା ଜୈନଧର୍ମରେ ଦେଖାଯାଏ 
ନାହିଁ । ବରଂ ପ୍ରାଚୀନ ଧର୍ମୀୟ ମାନସିକତା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଧର୍ମ ସହ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହୋଇ ରହିଥୁବା 
କେତେକ ଅଲୌକିକ ଭାବନା, ଅତାହନ୍ଦରିୟ ବିଶ୍ଵାସ, ମୁକ୍ତି, ମୋକ୍ଷ, ଆତ୍ସାର ଅମରତ୍ଵ ଇତ୍ୟାଦି 
ପ୍ରତୀତି ସକଳ ମଧ୍ଯ ଜୈନ ଧର୍ମରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ସୁତରାଂ ଜୈନ ଧର୍ମ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ଗ୍ରହଣ ନକରି ମଧ୍ଯ କେତେକ ସ୍ତରରେ ଅଲୌକିକ ଭାବନାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଦେଖାଯାଏ | 
କାରଣ ଏହାହିଁ ପ୍ରାଚୀନ ଯୁଗର ଧର୍ମୀୟ ମାନସିକତା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ତଥାପି 
ଏସର୍ତେ, ଜୈନଧର୍ମ ତାର ବୌଦ୍ଧିକ, ତାର୍୍‌ିକ ଓ ନୈତିକ ବିଚାର ସକଳକୁ ବିକଶିତ 
କରାଇବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଏକ ବିପ୍ଲବାତ୍ଧକ ବିଚାର କହିଲେ 
ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । 


ଜୈନଧର୍ମର ଭାବନା ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା ଓ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳର 
ବିକାଶ ହୋଇଥଲା ସେ ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ କିପରି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି ତାହାହିଁ 
ଏଠାରେ ମୁଖ୍ୟ ଆଲୋଚ୍ୟ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଅଟେ | ଧର୍ମୀୟ ଭାବନା ହେଉ ବା ଶୁଦ୍ଧ ଦାର୍ଶନିକ 
ଚିନ୍ତନ ହେଉ ଦୁଇଟି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵବରଙ୍କ ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ଅତି ସାଧାରଣଭାବେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇଥାଏ । ବିଶେଷତଃ ଶଶ୍ବରଙ୍କୁ ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା ଭାବରେ ଓ ନୀତି-ସଂସ୍ଥାପକ ଭାବରେ 


- ୧୩୯- 
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ଅବଧାରଣା କରା ଯାଇଥାଏ । କିନ୍ତୁ ଜୈନ ଦର୍ଶନ ଯେଉଁ ତାର୍ବଵିକ ଓ ନୈତିକ ବିଚାର 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଛି ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର କୌଣସି ଭୂମିକା ନାହିଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ 
ଏହାର ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ମଧ୍ୟ ଦେଇ ବିକଶିତ ହୋଇଛି | ଅଧ୍ୁକର୍ନତ ଜୈନଦର୍ଶନର କେତେକ 
ବିଶିଷ୍ଠ ଲେଖକ ଓ ଟୀକାକାର ଶତଶ୍ଵର ସଂପର୍କୀୟ ପ୍ରତିପକ୍ଷ ଯୁକ୍ତି ଗୁଡ଼ିକୁ ଖଣ୍ଡନ କରି 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ତାର୍କିକ ଭିଭି ଦେବାରେ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଏହାର ଦାର୍ଶନିକ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଅବତାରଣା କିପରି ହୋଇଛି ତାହା ଏଠାରେ ସମ୍ୟକ୍‌ 
ଭାବରେ ଆଲୋଚନା କରାଯିବ | 


ଜଗତ ସଂପର୍କରେ ଜୈନ ଦର୍ଶନ ମତପୋଷଣ କରିଥାଏ ଯେ ଜଗତ ଏକ ସୃଷ୍ଟ 
ବସ୍ତୁ ନୁହେଁ ବା ଏହାର କେହି ସ୍ରଷ୍ଟା ନାହାନି । ଏହା ସନାତନ ଯାହାର ଆରମ୍ଭ ବା ଶେଷ 
ନାହିଁ । ସୁତରାଂ ଏହାର ସ୍ରଷ୍ଟା ବା ସଂହର୍ରାର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠି ନପାରେ | ଏହା ସ୍ଵପରିଚାଳିତ । 
ଜଗତରେ ଯାହା କିଛି ଦ୍ରବ୍ଯ ଅଛି ତାହାକୁ ଜୈନ ଦର୍ଶନରେ ଦୂଇ ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ 
କରାଯାଏ ଯଥା- ଜୀବ ଓ ଅଜୀବ | ଜୀବ ସ୍ଵରୂପତଃ ଚେତନାଯୁକ୍ତ | ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବଠାରେ 
ଆତ୍ସା ବିଦ୍ୟମାନ, ଆତ୍ାର ସ୍ଵରୂପଗତି ଧର୍ମ ହେଉଛି ଚେତନା | ଆତ୍କାରେ ଚେତନା ସର୍ବଦା 
ରହିଥାଏ ଯଦିବା ଜୀବ ଦେହରେ ଚେତନା କମ୍‌ ବେଶୀ ହୋଇପାରେ | ଉଦ୍ଭିଦ ଆଦି ଜୀବ 
ମଧ୍ଯ ଚେତନାଯୁକ୍ତ ଯଦିବା ସେମାନଙ୍କ ପାଖରେ ଚେତନାର ପରିମାଣ କମ୍‌ । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଜୀବ ଅସ୍ତିକାୟ । ପୁନଶ୍ଚ ଜୀବମାନେ ମୁକ୍ତ ବା ବଦ୍ଧ ହୋଇପାରନ୍ତି । ମୁକ୍ତଜୀବ ପାଖରେ 
ଚେତନା ସବୁଠାରୁ ଅଧକ | ମୋଟ ଉପରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ ପାଖରେ ଜୀବ ବିଦ୍ୟମାନ । 
ଜୀବ ଅନେକ ଓ ଜୀବଗଣ ସନାତନ | ଜୀବଗଣ ସନାତନ ହୋଇଥିବାରୁ ସେମାନେ ଅଜ 
ଓ ଅମର । ଜୈନ ଦର୍ଶନର ତରତ୍ତମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜୀବ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ ଦ୍ରବ୍ୟ ହେଲା 
ଅଜୀବ | ଅଜୀବ ଚେତନା ରହିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଜୀବ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଚୈତନ୍ୟ ନାହିଁ । ଜୈନ 
ଦର୍ଶନରେ ପାଞ୍ଚ ପ୍ରକାରର ଅଜୀବର ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି ଯଥା - ଆକାଶ, କାଳ, ଧର୍ମ, ଅଧର୍ମ 
ଓ ପୁଦ୍ଗଳ | କେବଳ ପୁଦ୍ଗଳ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ ସବୁ ଦ୍ରବ୍ୟ ଅମୂର୍ଭ । 


ଜୀବ, ପୁଦ୍ଗଳ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ସେମାନଙ୍କର ସ୍ଥିତି ଲାଗି ଆକାଶ ସ୍ଥାନ ଦେଇଥାଏ । 
ଆକାଶ ଅମୂର୍ଭ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହାର ଅସ୍ତିତ୍ବ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ନୁହଁ, ବରଂ ଅନୁମାନ ସାହାଯ୍ୟରେ 
ଏହା ଜ୍ଞେୟ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିସ୍ତାରଯୁକ୍ତ ଦ୍ରବ୍ଯର ଅବସ୍ଥାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆକାଶ ହିଁ ଥାଏ । 


- ୧ ୪୦- 
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ପୁନଶ୍ଚ ଜୈନ ମତରେ ଆକାଶ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ହୋଇପାରେ ଯଥା ଲୋକାକାଶ ଓ 
ଆଲୋକାକାଶ । ଜୀବମାନେ ଅବସ୍ଥାନ କରୁଥିବା ଆକାଶ ହେଉଛି ଲୋକାକାଶ, ଅଥର୍ଟ 
ଜଗତକୁ ଅତିକ୍ରମକରି ଯେଉଁ ମହାଶୂନ୍ୟ ରହିଛି ତାହା ଆଲୋକାକାଶ । ଦ୍ଵିତୀୟ ଅଜୀବ 
ହେଉଛି କାଳ ଓ ଏହା ଅନସ୍ତିକାୟ । କାଳ ଆକାଶ ପରି ଅନୁମାନଜନ୍ୟ, ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକନ୍ୟ 
ନୁହେଁ | ଦ୍ରବ୍ୟ ମାନଙ୍କର ଅବିଛିନ୍ନତା, ପରିଣତି, ନୂତନତ୍‌ ବା ପୁରାତନତ୍‌ କାଳଯୋଗୁଁ ହିଁ 
ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । ପୂର୍ବ-ପର, ଜ୍ୟେଷ୍ଠ-କନିଷ୍ଠ ପ୍ରତୀତି କାଳର ସ୍ଵୀକୃତିକୂ ପ୍ରମାଣକରେ | 
ପଦାର୍ଥ ମାନଙ୍କର ବହୁକ୍ଷଣବ୍ୟାପୀ ଅବସ୍ଥିତିରୁ କାଳର ଭାବନା ଆସିଥାଏ । ଜୈନମତରେ 
କାଳ ଏକ, ଅବିଭାଜ୍ୟ ଓ ଅନସ୍ତିକାୟ | ଅବଶ୍ୟ ଏହି ଦର୍ଶନରେ ଦୂଇ ପ୍ରକାର କାଳର 
ଭାବନା ରହିଛି ଯଥା ବ୍ୟାବହାରିକ ଓ ପାରମାର୍ଥକ କାଳ | ଦ୍ରବ୍ୟମାନଙ୍କର ପରିବର୍ଭନ ବା 
ପରିଣତିରୁ ଦଣ୍ଡ, ଘଣ୍ଟା, ଦିନ ଇତ୍ୟାଦିର କଳ୍ପନା ଆସିଥାଏ ଓ ଏହା ବ୍ୟାବହାରିକ କାଳ | 
ଏହା ଅବୟବସଂପନ୍ନ । ବ୍ଯାବହାରିକ କାଳ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆରମ୍ଭ ଓ ଶେଷର ଭାବନା 
ଆସିଥାଏ । କିନ୍ତୁ ପରମାର୍ଥକ କାଳକୁ ନିତ୍ଯ ଓ ନିରବୟବ ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ 
,ଏହା ଅବିଛିନ୍ନ ଭାବେ ଥାଏ । ପରମାର୍ଥକ କାଳକୁ ଯେତେବେଳେ ଦିନ, ଦଣ୍ଡ, ଘଣ୍ଟା, 
ମାସ ଇତ୍ୟାଦି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଏ, ସେତେବେଳେ ବ୍ୟାବହାରିକ 
କାଳର ଭାବନା ଆସିଥାଏ । 


ଅନ୍ୟ ଦୁଇଟି ଅଜୀବ ଭାବେ ଧର୍ମ ଓ ଅଧର୍ମକୁ ଜୈନ ତତ୍ତମୀମାଂସାରେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇଛି ! ଧର୍ମ ଓ ଅଧର୍ମ ପ୍ରତୀତିକୁ ଏକ ବୈଷୟିକ ଅର୍ଥରେ ଜୈନମାନେ ନେଇଛନ୍ତି | 
ବସ୍ତୁକୁ ଯାହା ଗତିଶୀଳ କରାଏ ତାହା ବସ୍ତୁର ଧର୍ମ | ଗତିଶୀଳତାକୁ ଧର୍ମ କୁହାଗଲା ବେଳେ 
ସ୍ମିରତାକୁ ଅଧର୍ମ କହାଯାଏ । ବସ୍ତୁରେ ଅଧର୍ମ ନଥଲେ ତାହା ସ୍ପିର ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । 
ଧର୍ମ ବସ୍ତୁରେ ଗତି ସୃଷ୍ଟିକରେ ନାହିଁ ବା ଅଧର୍ମ ଗତିଶୀଳ ଦ୍ରବ୍ୟର ଗତି ବନ୍ଦ କରିପାରେ 
ନାହିଁ । ପରନ୍ତୁ ଧର୍ମ ବସ୍ତୁକୁ ଗତିଶୀଳ କରିବାରେ ଓ ଅଧର୍ମ ବସ୍ତୁକୁ ସ୍ଥିତିଶୀଳ କରିବାରେ 
ସହାୟକ ହୋଇଥାନ୍ତି । ଏକ ସାଦୃଶ୍ୟ ଉପମା ଛଳରେ ଏହାକୁ ବୁଝା ଯାଇଥାଏ । ଜଳ 
ଯେପରି ମାଛଠାରେ ଗତି ସୃଷ୍ଟି ନକରି ମାଛର ଗତି ପାଇଁ ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ, ଧର୍ମ 


ସେହିପରି ବସ୍ତୁକୁ ଗତିଶୀଳ କରିବାରେ ଓ ଅଧର୍ମ ସ୍ଥିତିଶୀଳ କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିଥାଏ । 
ଗତିଶୀଳତା ବା ସ୍ପିତିଶୀଳତାକୁ ବୁଝାଇବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜୈନମାନେ ଧର୍ମ ବା ଅଧର୍ମକୁ ଦ୍ରବ୍ୟ 
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ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ସମ୍ଭବତଃ ଏକ ତାର୍ବିକ ଆବଶ୍ୟକତାରୁ ଉତ୍ତବ ହେବା ମନେ 
ହୁଏ । ବାହ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜୀବ ବା ଅଣୁମାନଙ୍କର ଅନ୍ତରିସ୍ଥ କ୍ରିୟା ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କୁ 
ଗତିଶୀଳ କରାଇବାରେ ବହିରାଗତ ସତ୍ତାର ଆବଶ୍ୟକତା ଯୋଗୁଁ ଜୈନମାନେ ଧର୍ମ, ଅଧର୍ମକୁ 
ଦ୍ରବ୍ୟ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଜଣାପଡେ | 


ଉଲ୍ଲିଖୃତ ଶେଷ ଅଜୀବ ହେଉଛି ପୁଦ୍ଗଳ ବା ବସ୍ତୁ | ପୁଦ୍ଗଳ ମୂର୍ର ଓ ଅସ୍ତିକାୟ | 
ଆକାଶ ପୁଦଗଳମାନଙ୍କୁ ଧାରଣକରେ ଓ କାଳ ସେମାନଙ୍କଠାରେ ପରିବର୍ଭନ ସୃଷ୍ଠି କରିଥାଏ । 
ଧର୍ମ ସେମାନଙ୍କୁ ଚଳନଯୁକ୍ତ କରିଥାଏ ଯଦ୍ଵାରା ସେମାନେ ପରସ୍ପର ସହିତ ମିଶ୍ରିତ ହେବା 
ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । ପୁଦ୍ଗଳ ଜଡ ଓ ଏହାର ସୃକ୍ଷ୍ମତମ ସ୍ଥିତି ହେଉଛି ଅଣୁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ପୁଦ୍ଗଳର ବିଭାଜନ ସମ୍ଭବ ଓ ଏହାର ଅବିଭାଜ୍ୟ ଅଂଶ ହେଉଛି ଅଣୁ | ସୁତରାଂ ପୁଦ୍ଗଳ 
ଅଣୁ ରୂପରେ ବା ସଂଘାତ ରୂପରେ, ଏପରି ଦୁଇଟି ସ୍ଥିତିରେ ଅବସ୍ଥାନ କରିପାରେ । 
ଅଣୁମାନଙ୍କର ମିଶ୍ରଣରୁ ସଂଘାତ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ । ସଂଘାତର ବିଭାଜନରୁ ଅଣୁ 
ଆସିଥାଏ । ସକଳ ଅଣୁ ଅଂଶହୀନ ଓ ଅବିଭାଜ୍ୟ | ପୁଦ୍ଗଳ ପାଖରେ - ସଂଘାତ ସ୍ଥିତିରେ 
ବା ଅଣୁ ସ୍ଥିତିରେ - ଚାରୋଟି ଗୁଣ ଥାଏ ଯଥା ସ୍ପର୍ଶ ରସ, ଗନ୍ଧ ଓ ବର୍ଣ୍ଣ | ଜୈନ 
ଦର୍ଶନରେ ଅଣୁମାନଙ୍କ ପାଖରେ ଗୁଣଗତ ବା ପରିମାଣଗତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ନାହିଁ । ଅଣୁମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ୟ ନ ଥଲେ ମଧ୍ଯ ଅଣୁମାନଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ପରିମାଣାତ୍ସକ ମିଶ୍ରଣରୁ 
ପୃଥକ୍‌ ପୃଥକ୍‌ ବସ୍ତୁର ଉତ୍ପତ୍ତି ହୋଇଥାଏ । ଦୂଇଟି ଅଣୁର ମିଶ୍ରଣରେ ସୃନ୍ଧ ଓ ସୃନ୍ଧ ମାନଙ୍କର 
ସମ୍ମିଶ୍ରଣରେ ଜଗତର ବସ୍ତୁ ସକଳର ଉଦ୍ଭଦ ହୋଇଥାଏ । ବସ୍ତୁ ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ହେଲେ 
ମଧ୍ଯ ଏହି ପରିବର୍ଭନ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମୁହୂର୍ଭରେ ହେଉନଥାଏ, ବା ବସ୍ତୁର ଗୁଣ ସକଳ ଅବାସ୍ତବ 
ନୁହେଁ । ବସ୍ତୁର ପର୍ଯ୍ୟାୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପରିବର୍ଭନ ହେଉଥିଲେ ମଧ୍ଯ ବସ୍ତୁର ମୌଳିକ ଗୁଣ 
ଚିରନ୍ତନ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ଅଣୁ ଗୁଡିକ ମୌଳିକ, 
ନିତ୍ୟ ଓ ଚିରନ୍ତନ | ସୁତରାଂ ଜୈନ ମତରେ ଜଗତ ମଧ୍ଯ ସତ୍ୟ ଓ ସନାତନ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏକ 
ସୃଷ୍ଟ ବସ୍ତୁ ନୁହେଁ । 


ଜୈନ ଦର୍ଶନର ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସା ଜଗତର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ବାସ୍ତବବାଦୀ ଓ 
ବହୁତର୍ଵବାଦୀ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଉପସ୍ଥାପନା କରିଥାଏ | ଜଗତକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଦର୍ଶନରେ 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ତାତ୍ତିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନଙ୍କର ଅବତାରଣା ଦେଖୁବାକୂ ମିଳେ । ଏସବୁ ବସୁନିଷ୍ଠ 
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ପ୍ରକଛ୍ ନୁହେଁ ବରଂ ତାର୍ତିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ମାତ୍ର । ଏକତରତ୍ତ୍ବବାଦ, ଦୈଵୈତବାଦ, ଜଡବାଦ, 
ମାୟାବାଦ, ବାସ୍ତବବାଦ, ବହୂତତ୍ତ୍ବବାଦ, ଭାବବାଦ, ପ୍ରତ୍ୟୟସତ୍ତାବାଦ ଇତ୍ଯାଦି ନାନା 
ତତ୍ତ ସିବ୍ଧାନ୍ତମାନ ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରେ ବିକାଶ ନିଶ ଲାଭ କରିବା ଦେଖାଯାଏ । 
ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ସିବ୍ଧାନ୍ତ ତାର୍ବିକ ସ୍ତରରେ ଜଗତକୁ ବୋଧଗମ୍ଯ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରତ୍ଯୟଗତ 
ଆଧାର ମାତ୍ର ଯୋଗାଇଥାଏ ! ଏହି ତତ୍ତମୀମାଂସୀୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ମାନଙ୍କର ତୁଳନାତ୍ସକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
ବା ବିଶ୍ଳେଷଣରୁ ପ୍ରତ୍ୟେକଟିର ତାର୍କିକ ଜଟିଳତା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ | ଦର୍ଶନର ଇତିହାସରେ 
( ଏହି ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ ତରତ୍ତମୀମାଂସକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ) ତରତ୍ତମୀମାଂସାମାନଙ୍କ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାନା ଅଧ୍ୟୟନ ଓ ତର୍ଵମୀମାଂସା ବିରୋଧୀ ଆଲୋଡନ ଦର୍ଶନରେ ବହୁ ଦିଗନ୍ତର 
ଉନ୍ମୋଚନ କରିଛି । ଚିନ୍ତା ସ୍ତରରେ ଯେଉଁ ଦିଗନ୍ତମାନ ଏହାଦ୍ଵାରା ଉନ୍ମୋଚିତ ହୋଇଛି 
ତାହା ବୌଵ୍ଦିକ ଉତ୍ତରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅମୁଲ୍ୟ ସଂପଦ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ଜଗତର 
ଏହି ଆଧାର ଗତ ସଂରଚନା ସ୍ତରରେ (conceptual framework) ରଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ପାରେ ବା ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇପାରେ । ଜୈନ ଦର୍ଶନର ତାର୍ତିକ 
ଆଧାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଛଶ୍ଵରଙ୍କର କୌଣସି ଭୂମିକା ହିଁ ନାହିଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଗତର ସୃଷ୍ଟି ଇତ୍ୟାଦି 
ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାରେ ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ କୌଣସି ଭୂମିକା ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ । ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ 
ଏଠାରେ ସୁଚିନ୍ତିତ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି | 


ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସଂପର୍କିତ ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାବନାଟି ହେଉଛି ଯେ ଇଶ୍ବର ନାତି-ସଂସ୍ଥାପକ । 
ଆମର ନୈତିକ ଜୀବନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଛଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନ ଦିଆ ଯାଇଥାଏ । କିନ୍ତୁ 
ଜୈନ ନୀତିଶାସ୍ତ୍ରରେ ଛଶ୍ଵରଙ୍କର କୌଣସି ଭୂମିକା ନାହିଁ । 


ଜୀବ ଓ ଅଜୀବକୁ ବାଦ ଦେବା ପରେ ଜୈନ ଦର୍ଶନରେ ଆଉ ସାତୋଟି ପଦାର୍ଥ 
ବା ତର୍ତକୂ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । ସେହି ତତ୍ତ୍ବ ଗୁଡିକ ହେଲା ପାପ, ପୁଣ୍ୟ, ଆସ୍ତବ, 
ସଂବର, ବନ୍ଧ, ନିର୍ଜରା ଓ ମୋକ୍ଷ | ଜୈନ ନାତିଶାସ୍ତ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏହି ପ୍ରତ୍ୟୟ ଗୁଡିକ 
ଗୁରୁତୃପୂର୍ଣ । ଜୈନ ତତ୍ତ ଅନୁଯାୟୀ ପୂର୍ଵତା ଓ ଅସୀମତା ଜୀବର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଶକ୍ତି ହେଲେ 
ମଧ୍ଯ ଜୀବ ପୁଦଗଳ ସହ ସଂପର୍କିତ ହୋଇ ବନ୍ଧନଯୁକ୍ତ ହୋଇଥାଏ | ଏହି ବନ୍ଧନ ଯୋଗୁ 
ଜୀବ ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥାଏ । ବନ୍ଧନଯୁକ୍ତ ଜୀବ ଅବିଦ୍ୟା ମଧ୍ଯରେ ରହି ଆସକ୍ତି ଭିତରେ 
ବୁଡିରହେ | ଆସକ୍ତି ହିଁ ଜୀବକୁ ପୁଦ୍ଗଳ ସହିତ ବାନ୍ଧି ରଖୁଥାଏ । ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ବା 
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ଆକର୍ଷଣ ଯୋଗୁଁ ଜୀବ ଉପରେ ଯେଉଁ ପୁଦ୍ଗଳ ସଞ୍ଚତ ହୁଏ ତାକୁ ଆସ୍ରବ କୁହାଯାଏ । 
ଆସ୍ରବ ଯୋଗୁଁ ଜୀବର ପ୍ରକୃତ ସ୍ଵରୂପ ଚାଲିଯାଏ ଓ ଜୀବ ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ମ ନେଉଥାଏ । 
ଯେଉଁ ଭାବ ଜୀବକୁ ବସ୍ତୁରେ ଲିପ୍ରକରି ରଖେ ତାହାକୁ ‘ କଷାୟ” କୁହାଯାଏ । କ୍ରୋଧ, 
ମାନ, ମାୟା ଓ ଲୋଭ କଷାୟର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ | କଷାୟ ମୁକ୍ତ ଓ ଆସ୍ରବବିହୀନ ନହେଲେ 
ଜୀବ ମୁକ୍ତି ପାଇପାରେ ନାହିଁ । ଜୀବ କଷାୟ, ଆସ୍ତବ ଓ ପୁଦ୍ଗଳରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାଦ୍ଵାରା ସେ 
ନିଜର ଯଥାର୍ଥ ସ୍ଵରୂପ ଅନନ୍ତ-ଚତୁଷ୍ଟୟ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ପାରିବ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ । 
ଜୀବ ଅନନ୍ତ ଶନ୍ତି, ଅନନ୍ତ ଶ୍ରଦ୍ଧା, ଅନନ୍ତ ଜ୍ଞାନ ଓ ଅସୀମ ଆନନ୍ଦର ଅଧ୍କାରୀ ହେବା ହିଁ 
ଜୈନ ମତରେ ମୁଳ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା । ଏହି ଅନନ୍ତ-ଚତୁଷ୍ଟୟ ଲାଭ ପାଇଁ ଜୈନ ଦର୍ଶନରେ 
ବ୍ୟଲ୍ତିର ଆଚାର ଉପରେ ଯଥେଷ୍ଟ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯାଇଛି । ମୁକ୍ତି ସଂପର୍କିତ ଭାବନା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଓ ସୋପାନ ସକଳକୁ ସମ୍ବର, ନିର୍ଜରା ଇତ୍ୟାଦି ବୈଷୟିକ ପରିଭାଷାରେ 
ଜୈନ ଦର୍ଶନରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି | ମୁଖ୍ୟତଃ ଜୀବର ଅଜୀବଠାରୁ ସମସ୍ତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ବିଚ୍ଜିନ୍ନ ହେବାଦ୍ଵାରା ଜୀବ ଏହି କାଳ୍ଚନିକ ସ୍ପିତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ । 


କୌତୂହଳର ବିଷୟ ହେଉଛି ଛଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ବା ଲଶ୍ଵର ଉପାସନାଦ୍ଵାରା ଜୀବ ଯେ 
ମୁକ୍ତି ଲାଭକରେ ଏହି ପ୍ରତୀତି ଜୈନ ଦର୍ଶନରେ ନାହିଁ । ପରନ୍ତୁ ନୈତିକ ଆଚରଣଦ୍ବାରା 
ଜୀବ ମୁକ୍ତି ପାଇଥାଏ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ । ନୈତିକ ଆଚରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସମ୍ୟକ 
ଦର୍ଶନ, ସମ୍ୟକ ଜ୍ଞାନ ଓ ସମ୍ୟକ ଚରିତ୍ରକୁ ଜୈନ ବିଚାରରେ ସବୁଠାରୁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଥାନ 
ଦିଆଯାଇଛି । ବିଶେଷତଃ ସମ୍ୟକ ଜ୍ଞାନ ହେଉଛି ଅଜ୍ଞତାରୁ ମୁକ୍ତି । ଏ ସବୁକୁ ଜକୈନମାନେ 
ତାର୍ଵିକ ଓ ଧର୍ମୀୟ ପରିଭାଷାରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏହାର ସାଧାରଣ ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ମହର୍ତପୂର୍ଣ 
ଅଟେ । ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ଜୈନ ଦର୍ଶନର ଆଚାର ଶାସ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସବୁଠାରୁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ 
ସାଧନ ହେଉଛି ସମ୍ୟକ ଚରିତ୍ର । ଅହିଂସା, ସତ୍ୟ, ଅସ୍ତେୟ, ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ଓ ଅପରିଗ୍ରହ 
ଭାରତୀୟ ନୀତିଶାସ୍ତରେ ପଞ୍ଚ ମହାବ୍ରତ ଭାବେ ସୁବିଦିତ । ଏ ସବୁକୁ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରିବା 
ଏଠାରେ ଲକ୍ଷ୍ୟ ନୁହେଁ । ପରନ୍ତୁ ବ୍ଯକ୍ତିର ନୈତିକ ଜୀବନ ବା ମୁକ୍ତି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ 
କୌଣସି ସ୍ଥାନ ଦିଆ ନଯିବା ସବୁଠାରୁ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଅଟେ । ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ 
ଜୈନ ଦର୍ଶନରେ କର୍ମର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଛି । କୌଣସି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଶକ୍ତି 
ଏହାକୁ ପ୍ରଭାବିତ ବା ନିୟନ୍ତିତ କରିବାର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁ ନାହିଁ । କର୍ମର ଫଳ ସ୍ଵତଃ ଆସିଥାଏ, 
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ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମ ସ୍ଵୟଂ ଫଳ ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ । ପୁନଶ୍ଚ ଏହି ଦର୍ଶନରେ କର୍ମର କେତେକ 
ଶ୍ରେଣୀ ବିଭାଜନ କରାଯାଇଛି । କର୍ମ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 'ବନ୍ଧନ'କୁ ମଧ୍ଯ ବିଶ୍ଲେଷଣ 
କରାଯାଇଛି । କିନ୍ତୁ କୌଣସି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ କୌଣସି ଭୂମିକା ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ । 
ରଶ୍ବରଙ୍କୁ ବାଦ୍‌ ଦେଇ ଜୈନ ଦର୍ଶନ ତାର ଆଚାର ଶାସ୍ତକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଛି । 


ସୁତରାଂ ସାଧାରଣ ବିଶ୍ବାସରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଯେପରି ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା ଭାବରେ ଓ ନୀତି 
ନିୟାମକ ବା କର୍ମାଧ୍ଯକ୍ଷ ଭାବେ ନିଆଯାଏ ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କୈନ ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନ ସଂପୂର୍ଣ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । କାରଣ ଜୈନ ତର୍ତ୍ରମୀମାଂସା ବା ଆଚାର 
ମୀମାଂସାରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କୌଣସି ଭୂମିକା ଦିଆ ଯାଇନାହିଁ । ଅବଶ୍ୟ ଜୈନ ତର୍ତ୍ମୀମାଂସା, 
ଆଚାର ମୀମାଂସା ଇତ୍ୟାଦି ଜୈନ ଧର୍ମର ଉତ୍ପତ୍ତି ପରେ ପରେ ରୂପରେଖ ନେଇଥୁଲା | 
ସୁତରାଂ ଅତି ପ୍ରାଚୀନ ସମୟରୁ ଜୈନ ଧର୍ମ ଦର୍ଶନରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସ୍ଥାନ ପାଇଥୁଲା ! 
କାଳକ୍ରମେ ଏକ ଜୀବନ୍ତ ଧର୍ମୀୟ ପରମ୍ପରାକୁ ଆଧାର କରି ନାନା ବିଶ୍ଵାସ, ଚଳଶି, ଆଦର୍ଶ 
ଇତ୍ୟାଦି ସୃଷ୍ଟି ହେଲା । ସେହିପରି ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ବହୁ ତାର୍କିକ ଏହି ପରଖରାର 
ମୌଳିକ ତର୍ତ୍‌ ସଂପର୍କରେ ନାନା ବିଶୁଦ୍ଧ ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ସେ ସବୁକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ 
ଲାଗିଲେ । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଅନ୍ୟ ବିଦ୍ୟାଳୟମାନଙ୍କର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳକୁ ସମାଲୋଚନା 
କରିବାରେ ବା ନିଜ ପରମ୍ପରାର ବିଚାର ସକଳକୁ ତାର୍କିକ ମାନଦଣ୍ଡରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ବହୁ ଆଲୋଚକ ଜୈନ ଦର୍ଶନକୁ ଅଭିନବ ଅବଦାନ ଦେଇଛନ୍ତି । ଭାରତୀୟ 
ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାରେ ସୁତରାଂ ଶଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନାକୁ ଖଣ୍ଡନ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜୈନ 
ଦାର୍ଶନିକ- ଗଣ ଶୁଦ୍ଧ ତର୍କର ଆଶ୍ରୟ ନେଇଛନ୍ତି ! ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାର୍କିକ ସ୍ତରରେ ବିଚାରବୋଧର 
ପ୍ରାଧାନ୍ଯକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରି ଛଶ୍ଵରବାଦକୁ ଖଣ୍ଡନ କରିଛନ୍ତି । ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ିତ୍ଵକୁ ପ୍ରମାଣ 
କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେ ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଆଧାର ନାହିଁ ବା ଯେଉଁ ଯୁକ୍ତି ରହିଛି ତାହାଯେ ତୁଟିପୂର୍ଣ 
ତାହା ଜୈନ ଦାର୍ଶନିକଗଣ ସୂଚାଇଛନ୍ତି | ସୁତରାଂ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ବୈଚାରିକ ଭିରି ଦେଇ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାରେ ଜୈନ ଦର୍ଶନର ଅବଦାନକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିହେବ ନାହିଁ । ହରିଭଦ୍ର 
(ଅଷ୍ଟମ ଶତାଦୀ), ଗୁଣରତୃ ( ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାହଦୀ)ଙ୍କ ପରି ବିଶିଷ୍ଟ ଦାର୍ଶନିକଗଣଙ୍କର କୃତି 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ବିଶେଷ ଆଲୋଚନା ହୋଇଛି । ସେହିପରି ସ୍ୟାଦବାଦମଞ୍ଜରୀ 
ଗ୍ରନ୍ଧରେ ଶଶ୍ଵରବାଦୀ ଯୁକ୍ତିର ଖଣ୍ଡନ ସଂପର୍କରେ ମଧ୍ଯ ଅନେକ ଆଲୋକପାତ ହୋଇଛି । 


-୧୪୫- 
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ହେଲେ ଜୈନ ଦାର୍ଶନିକ ଗୁଣରତ୍ନ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସବୁଠାରୁ ଅଧିକ ପ୍ରଖ୍ୟାତ ମନେ ହୁଅନ୍ତି | 
ତ୍ବାଙ୍କ ରଚିତ “ ତର୍କ ରହସ୍ୟ ଦୀପିକା” ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଭାବନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ କୃତି 
କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ: । I ମି 


ଗୁଣରତ୍ନ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ଯାଇ ଭଶ୍ଵରବାଦ ବିଚାର କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଯେଉଁ ସବୁ ଯୁକ୍ତି ରହିଛି ତାହାକୁ ଖଣ୍ଡନ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ 
ଇତିହାସରେ, ଓ ବିଶେଷ୍ଷତଃ ଆସ୍ତିକ ପରମ୍ପରାରେ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ ଓ ପରବର୍ଭୀ ନ୍ୟାୟ 
ଦର୍ଶନ ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ଅସନ୍ଦିଗ୍ଧ ଭାବରେ ନେଇଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନରେ ଶାସ୍ତୀୟ 
ଆଧାରକୁ ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଆଧାର ଅପେକ୍ଷା ମୁଖ୍ୟ ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇଛି । କାରଣ ବେଦାନ୍ତ ମତରେ 
କୌଣସି ଯୁକ୍ତିକୁ ଅନ୍ୟ ସ୍ତରରେ ବା ପ୍ରତିଯୁକ୍ତ ଦ୍ଵାରା ଖଣ୍ଡନ କରାଯାଇପାରେ । ଗୋଟିଏ 
ମତ ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ଯୁଲ୍ତିର ଅବତାରଣା କରାଯାଇଥାଏ, ଅନ୍ୟ ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେହି ଯୁକ୍ତିକୁ ଖଣ୍ଡନ କରାଯାଇ ଅନ୍ୟ ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନିଆଯାଏ | ସୁତରାଂ ଭିନ୍ନ 
ଭିନ୍ନ ଦାର୍ଶନିକ ତତ୍ତ୍ବ ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଯୁକ୍ତି ମଧ୍ୟ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହେଉଥାଏ । 
ଗୋଟିଏ ସ୍ତରର ଯୁକ୍ତି ଅନ୍ୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସ୍ତରରେ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ନୁହେଁ | ସୁତରାଂ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଯୁଲ୍ତିର ଅବତାରଣା ଅପେକ୍ଷା ବେଦ ବା ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ପ୍ରତିପାଦନକୁ 
ବେଦାନ୍ତ ଗୁରୁତ୍ବ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଥାନ ଦେଇଥାଏ ! ଯେହେତୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ବୈଦିକ ଶାସ୍ତରେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇଛି ବେଦାନ୍ତ ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣାଦ୍ଵାରା ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରମାଣ 
କରିବାରେ ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍‌ ଦେଇନାହିଁ । ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ର ( ୨.୧.୧୧) “ତର୍କ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠାନାଦପ୍ୟନ୍ୟଥାନୁ ମେୟମିତି ଚେଦେବ ମଧପ୍ୟକିର୍ମୋକ୍ଷପ୍ରସଙ୍ଗାଃ'' ଶ୍ଲୋକକୁ ଶଙ୍କର 
ଏହି ମର୍ମରେ ଭାଷ୍ୟକରି ଯୁକ୍ତି ପରିବର୍ରେ ଶାସ୍ତର ବିଚାରକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି । କିନୁ 
ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ଦାର୍ଶନିକ ଗଣ ତର୍କ ଓ ବିଚାରଶୀଳ ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ଭଶ୍ବରଙ୍କର 
ଅସ୍ତିତୃକୁ ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ଭଶ୍ଵର ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷକନ୍ଯ ହେଉ ନଥିବାରୁ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ପ୍ରମାଣ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେମାନେ ଅନୁମାନ ପ୍ରମାଣକୁ ଆଧାର ଭାବେ 
ନେଇଛନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଶଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ନେଇ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରଂପରାରେ 
ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରରେ ବିବାଦାସ୍ପଦ ଆଲୋଚନାର ସୂତୁପାତ ହୋଇଛି । 
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ନ୍ୟାୟଂବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତି ତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବଵା ନେଇ ଯେଉଁ 
ସବୁ ଯୁକ୍ତିର ଉପସ୍ଥାପନା ହୋଇଛି ଗୁଣରତ୍ସ ସେ. ସବୁକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ସେ ସବୁର 
ଅସିବ୍ଧତା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ପୁନଶ୍ଚ ପ୍ରତିପକ୍ଷ ମତ ଖଣ୍ଡନ, କରିବା ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରତିଯକ୍ଷର ମତିକୁ 
ତର୍କସମ୍ମତ ଭାବରେ ପ୍ରକାଶ କରିବାକୁ ଗୁଣରତ୍ନ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି . | ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ 
କୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଅବୈଧ ଦର୍ଶାଇବା ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରଥମେ ପ୍ରତିପକ୍ଷ ମତକୁ ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ଭାବେ 
ଓ ଯେତେଦୂର ସମ୍ଭବ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ଭାବେ ଦର୍ଶାଇବାର ପରମ୍ପରା ରହିଛି । ବସ୍ତୁତଃ ଗୁଣରତ୍ନ 
ନ୍ୟାୟ- ବୈଶେଷିକ ଯୁକ୍ତିକୁ ପ୍ରାଞ୍ଜଳ ଭାବରେ ପ୍ରକାଶକରି ଓ ଏପରିକି କେତେକ ସମ୍ଭାବ୍ୟ 
ସମାଲୋଚନାକୁ ପ୍ରତିହତ କରି ଶେଷରେ ତାଙ୍କର ବଳିଷ୍ଠ ସୂଳିଦ୍ାରା ରଶ୍ବଗଙ୍କ ' ଅସ୍ତ 
ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ପ୍ରମାଣମାନଙ୍କୁ ଖଣ୍ଡନ କରିଛନ୍ତି । 


ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ଜ୍ଞାନର ଆଧାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ସର୍ବାଧୂକ ଛ'ଟି ପ୍ରଣାଳୀ ରହିଥିଲେ 
ସୁଦ୍ଧା ମୁଖ୍ୟତଃ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଓ ଅନୁମାନକୁ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସ୍ଥା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସର୍ବାଧୂକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଇଛି । 
ଜ୍ଞାନ ବା ଯ୍ମାଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଓ ଅନୁମାନ ଅନ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ର ଯଥା ଉପମାନ, ଶହ୍ଦ ରତ୍ୟାଦି 
ଅପେକ୍ଷା ଅଧକ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟଭାବେ ଅଧୁକାଂଶ.ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଗ୍ୃନ୍ଦୀତ ହୋଇଛି । ଭଶ୍ଵର 
ସଂପର୍କିତ ଜ୍ଞାନର ଆଧାର କ୍ଷେତ୍ରରେ କେଉଁ ପ୍ରମାଣଜନ୍ୟ ଗର୍ଧତିକୁ ନ୍ୟାୟ ଦର୍ଶନରେ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦିଆଯାଇଛି ? ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷସାପେକ୍ଷ ନୁହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଜ୍ଞାନଦ୍ଵାରା ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିହେବ ନାହିଁ । ସୁତରାଂ ଅନୂମାନଜନ୍ୟ ପ୍ରମାଣ ପଦ୍ଧତିକୁ ନ୍ଯାୟ 
ଦର୍ଶନରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଛି । ନ୍ୟାୟ ମାନଦଶ୍ଡରୁ 
ଗୁଣରତ୍ନ ସେହି ଯୁଲ୍ତିଗୁଡିକ ପ୍ରଥମେ ପ୍ରାଞ୍ଜଳ ଭାବରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି | ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ 
ମତରେ ଜଗତର ନିଶ୍ଚୟ ଏକ ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଅଛି ଓ ସେହି ନିମିତ କାରଣ ହେଉଛନ୍ତି 
ଇଶ୍ଵର । ଜଗତର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ରହିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯୁକ୍ତି ହେଉଛି ଜଗତ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ 
ସଦୃଶ | ବିଶେଷକରି ପୂଥବୀ ହେଉଛି ସାବୟବ କାରଣ ଏହା ବହୁ ଅବୟବରେ ଗଠିତ । 
ଗୋଟିଏ ଘଟ ଯେପରି ଅବୟବ ଯୁକ୍ତ ଓ ଘଟର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ହେଉଛି ଘଟକାର, 
ସେହିପରି. ସାବୟବ ଯୁକ୍ତ ପୃଥବୀର ନିମିତ କାରଣ ରହିଛି ଓ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଇଶ୍ଵର । 
ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ସାବୟବଂ ବସ୍ତୁ ହେଉଛି ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ, ଯେପରି ଘଟ । ଗଛ, ନଦୀ, ପର୍ବତ 
ଇତ୍ୟାଦି ବସ୍ତୁମାନ ହେଉଛନ୍ତି କାର୍ଯ୍ୟ କାରଣ ସ୍ବେମାନେ ଅବୟବ ଯୁକ୍ତ । ପ୍ରତ୍ୟେକଟି 
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ଅବୟବ ଯୁକ୍ତ ବସ୍ତୁ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ । ଅବୟବଯୁକ୍ତତା ଓ କାର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ଅବ୍ୟଭିଚାରୀ ବା 
ଵିକାନ୍ତିକ ସାର୍ବିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିବା ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଯାଏ | ସୁତରାଂ ପୁଥବୀ ଅବୟବଯୁକ୍ତ ଓ 
କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥବାରୁ ଏହାର କାରଣ ଇଶ୍ଵର ଅଟନ୍ତି | ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକର ଏହି ଯୁଲ୍ତିଟିକୁ 
ଏପ୍ରକାର ଭାବେ ପ୍ରକାଶ କରାଯାଇପାରେ- 


ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟର କାରଣ ଅଛି 

ଯାହା ଅବୟବଯୁକ୍ତ ତାହା ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ 
ପୂଥବୀ ଅବୟବଯୁକ୍ତ 

ପୃଥିବୀ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ 

ସୁତରାଂ ପୃଥିବୀର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଭଶ୍ଵର । 


ଏହି ଯୁକ୍ତି ସଙ୍ଗତ, କାରଣ ଏହା ବିରୁଦ୍ଧାତଵକ ନୂହେଁ । ଏକ ବିରୁଦ୍ଧାତ୍ଧକ ଯୁକ୍ତି 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଓ ଆଧାର ବା ସାଧ୍ୟାବୟବ ମଧ୍ଯରେ ଅମେଳ ରହିଥାଏ । ଯଦି ଯୁକ୍ତି 
କରାଯାଏ ଯେ-' ' ଶବ୍ଦ ନିତ୍ୟ ବା ଅନାଦି, କାରଣ ଏହାକୁ ସୃଷ୍ଠି କରାଯାଏ '- ତେବେ ଏହି 
ଯୁକ୍ତି ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ହେବ । କାରଣ ଯାହାକୁ ସୃଷ୍ଠି କରାଯାଏ ତାହା ନିତ୍ୟ ହୋଇପାରିବ 
ନାହିଁ । ପୁନଶ୍ଚ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଯୁକ୍ତି ସବ୍ୟଭିଚାର ତର୍କଦୋଷଦ୍ଵାରା ମଧ୍ଯ ଆକ୍ରାନ୍ତ ନୁହେଁ । 
ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସିବ୍ଧାନ୍ତ ଓ ସାଧ୍ୟାବୟବ ମଧ୍ଯରେ ଅନ୍ୟ ଜନିତ ମେଳଣ ନଥିବ ତାହା 
ସବ୍ୟଭିଚାର ତର୍କଦୋଷରେ ଆକ୍ରାନ୍ତ ହେବ | କିନ୍ତୁ ପ୍ରଦତ୍ତ ଯୁକ୍ତିରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟର 
କାରଣ ରହିବା ଓ ପୃଥିବୀରୂପକ କାର୍ଯ୍ୟର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ରହିବା ମଧ୍ଯରେ ଅସଙ୍ଗତି ନାହିଁ । 
ପୁନୟ ଯେଉଁଠି କାରଣ ନାହିଁ ସେଠାରେ କାର୍ଯ୍ୟ ନ ରହିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଏଠାରେ ଏହି 
ମେଳ ମଧ୍ଯ ବିଦ୍ୟମାନ ରହିଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ କାର୍ଯ୍ୟର କାରଣ ରହିବା ଓ କାରଣ ନଥାଇ କାର୍ଯ୍ୟ 
ନହେବା ଭିତରେ ଅନ୍ୟଗତ ଓ ବ୍ୟତିରେକଗତ ଏକ୍ୟ ରହିବା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ପ୍ରଦତ୍ତ ଯୁକ୍ତି 
ମଧ୍ଯ ସୁସଂଗତ ମନେହୁଏ । ସୁତରାଂ ଜଗତକୁ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟଭାବେ ନେବା ଓ ଏହାର ଏକ 
ନିମିତ କାରଣକୁ ଅନୁମାନ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସବ୍ୟଭିଚାର ତର୍କଦୋଷ ନାହିଁ । ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ 
ନ୍ୟାୟ“-ବୈଶେଷିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ପ୍ରଦତ୍ତ ଯୁକ୍ତି ଓ ଏହାର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅବୈଧ ନୁହେଁ । କାରଣ 
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ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ବା ଶବ୍ଦ କୌଣସି ପ୍ରମାଣ ଜରିଆରେ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ବିରୁଦ୍ଧ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ନ୍ଯାୟ“ବୈଶେଷିକ ବିଚାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଓ ଶବ୍ଦକୁ ମଧ୍ଯ ଦୁଇଟି 
ବୈଧ ପ୍ରମାଣ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନୁମାନ ପ୍ରମାଣ ଜରିଆରେ ଲାଭ 
କରାଯାଉଥିବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନ୍ୟ ପ୍ରମାଣ ମାଧ୍ୟମରେ ଅବୈଧ ବୋଲି ପ୍ରମାଣ ହେଉନଥିବା 
ହେତୁ ପ୍ରଦତ୍ତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ “ ' ପୃଥୁବୀର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଇଶ୍ଵର” ” ଏକ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ଅଟେ ! 


ଅବଶ୍ୟ ଏହି ଯୁକ୍ତି ବିରୁବରେ ସମାଲୋଚନାର ସ୍ଵର ମଧ୍ଯ ଉଠିପାରେ | ଧରାଯାଉ 
ଜଗତର କାରଣ ରହିଛି ଓ ସେହି କାରଣ ଶଶ୍ଵବର, ତେବେ ସେହି ରଶ୍ଵର ଏକ ବିଜ୍ଞ ବ୍ୟକ୍ତି 
ହୋଇପାରନ୍ତି । କିନଧୁ ସେହି ଶଶ୍ଵର ଯେ ସର୍ବଜ୍ଞ ଏହା ଏହି ଯୁକ୍ତିରେ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉ 
ନାହିଁ । ଯାହା ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ, ତାହାର ଏକ ନିମିତ୍ତ କାରଣ ରହିଛି ବୋଲି ନିଆଯାଇ ପାରେ, 
ଯେପରି ଘଟର କାରଣ ଘଟକାର । କିନ୍ତୁ ପୃଥୂବୀର କାରଣ ଭଶ୍ଵର ଓ ସେ ସର୍ବଜ୍ଞ ଓ 
ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ଏହାତ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉନାହିଁ | ଘଟ-ଘଟକାର ସାଦୃଶ୍ୟରେ ପୃଥବୀର ନିମିର 
କାରଣ ଭାବରେ ଶକଶ୍ବରଙ୍କୁ ନେବା ବୋଧଗମ୍ୟ, କିନୁ ଶଶ୍ଵର ସର୍ବଞ୍ଞ ଓ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ଏହା 
କେଉଁ ଆଧାରରେ ପ୍ରମାଣ କରିହେବ ? 


ଏଠାରେ ଦୁଇଟି ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁଛି - ପ୍ରଥମରେ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି କାର୍ଯ୍ୟର କାରଣ ରହିଛି ଓ 
କାର୍ଯ୍ୟ4କାରଣ ମଧ୍ଯରେ ଏକ ଅବିଭ୍ୟଚାରୀ ସାର୍ବିକ(uାversal concomitance) ସମ୍ବନ୍ଧ 
ରହିଛି । ଦ୍ଵିତୀୟରେ ପୃଥବୀ ପରି ସାବୟବ ଯୁକ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ରହିଛି । ସେହି 
ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଶଶ୍ଵର,ଯେ କି ସର୍ବଜ୍ଞ ଓ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ | କାର୍ଯ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ କର୍ଭା ରହିବା 
ସ୍ଵାଭାବିକ । କର୍ରା ଏକ ସଶରୀର ବ୍ୟକ୍ତି ଯେ କି ନିଜର ଅଙ୍ଗଚାଳନାଦ୍ଵାରା କାର୍ଯ୍ୟ ଉତ୍ପନ୍ନ 
କରାଇଥାନ୍ତି । ତେବେ ଶତଶ୍ଵରଙ୍କର କଣ ଶରୀର ଅଛି ? ଏହି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗୁଣରତ୍ବ ନ୍ୟାୟ 
ବୈଶେଷିକ ମାନଦସଶ୍ଡରୁ ଶଶ୍ବରଙ୍କ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶରୀରର ଆବଶ୍ଯକତା ଯେ ରହିଛି ତାହା 
ଗ୍ରହଣ କରୁନାହାନ୍ତି | ଘଟକାର ଜଣେ ସଶରୀର ବ୍ୟକ୍ତି ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ | କିନ୍ତୁ କାର୍ଯ୍ୟର 
ନିମିତ କାରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ସବୁ ଉପାଧବର ସମଷ୍ଚିରେ କାର୍ଯ୍ୟଟି ସୃଷ୍ଟି ହେଉଛି ତାହାହିଁ 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ମନେହୁଏ ! ଏପରିକି ଘଟର ନିମିତ୍ତ କାରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜଣେ କୁଶଳୀ କରଙ୍କ 
ଭାବ ଆଣିବାବେଳେ ତାଙ୍କର ବୁଵ୍ଧି, ସଂକଛ, ଉଦ୍ୟମ ଇତ୍ୟାଦି ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଅଟେ । 


-୧୪୯- 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଜଣେ ସଶରୀର ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପାଖରେ ଏହି ଉପାଧୂ ଗୁଡିକ ନଥୁଲେ ସେ ଘଟର ନିର୍ମାତା ହେବା 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଘଟ ନିର୍ମାଣ କରିବାକୁ ଉପଯୁକ୍ତ ଜ୍ଞାନନ କୌଶଳ, ଦକ୍ଷତା ଓ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ 
ପ୍ରୟାସର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି '।  କିନୁ ତାଙ୍କ ଶରୀର କେବଳ ଏକ ଅପ୍ରତ୍ୟାଶିତ ଉପାଧ୍ଵ 
କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ  । ଅବଶ୍ୟ ଘଟଳାର ଉଦାହରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ 
ଉପାଧ୍‌:ସହିତ ର୍ରଟକାରଙ୍କର ଶରୀର ଏକ ସଙ୍ଗେ ରହିବା ଦେଖାଯାଏ । କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟର 
ମୁଖ୍ୟ କାରଣ ଅନୁସନ୍ଧାନବେଳେ ମୁଖ୍ୟକାରଣ ସହିତ କୌଣସି ଉପାଧ୍ଵ ସଂଯୁକ୍ତ ହୋଇ 
ରହିଥିଲେ ଉପାଧୂକୁ ମୁଖ୍ୟସ୍ଥାନ ଦେଇ କାରଣକୁ ଗୌଣ କରିବା ସଙ୍ଗତ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । 
ଧୂମର କାରଣ ଅଗ୍ନି, କିନୁ ଅଗ୍ନି ସହ ପୀତରଙ୍ଗ ଜଡିତ ଥିବାରୁ ପୀତରଙ୍ଗକୁ ଧୂମର କାରଣ 
ନେବା ଅବାନ୍ତର ଅଟେ । ସେହିପରି ନିମିତ କାରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିର ଜ୍ଞାନ, 
ଦକ୍ଷତା, ପ୍ରୟାସ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ମୁଖ୍ୟ କାରଣ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ, କିନୁ ଶରୀରକୁ 
ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମୁଖ୍ୟ ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । 


ପୂଥବୀର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଭାବେ ଶ୍ବରଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ | ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ 
ଗ୍ରହଣ କଲାପରେ ସେ ସଶରୀର ହୁଅନ୍ତୁ ବା ଶରୀରହୀନ ହୁଅନ୍ତୁ ଏହା ସେପରି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ 
ପ୍ରସଂଗ ନହୋଇ ବରଂ ଭଶ୍ଵବର ଯେ ସର୍ବଜ୍ଞ ଏହା ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ଏକ ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରସଙ୍ଗ 
ଅଟେ । ତେବେ ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଯଦି ଭଶ୍ଵର ଜଗତର ନିମିତ୍ତ କାରଣ, 
ତେବେ ଇଶ୍ବର ସର୍ବଜ୍ଞ ହେବା ସହଜରେ ଅନୁମେୟ | ଜଗତପରି ବହୁ ଘଟଣା ବିଶ୍ବରେ 
ରହିଛି । କୌଣସି ବସ୍ତୁର ନିମିତ୍ତ କାରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ କର୍ରାର କେତେକ ଜ୍ଞାନ ରହିବା 
ସ୍ଵାଭାବିକ । ଯେପରି କୁମ୍ଭ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୁମ୍ଭକାର, ବସ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବୟନକାରୀ ଇତ୍ୟାଦି 
କର୍ଭାଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ଓ କୌଶଳଦ୍ଵାରା କୂମ୍ଭ ଓ ବସ୍ତ ଯଥାକ୍ରମେ ନିର୍ମିତ ହୋଇପାରୁଛି, ସେହିପରି 
ଏ ବିଶ୍ଵର ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟର ନିର୍ମାଣ ପାଇଁ ଜଣେ ଅସୀମ ଜ୍ଞାନଧାରୀ କର୍ରାଙ୍କୁ କଛନା କରିବା 
ଅସଙ୍ଗତ ନୁହେଁ । ସବୟବ ଯୁକ୍ତ ବିଶ୍ଵର ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ଯଥା ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଗ୍ରହ, ଚନ୍ଦ୍ର ସମୁଦ୍ର, 
ପର୍ବତ, ପାହାଡ ଇତ୍ୟାଦି କାର୍ଯ୍ୟ ସମୂହର କର୍ଭା ନିଶ୍ଚୟ ସର୍ବଜ୍ଞ ହୋଇଥ୍‌ବେ | ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଜଗତରେ ଯେତେ ସବୁ ବସ୍ତୁ ରହିଛି ତାହାର ଉପାଦାନ କାରଣ ଗୁଡିକର ସକଳ ଅଣୁମାନଙ୍କ 
ସଂପର୍କରେ ଛଶ୍ବରଙ୍କର ହିଁ ଜ୍ଞାନ ରହିବା ସମ୍ଭବ ଯେହେତୁ ସେ ସବୁର ନିମିତ୍ତ କାରଣ 
ଅଟନ୍ତି । ଏହି ଜ୍ଞାନର କୌଣସି ସୀମା ନିର୍ବାରଣ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ସୁତରାଂ ଜଗତର 
ନିମିର କାରଣ ଛଶ୍ଵବରଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ଅସୀମ ଓ ଏହି ଅସୀମ ଜ୍ଞାନଧାରୀ କର୍ଭା ସର୍ବଜ୍ଞ | ଏହି 
ସର୍ବଜ୍ଞ ଇଶ୍ଵର ଅନାଦି ଓ ତାଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟ ଅନନ୍ତ | 
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'ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ମତ ବିପକ୍ଷରେ ଅନ୍ୟ ଏକ ଯୁକ୍ତି ଦିଆଯାଇଥାଏ ! ନଦୀ, 
ସାଗର, ଭୂମି, ବୃକ୍ଷ ଇତ୍ୟାଦି କାର୍ଯ୍ୟ ଏକ ବୁବିମାନ କର୍ଭାଙ୍କର ଉପସ୍ଥିତି ସୂଚାଇଥାଏ । 
ତେବେ ସେହି କର୍ରା ତ ସପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ନୁହଁନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି କର୍ଭାଙ୍କ ପାଖରୁ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ 
ସୃଷ୍ଠି ହେବା କେହି ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ କରିନାହାନି | କର୍ରା ବା କର୍ରାଙ୍କର କ୍ରିୟାକୁ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ 
ନକରି କେବଳ କାର୍ଯ୍ୟର ଉପସ୍ଥିତିରୁ ଏହାର ଏକ ସମ୍ଭାବ୍ୟ କର୍ରାଥଵବାର ଅନୁମାନ କରାଯାଏ | 
ତେବେ ଏକ କୂପ କାଳକ୍ରମେ ନଷ୍ଟ ହେବା ବା ଧ୍ଵଂସହେବା ମଧ୍ଯ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ । ପ୍ରାକୃତିକ 
ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ କୂପଟି କ୍ଷୟ ହେବା ବା ଧ୍ଵଂସ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ ମନେହେଲେ ବି ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ 
ଯୁକ୍ତି କରାଯାଇପାରେ ଯେ ଏହା ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥିବାରୁ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ ପଶ୍ଚାତ୍ରେ ନିଶ୍ଚୟ 
କୌଣସି କର୍ଭାର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ହାତ ରହିଥିବ । ଯଦି କୂପ କ୍ଷୟ ବା ବିଲୟ ପ୍ରକ୍ରିୟା ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ 
କୌଣସି କର୍ରାର ହାତଥ୍‌ବା ସମ୍ଭାବନାକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରାଯାଏ, ତେବେ ସେହିପରି ଜଳ, 
ସ୍ଥଳ ଇତ୍ଯାଦି ବସ୍ତୁ ରୂପକ କାର୍ଯ୍ୟ ପଣ୍ଚାତ୍‌ରେ ଯେ ଇଶ୍ଵର ରୂପକ ନିମିତ କାରଣ ରହିଛି 
ଏହାକୁ କାହିଁକି ସ୍ଵୀକାର କରାଯିବ ? ଯେହେତୁ ଛଶ୍ଵର ସପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ନୁହଁନ୍ତି ବା ଜଳ, ସ୍ଥଳ 
ରତ୍ୟାଦି କାର୍ଯ୍ୟ ରୂପକ କ୍ରିୟାର କର୍ରା କେବେ ବି ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷିତ ନୂହଁଚି ତେବେ ତାଙ୍କର 
ସତ୍ତା ଥିବା କିପରି ଗ୍ରହଣୀୟ ହେବ ? 


ଏହି ସମାଲୋଚନାକୁ ନ୍ଯୟାୟତବୈଶେଷିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଉତ୍ତର ଦେବା କଷ୍ଟକର 
ନୁହେଁ । ଗୁଣରତ୍ନ ନ୍ୟାୟଂବୈଶେଷିକ ମାନଦଶଣ୍ଡରୁ ଏହି ସମାଲୋଚନାର ଉତ୍ତର ଦେଇଛନ୍ତି | 
ସେ ପ୍ରଶ୍ନ କରିବେ ଯେ ଜ୍ଞାନାର୍ଜନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେତେ ସବୁ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ପ୍ରମାଣ ରହିଛି, 
ସେଥୁରୁ କେଉଁ ପ୍ରମାଣକୁ ଆଧାରକରି ଏହି ସମାଲୋଚନା କରାଯାଉଛି ? ଯଦି କୌଣସି 
ପ୍ରମାଣ ଆଧାରରେ ଏହା କରାଯାଇ ନାହିଁ, ତେବେ କୌଣସି ଜ୍ଞାନ ଯେ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ଏହି 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ ହେବାକୁ ହେବ ।! ସୁତରାଂ ଧୂମର ଉପସ୍ଥିତିରୁ ଅଗ୍ନିର ଉପସ୍ଥିତିକୁ 
ଅନୁମାନ କରିବା ମଧ୍ଯ ସନ୍ଦେହର ଘେର ମଧ୍ଯକୁ ଆସିଯିବ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହି ସ୍ଥିତିକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିବାଦ୍ଵାରା ଏହି ସମାଲୋଚନା ନିରର୍ଥକ ହୋଇପଡିବ । ତେବେ ପୂଥବୀର ଏକ ନିମିର 
କାରଣ ରହିଛି, ଏହାକୁ ଅନୁମାନ ପ୍ରମାଣ ଆଧାରରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରାଯାଉଛି ।! ଅନୁମାନ 
ପ୍ରମାଣ ଆଧାରରେ ଏହା ଯୁକ୍ତି କରାଯାଉଛି ଯେ “ ' କାର୍ଯ୍ୟ” ' ଓ  ' କାର୍ଯ୍ୟର ନିମିତ କାରଣ ' 
ମଧ୍ୟରେ ଏକ ଅବ୍ୟଭିଚାରୀ କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଦ୍ୟମାନ ଯେପରି ଧୂମର ଉପସ୍ଥିତିର 
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ଅଗ୍ନିର ଉପସ୍ଥିତିକୁ ଅନୁମାନ କରାଯାଏ, ସେହିପରି ପୃଥବୀରୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଥିତିକୁ ଅନୁମାନ 
କରାଯାଇଥାଏ ! ସୁତରାଂ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ଏଠାରେ ନାହିଁ । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୃଥିବୀର ନିମିତ୍ତ କାରଣକୁ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ନକରିବାଦ୍ଵାରା ଏହାର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ବା 
ଭଶ୍ଵର ନାହାନ୍ତି ବୋଲି ଯୁକ୍ତି କରିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । ମୋ ସମ୍ମୁଖରେ ଥିବା ଘଣ୍ଟାଟିକୁ ମୁଁ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରୁଛି ଯଦି ମୁଁ କୌଣସି ସମୟରେ ଏହାକୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରୁନାହିଁ ତେବେ ଏହାର 
ଅନୁପସ୍ଥିତି ବିଷୟ ମୁଁ ଭାବିବି । କାରଣ ଘଣ୍ଟାର ସ୍ଵରୂପ ହେଉଛି ଏହା ଏକ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣୀୟ 
ବସ୍ତୁ । ଏକ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣୀୟ ବସ୍ତୁ ଯଦି ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ନହୁଏ ତେବେ ତାହାର ଅନୁପସ୍ଥିତି 
ବିଷୟ ଆସିବ । କିନ୍ତୁ ଯାହା ସ୍ଵରୂପରେ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣଜନ୍ୟ ନୁହେଁ ତାହାକୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରି 
ନପାରିଲେ ତାହାର ଅନୁପସ୍ଥିତି ବିଷୟ କଳ୍ପନା କରିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । ସେହିପରି ଇଶ୍ଵର 
ସ୍ଵରୂପରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକନ୍ୟ ନୂୁହଁନ୍ି । ସୁତରାଂ ଭଶ୍ଵର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକନ୍ଯ ନୁହଁନ୍ତି ବୋଲି ତାଙ୍କର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନାହିଁ ବୋଲି ବିଚାର କରିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । ଯଦି କୌଣସି ଦ୍ରବ୍ଯର ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷତଵ 
ତାର ଅନସ୍ତିତ୍ଵର କାରଣହୁଏ, ତେବେ ଯେତେ ସବୁ ଦ୍ରବ୍ୟ ସ୍ଵରୂପରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକନ୍ୟ ନୁହିଁନି 
ସେ ସବୂର ଯେ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନାହିଁ ତାହା ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ହେବ । କିନ୍ତୁ ଏହି ଯୁକ୍ତି ସଂପୂର୍ଣ 
ଅବୈଧ । ଅଣୁ, କାଳ ଇତ୍ଯାଦି ଅପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ କିନ୍ଧୁ ସେମାନେ ସେହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅସ୍ତିତ୍ବହୀନ 
ନୂହଁଚି । ସୁତରାଂ ଯାହା ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ତାହାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନାହିଁ ଏକ ଯଥାର୍ଥ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନୁହେଁ | 


ଗୁଣରତ୍ନ ଶଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପର୍କିତ ଯୁକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ସୁସଂଗତ ଓ ତର୍କ ସମ୍ମତ ପନ୍ଛାରେ 
ବ୍ୟକ୍ତ କରିବାପରେ ସେ ସବୁକୁ ଦାର୍ଶନିକ ଗମ୍ଭୀରତାର ସହ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିଛନ୍ତି । ଯୁକ୍ତି 
ଗୁଡିକର ସୂକ୍ଷ୍ମ ଜଟିଳତା ଓ ଅବୈଧତା ପ୍ରକାଶ କରିବା ପାଇଁ ସେ ଶୁଦ୍ଧ ତର୍କର ଆଶ୍ରୟ 
ନେଇଛନ୍ତି । ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ହୁଏତ ଏସବୁ କୂଟତର୍କ ପରି ପ୍ରତୀତ ହୋଇପାରେ | କିନୁ 
କୌଣସି ପ୍ରତିପକ୍ଷ ଯୁକ୍ତିକୁ ଗମ୍ଭୀରତାର ସହ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ନିଜର ସିଛଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ତାର୍କିକ 
ସ୍ତରରେ ଦୃଢ ଭିଭି ଦେବାରେ ତାଙ୍କର ପ୍ରୟାସ ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସାର ସ୍ଵାକ୍ଷର 
ବହନକରେ । ଜୈନ ଦର୍ଶନର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଶୁଦ୍ଧ ତାର୍କିକ ଭିତତଉପରେ ପ୍ରକାଶ 
କରିବାରେ ତାଙ୍କର ଅବଦାନ ଅନସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ । କେବଳ ଜୈନ ପରଂପରାରେ ନୂହଁ ବରଂ 
ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଏକ ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିଭି ଦେବାରେ ତାଙ୍କର 
ଅବଦାନ ସ୍ବୀକୃତ । 


- ୧୫ ୨- 
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ଗୁଣରତ୍ନ, ହରିଭଦ୍ର ସୁରୀ, ପ୍ରଭାଚନ୍ଦ୍ର ପରି ବହୁ ଜୈନ ଦାର୍ଶନିକ ଶଶ୍ଵବରବାଦୀ 
ଭାବନାକୁ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା କରି ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ଯେ ତର୍କ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ନିରାଧାର ଏହା 
ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ନୈୟାୟିକମାନେ ଅନୁମାନ ଆଧାରରେ ଭତଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଯେପରି କଛ୍ନା 
କରିଛନ୍ତି ତାହାଯେ ଅବୈଧ ତାହାହିଁ ଜୈନ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ପ୍ରତିପାଦନ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ 
କରିଛନ୍ତି । ଏଠାରେ ଏହିପରି କେତେକ ଯୁକ୍ତି ଆଲୋଚ୍ୟ । 


ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକରେ ଭଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ ଯୁକ୍ତି ହେଉଛି-ପୃଥୂବୀ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ସଦ୍ଧଶ 
ଯାହାର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ହେଉଛନ୍ତି ଶଶ୍ଵର | ଗୁଣରତ୍ଙ୍କ “ ‘ତର୍କ ରହସ୍ଯ ଦୀପିକା” ରେ 
ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ କାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତୀତିର ବିଶ୍ଳେଷଣ କରାଯାଇଛି । ଗୁଣରତ୍ତଙ୍କ 
ମତରେ “ କାର୍ଯ୍ୟ 'ର ନାନା ସମ୍ଭାବ୍ୟ ଅର୍ଥ ରହିଛି ଓ ଏହା ବିଭିନ୍ନ ଅର୍ଥ ମଧ୍ଯରୁ କୌଣସି 
ଏକକ ଅର୍ଥରେ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇପାରେ । ଗୁଣରତ୍ବ କାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତୀତିର ଚାରୋଟି ଅର୍ଥ ବ୍ୟକ୍ତି 
କରିଛନ୍ତି । ପ୍ରଦତ୍ତ ଅର୍ଥ ଭିତରୁ କାର୍ଯ୍ୟ ଯେକୌଣସି ଅର୍ଥରେ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇପାରେ-( ୧) 
ଏହା ବିଭିନ୍ନ ଭାଗ ବା ଅଂଶରେ ବିଭକ୍ତ ( ୨) ଏହା ଏହାର କାରଣ ଭିତରେ ସନ୍ନିହିତ (୩) 
ଏହାର ଉପ୍ପତ୍ତି ରହିଛି ସୁତରାଂ ଏହା ଜ୍ଞେୟ ( ୪) ଏହା ପରିବର୍ଭନଶୀଳ | ଗୁଣରତୃ କାର୍ଯ୍ୟର 
ଏହି ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ସମ୍ଭାବ୍ୟ ଅର୍ଥକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରି ଏହାର ଜଟିଳତା ଦର୍ଶାଇଛନି । 


ପ୍ରଥମରେ ବିଶ୍ବକୁ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ଭାବେ ନେଲେ ଏହାର ଅନେକ ଭାଗ ବା ଅଂଶ 
ରହିବ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଶ୍ଵ କାର୍ଯ୍ୟଭାବରେ ଅବୟବଯୁକ୍ତ | ବିଶ୍ବକୁ ଯଦି କାର୍ଯ୍ୟ ସମନ୍ବିତ ବୋଲି 
ନିଆଯାଏ, ତେବେ ଏହାର ଦୁଇଟି ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଆସିବ | ପ୍ରଥମରେ ତାହା ହିଁ କାର୍ଯ୍ୟ ଯାହା 
ଏକ ବସ୍ତୁର ସମସ୍ତ ଭାଗରେ ବିଦ୍ୟମାନ । ଯାହା କାର୍ଯ୍ୟ ତାହା ବସ୍ତୁର ସମସ୍ତ ଭାଗରେ 
ବିଦ୍ୟମାନ ବୋଲି ନେଲେ ସାମାନ୍ୟକୁ ମଧ୍ୟ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ଭାବରେ ନେବାକୁ ହେବ କାରଣ 
ସାମାନ୍ୟ (gene) ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ଭାବରେ କୌଣସି ବସ୍ତୁର ସମସ୍ତ ଅଂଶରେ କିମ୍ବା 
ଏକ ଶ୍ରେଣୀର ସମସ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଖନେ ଉପସ୍ଥିତ ଥାଏ ¦! ଘଟତ୍ଵ ଘଟର ସମସ୍ତ ଅଂଶରେ 
ବିଦ୍ୟମାନ ଓ ସକଳ ଘଟ ଭିତରେ ଉପସ୍ଥିତ । ଘଟତ୍ଵ ପରି ମାନବତ୍ବ, ବୃକ୍ଷତ୍ଵନ ପଶୁତ୍ଵ 
ରତ୍ୟାଦି ସାମାନ୍ୟ ବିଷୟରେ ମଧ୍ଯ ଏହା କୁହାଯାଇ ପାରିବ | ତେବେ କାର୍ଯ୍ୟର ଏହି ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
ନୈୟାୟିକ ବିଚାରର ପରିପନ୍ଜୀ କାରଣ ନୈୟାୟିକ ବା ବୈଶେଷିକମାନେ ସାମାନ୍ଯକୁ 
କାର୍ଯ୍ୟ ଭାବରେ ନନେଇ ଶାଶ୍ବତ ବା ନିତ୍ୟ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିବେ । ଅର୍ଥାତ୍‌ କାର୍ଯ୍ୟକୁ 


- ୧୫୩- 
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ବିଭିନ୍ନ ଭାଗ ଯୁକ୍ତ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କଲେ ସମସ୍ୟା ସୃଷ୍ଚି ହେବ | ସେହିପରି କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଭାଗ-' 
ସଂଯୋଜିତ ଭାବରେ "ମଧ୍ଯ ବୁଝା ଯାଇପାରେ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ଅନେକ ଭାଗରେ 
ନିର୍ମିତ ହୋଇ ସଂଯୋଜିତ ଅଟେ । ବିଶ୍ବକୁ ଯଦି ଏହି ଅର୍ଥରେ କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଏ ତେବେ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ୟା ଆସିବ || କାରଣ “ 'ଆକାଶ' ' ମଧ୍ଯ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ହେବ, 
ଯେହେତୁ ଆକାଶ ଭାଗଯୁକ୍ତ । ତେବେ ନୈୟାୟିକମାନେ ଆକାଶକୁ କାର୍ଯ୍ୟ ଭାବରେ 
ଗ୍ରହଣ କରିବେ ନାହିଁ କାରଣ ସେମାନଙ୍କ ମାନଦଣ୍ଡରେ ଆକାଶ ଶାଶ୍ବତ ବା ନିତ୍ୟ ଅଟେ | 
ବସ୍ତୁତଃ ସେମାନେ ବିଶ୍ବକୁ କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି କହୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ କାର୍ଯ୍ୟ ଭାଗଯୁକ୍ତ ବା ଅଂଶ- 
ସମନ୍ବିତ ବୋଲି ବ୍ୟାଖ୍ୟାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବେନାହିଁ । 


ଦ୍ଵିତୀୟରେ ବିଶ୍ଵକୁ ଅନ୍ଯ ଏକ ଅର୍ଥରେ କାର୍ଯ୍ୟ କୁହାଯାଇପାରେ । ବିଶ୍ଵ ଏକ 
କାର୍ଯ୍ୟ କାରଣ ଏହାର ସମସ୍ତ ଭାଗରେ ଏହା ସନ୍ନିହିତ ଥାଏ ଓ ସମସ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସମବାୟ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଥାଏ । ଯଦି ବିଶ୍ବର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ପରମାଣୁରେ ନିର୍ମିତ, ତେବେ ପରମାଣୁ 
କାରଣ ଓ ବିଶ୍ଵ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ଓ ସେମାନଙ୍କର ସଂପର୍କ ଏକ ସମବାୟ ସମ୍ବନ୍ଧ । ତେବେ 
ଜୈନ ଦାର୍ଶନିକ ଏହା ବିରୁଦ୍ଧରେ ମତ ଦିଅନ୍ତି ଯେ ସମବାୟ ସମ୍ବନ୍ଧ ଏକ ନିତ୍ୟ ଓ ଶାଶ୍ବତ 
ସଂପର୍କ ଅଟେ । ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ସମବାୟ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଏକ ନିୟତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବେ । ସେପରି ସ୍ଥଳେ ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଶ୍ଵ ଏକ 
କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । କାରଣ କାର୍ଯ୍ୟ ନିତ୍ୟ ନୁହେଁ, ଏହା ସର୍ବଦା ଅନିତ୍ୟ | ଯଦି ବି 
ବିଶ୍ଵକୁ କାର୍ଯ୍ୟ ଭାବରେ ନିଆଯାଏ ଯାହା ନିତ୍ୟ ତେବେ ଏହାର ନିମିର କାରଣ ଖୋଜିବା 
ଅବାନ୍ତର ପ୍ରଶ୍ନ ହେବ | ଯାହା ନିତ୍ୟ, ତାହାର କୌଣସି କାରଣ ରହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | 
କାର୍ଯ୍ୟକୁ ସମବାୟ ଅର୍ଥରେ ନେବା ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଅଯୌକ୍ତିକ ହେବ । 


ପୁନଶ୍ଚ ବିଶ୍ଵକୁ କାର୍ଯ୍ୟ କୁହାଯାଏ କାରଣ ଏହାର ଉପ୍ପତଭ୍ତି ଅଛି । ଯାହାର ଉପ୍ପଭି 
ଅଛି ବା ଯାହା ସୃଷ୍ଟ ତାହା ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ଓ କାର୍ଯ୍ୟ ସର୍ବଦା ଆମ ଦ୍ଵାରା ଜ୍ଞେୟ । ସେପରି 
ସ୍ଥଳେ ଦିକ୍‌ ବା ଆକାଶକୁ ସୃଝ୍ଧି କରାଯାଇପାରେ । ଯଦି ମାଟିକୁ କେହି ଖୋଳେ ବା ଏକ 
ଜଳପୂର୍ଣ୍ଚ ସ୍ଥାନରୁ ଜଳ ନିଷ୍କାସନ କରିଦିଏ ତେବେ ସେପରି ସ୍ଥଳେ ଶୂନ୍ୟସ୍ଥାନ ସୃଷ୍ି ହେବ । 
ଯଦି ଯାହାର ଉପପତି ଅଛି ତାହା କାର୍ଯ୍ୟ ହୁଏ ତେବେ ନୈୟାୟିକ ମାନେ ସୃଷ୍ଟି କରା 
ଯାଇଥବା ଖାଲି ସ୍ଥାନକୁ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ କହିବେ । କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ଆକାଶ ଏକ 
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ନିତ୍ୟ ଭାବନା । ଯାହା ନିତ୍ୟ ତାହାର ରଚନା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ସୃଷ୍ଟ ବସ୍ତୁ ନୈୟାୟିକଙ୍କ 
ମାନଦଣ୍ଡରେ କାର୍ଯ୍ୟ ହେଲେ ବି ଆକାଶ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥିବା ଚସ୍ତୁ କାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ । ସେପରି ସ୍ରଳେ ଜୈନ ବିଚାରକଙ୍କ ମତରେ 
ନୈୟାୟିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ସକଳ ସୃଷ୍ଟ ବା ୍ଚେୟ ବସ୍ତୁ କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ | 


ଚତୁର୍ଥରେ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ପରିବର୍ଭନ ସାପେକ୍ଷ ! ଯଦି ବିଶ୍ଵ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟଭାବେ 
ଏହାର ଏକ ନିର୍ମାତାଙ୍କ ସ୍ଵୀକାର କରିଯାଏ, ତେବେ ସେହି ନିର୍ମାତା ଏକ ସମୟରେ ସର୍ଜନା 
କରିନଥିଲେ ଓ ଗୋଟିଏ ସମୟରେ ଏହା କଲେ । ସେହିପରି ସେ ଯେପରି ସର୍ଜନା 
କରିଛନ୍ତି ସେହିପରି ପ୍ରଳୟ ମଧ୍ଯ କରିପାରିବେ । ସୁତରାଂ ଭଶ୍ବର ସୃଷ୍ଟି ପୂର୍ବରୁ, ସୃଷ୍ଟିପରେ 
ବା ପ୍ରଳୟ ଯୋଗୁଁ ସବୁ ସ୍ଥିତିରେ ସମାନ ରହିପାରିବେ ନାହିଁ । ସୃଷ୍ଟି ପୂର୍ବର ଭଶ୍ଵର ଓ 
ସୃଷ୍ଚିପର ଭଶ୍ବରଙ୍କର ସ୍ମିତିରେ ପରି ବର୍ଭ ନଶୀଳତାର ସୂଚନା ମିଳେ | କାରଣ 
ପରିବର୍ଭନଶୀଳତାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଗୋଟିଏ ସ୍ମିତି ବା ଅବସ୍ଥାରୁ ଅନ୍ଯ ଏକ ଅବସ୍ଥାକୁ 
ଆସିବା । ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ସୃଷ୍ଟି ବିହୀନ ଇଶ୍ଵର, ସୃଷ୍ଟିପର ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଆମେ ଦୁଇଟି 
ପୃଥକ୍‌ ଅବସ୍ଥାରେ ହିଁ କଛନା କରିପାରିବା । ସେପରି ସ୍ପଳେ ଛଶ୍ଵର ପୃଥବୀର କାରଣ 
ହେବା ପରିବର୍ରେ ଭଶ୍ଵର ନିଜେ କାର୍ଯ୍ୟର ଅଙ୍ଗ ହୋଇଥାନ୍ତି | ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି 
ନେବାଦ୍ଵାରା ଅନ୍ୟ ଏକ ନିମିତ୍ତ କାରଣର ପରିକଛ୍ଧନା କରାଯିବା ସମ୍ଭବ | ସେପରି ସ୍ପଳେ 
ଏହି ଧାରା ସୀମାତୀତ ଭାବେ ଚାଲିପାରିବ | ଏହି ଯୁକ୍ତି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତି ତ୍ଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରିବା 
ପରିବର୍ରେ ବରଂ ଏହା ଏକ ଅନାବସ୍ଥା ସ୍ୃଷ୍ଚି କରିବ । ମୋଟ ଉପରେ ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ 
ଦର୍ଶନ ପୃଥିବୀକୁ ଏକ “¢ କାର୍ଯ୍ୟ? ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରି ତାରି ଆଧାରରେ ଇଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ପରିକଛ୍ନା କରିଛି । କିନୁ କାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତୀତି ସହିତ ଲଶ୍ଵର କଛ୍ନା କିପରି ତାର୍କିକ ସ୍ତରରେ 
ଅବୈଧ ଗୁଣରତ୍ନ ତାହା କାର୍ଯ୍ୟ ଭାବନାକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ଦର୍ଶାଉଛନ୍ି । 


ପୃଥବୀକୁ କାର୍ଯ୍ୟ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରି ଭଶ୍ଵରଙ୍କ କାରଣ ଭାବରେ ନିଆଯାଉଛି । 
ଏକ କାର୍ଯ୍ୟର ପରିକଳ୍ପନା ଭିତରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ଯେ କାର୍ଯ୍ୟଟି ଗୋଟିଏ ସମୟରେ 
ଅନୁପସ୍ଥିତ ଥାଏ ଓ ଗୋଟିଏ ସମୟରେ ଏହାର ସ୍ପିତି ଥାଏ ! ଯଦି ପୃଥବୀକୁ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ 
ଭାବରେ ନିଆଯିବ, ତେବେ କଣ କୁହାଯିବ ଯେ ପୃଥିବୀର ଗୋଟିଏ ସମୟରେ ସ୍ପିତି ଥାଏ 
ଓ ଅନ୍ୟ ସମୟରେ ନଥାଏ ? କିନୁ ଗୁଣରତ୍ତଙ୍କ ମତରେ ପୃଥିବୀର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଏକ ନିୟତ 
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ଘଟଣା । ଅବଶ୍ୟ ଗୁଣରତ୍ସ ପୃଥୁବୀ ଯେ ଅନାଦି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସର୍ବଦା ରହିଆସିଛି ତାହା ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେପରି ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନେଇନାହାନ୍ତି | ସୃଷ୍ଟିତତ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ କେତେକ 
ସୃଷ୍ଟି-ପ୍ରଳୟ ଭାବନାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସୃଷ୍ଟିପରେ ପ୍ରଳୟ ଭାବନାକୁ ଗ୍ରହଣ କରି 
ପୂୃଥବୀ ଯେ ଅନାଦି ବା ଚିରସ୍ଥାୟୀ ଏହା ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତିନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଅନ୍ଯ ଏକ ମତରେ 
ପୃଥିବୀ ଅନାଦି ଓ ନିତ୍ୟ | ଯେଉଁମାନେ ପୃଥିବୀକୁ ଅନାଦି ଓ ନିତ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି, 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୃଥିବୀ ସର୍ବଦା ରହିଥିବା ପ୍ରତୀତିରେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ସେମାନେ ପୂଥବୀର ନିର୍ଦିଷ୍ଟ 
ସମୟରେ ସୃଷ୍ି ହୋଇଛି ବା ଏହାର ଏକ ପ୍ରଳୟ ଅବସ୍ଥା ରହିଛି ତାହା ଅବାନ୍ତର ବୋଲି 
ଗ୍ରହଣ କରିନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଯଦି ପୂଥବୀକୁ ଅନାଦି ବା ନିତ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ, 
ତେବେ ଏହାକୁ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ କିମ୍ବା ଏହା ସୃଷ୍ଟ ବୋଲି ନିଆଯାଇ ପାରିବନାହି | ଗୁଣରତ୍ନ ଓ 
ଜୈନ ଦର୍ଶନ ପୂଥବୀକୁ ନିତ୍ଯ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବା ହେତୁ ଏହାକୁ କାର୍ଯ୍ୟ ଭାବେ 
ନେଉନାହାନ୍ତି । ଯଦି ପୃଥିବୀ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ, ତେବେ ଏହାର କାରଣ ବିଷୟ ଚିନ୍ତା 
କରିବା ବା ଶଶ୍ବରଙ୍କୁ ଏହାର କାରଣ ବୋଲି ନେବା ଅସଙ୍ଗତ ମନେହୁଏ । ଯାହା କାର୍ଯ୍ୟ 
ନୁହେଁ ତାହାର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଇଶ୍ଵର ବୋଲି ଭାବିବା ଅବାନ୍ତର ଅଟେ | 


ଅବଶ୍ୟ ଯୁକ୍ତି କରାଯାଇପାରେ ଯେ ପୂଥବୀ ସାମଗ୍ରିକଭାବେ ହୁଏତ ନିତ୍ୟ, ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଏହା ସର୍ବଦା ରହିଛି, କିନୁ ପୃଥିବୀରେ ରହିଥିବା ବୃକ୍ଷ, ଗୁଳ୍ପ ଇତ୍ୟାଦିକୁ କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି 
ନିଆଯାଇ ପାରିବ, କାରଣ ସେ ସବୁ ଅନିତ୍ୟ । ଯଦି ପୃଥବୀର ବସ୍ତୁମାନେ କାର୍ଯ୍ୟ ତେବେ 
ପୃଥିବୀ ହୁଏତ ସାମଗ୍ରିକ ଭାବରେ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ | ସେପରି ହେଲେ ଏହାର ନିମିତ୍ତ କାରଣ 
ଭାବେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କଳନା କରିବା ଅଯୌକ୍ତିକ ନୁହେଁ । କିନ୍ତୁ ଏହି ଯୁକ୍ତିକୁ ଗୁଣରତ୍ବ ଗ୍ରହଣ 
କରିବେ ନାହିଁ । କାରଣ ସେପରି ହେଲେ ଅଣୁ ଓ ଏପରିକି ଭଶ୍ଵର ମଧ୍ଯ କାର୍ଯ୍ୟ”! 
ପରିସରଭୁକ୍ତ ହୋଇଯିବେ । ଅଣୁ ସକଳ ନିତ୍ୟ ହୋଇଥିଲେ ସୁଦ୍ଧା ସେମାନେ ସ୍ବପରିଚାଳିତ 
ହୋଇଥୁବା ଯୋଗୁଁ ସେମାନଙ୍କୁ କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ଭାବିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । ସେପରି ହେଲେ 
ଭଶ୍ଵର ମଧ୍ୟ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ଗଣ୍ୟ ହେବେ, ଯାହା ଛଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ 
ଅବାନ୍ତର ହେବ । 


ପୁନଶ୍ଚ ଲଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵର ଯେପରି ନିତ୍ଯ, ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଜ୍ଞାନ 
ବା ପ୍ରୟାସ ଇତ୍ୟାଦି ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ନିତ୍ୟ | ଜଗତକୁ ଶଶ୍ଵବର ତାଙ୍କ ଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରୟାସଦ୍ବାରା 
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ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ । ଯେହେତୁ ଜଗତକୁ ଲଶ୍ଵର ଏକ ସମୟରେ ସୃଷ୍ଧି 
କରିଛଚି, ତେବେ ଛଶ୍ବର ଜଗତ ସୃଷ୍ଟି କରିବାପାଇଁ ପ୍ରୟୋଗ କରିଥିବା ଜ୍ଞାନ ବା ଉଦ୍ୟମ 
ଇତ୍ୟାଦି ମଧ୍ୟ ଏକ ସମୟରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥୁବ | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶଶ୍ବରଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରୟାସ ନିତ୍ୟ 
ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ସେପରି ସ୍ପଳେ ଭଶ୍ଵର ନିତ୍ୟ ହେଲେ ମଧ୍ଧ ତାଙ୍କର ଜ୍ଞାନ, ପ୍ରୟାସ 
ଇତ୍ୟାଦି ଗୋଟିଏ ସମୟରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥବ ଓ ସେହିହେତୁ ତାହା “ କାର୍ଯ୍ୟ? ବୋଲି 
ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯଦି ଜଗତ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ କାରଣ ଜଗତରେ ବୃକ୍ଷ, ଗୁଳ ଇତ୍ୟାଦି 
କାର୍ଯ୍ୟ ରହିଛି ତେବେ ସେହି ମାନଦଣ୍ଡରେ ଶଵଶ୍ଵର ମଧ୍ଯ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ହେବେ, କାରଣ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କ ପାଖରେ ଜ୍ଞାନ, ପ୍ରୟାସ ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଛି । କିମ୍ବା ଜଗତକୁ ନିତ୍ୟ ଗ୍ରହଣକରି 
ମଧ୍ଯ ଜଗତର କେତେକ ବସ୍ତୁ ଇତ୍ୟାଦିକୁ କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ଯେପରି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ, ସେହିପରି 
ରଶ୍ବରଙ୍କୁ ନିତ୍ଯ ବୋଲି ଗ୍ରହଣକରି ଭଶ୍ବରଙ୍କର ଜ୍ଞାନ, ପ୍ରୟାସ ଇତ୍ୟାଦିକୁ କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି 
ନିଆଯାଇ ପାରିବ । ଅର୍ଥାତ୍‌ କିଛି ନିତ୍ୟ ଭାବରେ ରହିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥୁରେ କୌଣସି 
ପରିବର୍ଭନ ବା କାର୍ଯ୍ୟ ସୃଷ୍ଠି ହେଉଥିବା ଯୋଗୁଁ ଯଦି ତାହା ¢ କାର୍ଯ୍ୟ” ଭାବେ ପରିଗଣିତ 
ହୁଏ, ଯେପରି ପୃଥିବୀ, ତେବେ ଏହି ଯୁକ୍ତିର ପରିଣାମ ଅବାନ୍ତର ହେବ । କାରଣ ସେହି 
ମାନଦଣ୍ଡରେ ଶଶ୍ଵର ବା ଅଣୁ ସକଳ ମଧ୍ଯ କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଯିବେ । କିନ୍ତୁ ନ୍ୟାୟଟବୈଶେଷିକରେ 
ଭଶ୍ଵର ବା ଅଣୁ ସକଳକୁ କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ନାହିଁ । ଯଦି ଭଶ୍ଵର ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ 
ନୁହଁନି , ତେବେ ପୃଥୁବୀ ମଧ୍ୟ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ । ଯଦି ପୃଥିବୀ କାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ, ତେବେ 
ପୂୃଥ୍ଵବୀର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ରହିଥିବା କଳ୍ପନା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅବାନ୍ତର ହେବ । 


ଅନ୍ତତଃ ଯଦି ଯୁକ୍ତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ପୃଥବୀକୁ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ, ତଥାପି 
ମଧ୍ଯ ଶଵଶ୍ବରଙ୍କୁ ଏହାର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଭାବେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଇ ପାରିବନାହିଁ । ଗୁଣରତ୍ନ 
ଏଠାରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍‌କୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିବାରେ ଏକ ଭିନ୍ନ ସ୍ତରର ଯୁଲ୍ତିର ଅବତାରଣା 
କରିଛନ୍ତି । 'ପୁୃଥୁବୀକୁ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ଭାବେ ପରିକଳ୍ନା କଲାବେଳେ ଏହାର ଦୁଇଟି 
ପୃଥକ୍‌ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ବିଚାରକୁ ଆସିଥାଏ ଯଥା ( ୧) ପୃଥିବୀ ସ୍ଵରୂପରେ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ, ( ୨ ) 
ଏକ ବିଶେଷ ଅର୍ଥରେ ଏହା ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ । ଯଦି ଆମେ ପ୍ରଥମ ସମ୍ଭାବନାଟିକୁ ନେବା, 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୃଥିବୀ ସ୍ଵରୂପତଃ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା, ତେବେ ସେଥୁରୁ ଏକ ନିମିତ୍ତ 
କାରଣ ବା ଶଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅନୁମାନ କରାଯାଇ ପାରିବନାହିଁ । କାରଣ ପ୍ରତ୍ୟେକଟ୍‌ 
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“ କାର୍ଯ୍ୟ? ଓ “ ନିମିଭ କାରଣ” ଭିତରେ ଏକ ସାର୍ବିକ ସହଚାରୀ ସମ୍ବନ୍ଧ ଯେ ରହିଛି ଏହା 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତୀଚିରୁ କାରଣ ଭାବନା ଆସିଥାଏ, କିନୁ 
କାର୍ଯ୍ୟରୁ ନିମିର କାରଣ ବା ଇଶ୍ଵର ଭାବନା ନିସୃତ ହୋଇନଥାଏ । ସୁତରାଂ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପ୍ରମାଣ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ' ପୃଥୁବୀ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ' ଏକ ଯଥାର୍ଥ ଆଧାର ହୋଇପାରିବ 
ନାହିଁ । କେବଳ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟରୁ ତାହାର ଏକ କାରଣକୁ ଅନୁମାନ କରାଯାଇ ପାରେ କିନ୍ତୁ 
ଏକ ନିମିରକୁ କଳ୍ପନା କରାଯାଇ ପାରିବନାହିଁ । ଅବଶ୍ଯ ଯୁକ୍ତ ଜରାଯାଇପାରେ ଯେ 
କେତେକ କାର୍ଯ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିମିରଜ୍ଞ ରହିଛନ୍ତି । ଯେପରି ଏକ ଘଟର କାରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଏକ ନିମିରଜ୍ଞ ଘଟକାରଙ୍କ ନିଆଯାଉଛି । ସେହି ସାଦୂୃଶ୍ୟରେ ପୂଥୁବୀକୁ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ଭାବରେ 
ନିଆଗଲେ ତାହାର କାରଣ ସ୍ଵରୂପ ଏକ ନିମିତତଜ୍ଞଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଅନୁମାନ କରାଯାଇ ପାରିବ । 
ସେହି ନିମିରଜ୍ଞ ନିଶ୍ଚୟ ଭଶ୍ଵର | 


ଗୁଣରତ୍ସଙ୍କ ମତରେ ସାମାନ୍ୟ ସାଦୃଶ୍ୟ ଆଧାରରେ ଏପରି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଆସିବା 
ଅଯୌକ୍ତିକ ଅଟେ | ଧୂମ ଓ ଜଳୀୟ ବାଷ୍ପ ମଧ୍ଯରେ ସାଦୃଶ୍ୟ ବିଦ୍ୟମାନ | ସେହିହେତୁ 
ଧୂମର ଉପସ୍ପିତିରୁ ଅଗ୍ନିର ଉପସ୍ଥିତିକୁ ଅନୁମାନ କରାଯାଉଥିବାରୁ ଜଳୀୟ ବାଷ୍ପର ଉପସ୍ଥିତିରୁ 
ଅଗ୍ନିକୁ ଅନୁମାନ କରିବା ଅବାନ୍ତର ହେବ ନାହିଁ କି ? ଦୂଇଟି କ୍ଷେତ୍ରରେ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଥବା 
ଯୋଗୁଁ ଗୋଟିକ ପାଖରେ ଯେଉଁ ଅନୁମାନ ସତ୍ୟ, ସେହି ଅନୁମାନ ଅନ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ 
ସତ୍ୟ ଏହା ସର୍ବଦା କହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଗୁଣରତ୍ଵ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନ 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ମଧ୍ଯ ଏହାକୁ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ନୈୟାୟିକମାନେ ଇଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ପରମାତ୍ସା ବୋଲି 
କଳ୍ପନା କରିଛନ୍ତି | ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଯେହେତୁ ପରମାତ୍ସା ଭାବେ ନିଆଯାଇଛି ସେହେତୁ ତାଙ୍କର 
ଜୀବାତ୍ଧାମାନଙ୍କ ସହିତ ସାମଂଜସ୍ୟ ରହିଛି । ଜୀବାତ୍ସା ମାନଙ୍କର ଜନ୍ମ-ମୂତ୍ଯୟୁ ରହିଛି, 
ସେମାନେ ସର୍ବଜ୍ଞ ନହନି ଓ ପୃଥିବୀର କାରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେମାନଙ୍କୁ ନିଆଯାର ପାରିବନାହିଁ 
ବୋଲି ନ୍ୟାୟ ଦର୍ଶନରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । ତେବେ ପରମାତ୍ସାଙ୍କର ଜାୀବାତ୍ସା ସହିତ 
ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ପରମାତ୍ସାଙ୍କର ମଧ୍ଯ ଏହି ସବୁ ଲକ୍ଷଣ ରହିଛି ବୋଲି କୂୃହାଯାଇ 
ପାରିବ କି ? 


ଜଳୀୟ ବାଷ୍ପ ଓ ଧୂମ ମଧ୍ୟରେ କେତେକ ସାମଂଜସ୍ୟ ରହିଛି: । ଧୂମରୁ ଅଗ୍ନିର 
ଉପସ୍ଥିତିକୁ ଯେପରି ଅନୁମାନ କରାଯାଉଛି, ଜଳୀୟ ବାଷ୍କରୁ ଅଗ୍ନିର ଉତ୍ସସ୍ଥିତିକୁ ସେପରି 
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ଅନୁମାନ କରାଯାଇ ପାରନିବ ନାହିଁ । ଜଳୀୟବାଷ୍ର ଧୂମ ସହିତ କେତେକ .ସାମଂଜସ୍ୟ 
ରହିଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଧୂମର ଏପରି କେତେକ ସ୍ୃତନ୍ତ୍ର ଲକ୍ଷଣ ରହିଛି ଯେଉଁଥରୁ ଅଗ୍ନିର ଉପସ୍ଥିତିକୁ 
କଛନା କରାଯାଇ ପାରିବ, ଅଥଚ ଜଳୀୟ ବାଷ୍ପ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେପରି କରାଯାଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ । ସେହିପରି ଗୋଟିଏ ଘଟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେପରି ଘଟକାରକୁ ଅନୁମାନ କରାଯିବ, 
ପ୍ରତ୍ୟେକଟି କାର୍ଯ୍ୟରୁ ଏକ ନିମିତ କାରଣର କଳ୍ପନା କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଘଟ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଏପରି କେତେକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଲକ୍ଷଣ ରହିଛି ଯେଉଁଥୂରୁ ନିମିତ କାରଣର ଭାବନା ଆସିପାରିବ, 
ଅଥଚ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଘଟ ସହିତ ତୁଳନା କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ କିମ୍ବା ପ୍ରତ୍ୟେକଟି 
କାର୍ଯ୍ୟରୁ ଏକ ନିମିତ୍ତ କାରଣର ପରିକଳ୍ପନା କରିବା ସ୍ତମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ପୃଥବୀକୁ 
ଏକ ବ୍ୟାପକ ଅର୍ଥରେ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କଲେ ମଧ୍ଯ ଏହାର ଏକ ନିମିତ୍ତ କାରଣ 
ଯେ ରହିଛି ଏହା କଳ୍ପନା କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 


' କିନୁ ଘଟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେପରି ଏକ ନିମିତ୍ତ କାରଣକୁ କଳ୍ପନା କରାଯାଉଛି ଓ ଏକ 
କାର୍ଯ୍ୟର ନିମିତ୍ତ କାରଣକୁ ଅନୁମାନ କରିବାବେଳେ ଯେଉଁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଲକ୍ଷଣକୁ ଆଧୀର ଭାବରେ 
ନିଆଯାଉଛି, ପୃଥିବୀ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ସେହି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଲକ୍ଷଣରୁ ଏକ ନିମିରଞ୍ଚ ବା ଶଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
କଳ୍ପନା କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ କି ? ଅର୍ଥାତ୍‌ ଘାଟର ସ୍ଵତନ୍ତତାରୁ ଘଟକାର ଭାବନା 
ଆସୁଥିବାରୁ ପୃଥବୀରୁ ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ମଧ୍ଯ ଆସିପାରିବ, କାରଣ ଉଭୟ ଘଟ ଓ ପୃଥିବୀ 
ଏକ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଗୁଣ ଆଧାରିତ କାର୍ଯ୍ୟ ଅଟନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଗୁଣରତ୍ନ ଏହି ଯୁକ୍ତିକୁ ଅବୈଧ 
ବୋଲି ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରିବେ, କାରଣ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ ହେବ ! 
ଘଟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେପରି ଘଟକାର ଏକ ସଶରୀର ବ୍ୟକ୍ତି, ସେହିପରି ପୃଥ୍ବୀ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ରଶ୍ଵର ମଧ୍ୟ ଏକ ସଶରର ବ୍ୟକ୍ତି ବୋଲି ପ୍ରତିପାଦିତ ହେବେ | ଶଶ୍ଵବରଙ୍କୁ ଏକ ଶରୀରଯୁକ୍ତ 
ବ୍ୟକ୍ତି ବୋଲି ନେବା ନ୍ୟାୟ ମାନଦଣ୍ଡରେ ଏକ ବିରୁଦ୍ଧ ସିବ୍ଧାନ୍ତ ଅଟେ | 


କିନ୍ତୁ ନ୍ୟାୟଂବୈଶେଷିକ ମାନଦଶ୍ଡରୁ ଏହା କୂହାଯାଇ ପାରିବ ଯେ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିରୁଦ୍ଧ ତର୍କଦୋଷ ନାହିଁ । କାରଣ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ନିମିତତଜ୍ଞ ଭାବେ ସାମାନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ 
ନିଆଯାଉଛି, ଶରୀରଯୁକ୍ତ ବୋଲି କୌଣସି ବିଶେଷ ଅର୍ଥରେ ନିଆଯାଉ ନାହିଁ । ଗୁଣରତ୍ନ 
ଏହି ସିବ୍ଧାନ୍ତକୁ ମଧ୍ୟ ଅବୈଧ ଦର୍ଶାଇବେ 1 ଗୋଟିଏ କାର୍ଯ୍ୟରୁ କାରଣକୁ ଅନୁମାନ କରାଯାଇ 
ପାରିବ, କିନୁ କାର୍ଯ୍ୟରୁ ଏକ ଅପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ସଭାର ଆଧାରକୁ ଅନୁମାନ କରାଯାଇ ପାରିବ 
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ନାହିଁ । ଭଶ୍ଵର ନିମିରଜ୍ଞ - ଏକ ଶରୀରବିହୀନ ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ପ୍ରଜ୍ଞାବାନ ସତ୍ତା-ଏହା ପୃଥିବୀକୁ 
କାର୍ଯ୍ୟ ଭାବେ ନେଇ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | 


ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ସମ୍ବନ୍ଧର ଆଧାର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଜନ୍ୟ | କୌଣସି 
କାର୍ଯ୍ୟର କେତେକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଲକ୍ଷଣକୁ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ କରି କାରଣର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତାକୁ ଅନୁମାନ 
କରାଯାଇ ପାରେ ଓ ତାହା ମଧ୍ଯ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଦ୍ବାରା ନିରୂପିତ ହୋଇଥାଏ । ସୁତରାଂ କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ 
ମଧ୍ଯରେ ରହିଥବା ଅବ୍ୟଭିଚାରୀ ସହଚାରୀ ସମ୍ବନ୍ଧ କାର୍ଯ୍ୟର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ଓ କାରଣର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତାକୁ 
ସମ୍ବନ୍ଧିତ କରିଥାଏ । ତେବେ ଯଦି ବି ପୃଥବୀକୁ ଘଟପରି କାର୍ଯ୍ୟ ଭାବେ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 
ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ, ତଥାପି ସେଥୁରୁ ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଏକ ଶରୀରହୀନ ନି ମିର୍ଙ୍କୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରିବା ସମ୍ଭବ ହେବନାହିଁ । 


ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଗୁଣରତ୍ନ ନ୍ୟାୟଂବୈଶେଷିକର ଭ୍ତଶ୍ଵର ଅନୁମାନ ଜନିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ କେତେକ ଅବୈଧତା ମଧ୍ଯ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟେକଟି କାର୍ଯ୍ୟରୁ ଏକ ନିମିତ୍ତ 
କାରଣର ଅନୁମାନ ସଙ୍ଗତ ନୁହେଁ ବୋଲି ଗୁଣରତ୍ନ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି | କାର୍ଯ୍ୟର କାରଣ 
ରହିବା ସଙ୍ଗତ, ଅଥଚ ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟର ନିମିଭ କାରଣ ରହିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । ଏ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦୂଇ ପ୍ରକାର କାର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ରହିଥିବା ପାର୍ଥକ୍ୟକୁ ନ୍ୟାୟ“ବୈ ଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆନଯିବା ମନେହୁଏ । ଘଟ, ଚଉକି, ଘଣ୍ଟା, ଇତ୍ୟାଦି ଏକ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ଓ 
ଏଠାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି କାର୍ଯ୍ୟର ଏକ ଏକ ନିମିତ୍ତ କାରଣ ରହିବା ସମ୍ଭବ । କିନ୍ତୁ ଏପରି 
କେତେକ କାର୍ଯ୍ୟ ଅଛି ଯେଉଁଠି କୌଣସି ନିମିର କାରଣକୁ କଳ୍ପନା କରାଯାଇ ପାରିବନାହିଁ । 
ଜଙ୍ଗଲରେ ହେଉଥିବା ବୃକ୍ଷ ବା ବଗିଚାରେ ହେଉଥିବା ଘାସ ମଧ୍ଯ କାର୍ଯ୍ୟ, କିନୁ ଏହି ସବୁ 
କାର୍ଯ୍ୟର କୌଣସି ନିମିତ୍ତ ବା ବୁଦ୍ଧିମାନ କାରଣ ରହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ସୁତରାଂ ଏହି ଦୂଇ 
ପ୍ରକାର କାର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ଥିବା ପାର୍ଥକ୍ୟକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ନଦେବା ହେତୁ ନୈୟାୟିକମାନେ ସମସ୍ତ 
କାର୍ଯ୍ୟର ପଶ୍ଚାତରେ ନିମିତ୍ତ କାରଣ ରହିବା ଅନୁମାନ କରିଛନ୍ତି | କିନଧୁ ଏହି ଅନୁମାନ ଯେ 
ଅବୈଧ ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହରେ କୁହାଯାଇପାରେ | କାରଣ ଆମର ଅନୁମାନରୁ ଏହା ସିଦ୍ଧ 
ଯେ ଜଙ୍ଗଲର ବୃକ୍ଷ ବା ବଗିଚାର ଘାସ କାର୍ଯ୍ୟ ହେଲେ ମଧ୍ଯ କୌଣସି ନିର୍ମାତାଙ୍କଦ୍ଵାରା ସୃଷ୍ଟ 
ନୁହେଁ । ସେହିପରି ପୃଥିବୀକୁ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ଭାବେ ନେଇ ତାହାର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ସ୍ଵରୂପ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଅନୁମାନ କରିବା ଅବୈଧ ଅଟେ । ଅନୁମାନକୁ ଏକ ପ୍ରମାଣ ଭାବରେ 
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ନିଆଯାଇପାରେ, କିନୁ ଯାହା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଦ୍ଵାରୀ ମିଥ୍ୟା ବୋଲି ସ୍ୀକୃତ ହୁଏ, ତାହାକୁ ଅନୁମାନ 
ଦ୍ଵାରା ସତ୍ୟ ବୋଲି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିହେବ ନାହିଁ । 


ଏହି ଯୁକ୍ତିକୁ ଏକ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ହୁଏତ ସମାଲୋଚନା କରାଯାଇପାରେ । 
ଜଙ୍ଗଲର ବୃକ୍ଷ ବା ବଗିଚାର ଘାସର ମଧ୍ଯ ନିମିତ୍ତ କାରଣ ରହିଛି ଓ ସେହି କାରଣ ଇଶ୍ବର 
ହୋଇପାରନ୍ତି । ଯେହେତୁ ରଶ୍ଵର ସ୍ଵରୂପତଃ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷକନ୍ୟ ନୁହନ୍ତି, ତେଣୁ ଜଙ୍ଗଲର ବୃକ୍ଷ 
ଇତ୍ୟାଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ରହିଥୁବା ନିମିତ୍ତ କାରଣକୁ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ କରାଯାଇ ପାରିବନାହିଁ । କିନ୍ତୁ 
ରଶ୍ବର ହିଁ ସବୁର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ହେବା ସମ୍ଭବ, କାରଣ ସେ ସପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ନୂହଁନ୍ତି । ତେବେ 
ଭଶ୍ଵବର ଯେ ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଓ ଇଶ୍ଵର ସବୁର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଏହି ସବୁ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଆଧାର କଣ 
ହେବ ? ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହାକୁ କିପରି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯିବ ? ଭଶ୍ବର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକନ୍ୟ ନୂହନ୍ତି ପ୍ରମାଣ 
କରିବାକୁ ହେଲେ ପ୍ରଥମେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ହେବ | ଇଶ୍ଵର ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ 
କହିବାର ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ହେବ ଯେ ଛଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ରହିଛି ଅଥଚ ସେ ଆମର ସମ୍ଭାବ୍ୟ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷର ପରିସର ଭିତରେ ଆସନ୍ତି ନାହିଁ । ଯୁଚ୍ତିଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯଦି ବି ଧରାଯାଏ ଯେ ଇଶ୍ଵର 
ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ତେବେ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହାକୁ କିପରି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯିବ ? ଗୁଣରତ୍ବଙ୍କ 
ମତରେ ଛ୍ତଶ୍ବରଙ୍କ ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷତ୍ବ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ପାଇଁ ହୁଏତ ତିନୋଟି କାରଣ ଭିତରୁ 
କୌଣସି କାରଣ ଦିଆଯାଇପାରେ । ଭଶ୍ଵର ଶରୀରବିହୀନ ତେଣୁ ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅତାୀନ୍ଦ୍ରିୟ 
ଶଲ୍ତିର ପ୍ରଭାବ ଯୋଗୁଁ ହୁଏତ ଇଶ୍ଵର ଅପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ କିମ୍ବା ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସହ ଅପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷତୃ 
ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀଭାବେ ଜଡିତ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଇଶ୍ଵର ସ୍ଵରୂପରେ ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ | ଗୁଣରତ୍ସ ସମସ୍ତ ସମ୍ଭାବନା 
ଗୁଡିକ ଆଲୋଚନାକରି ପ୍ରତ୍ୟେକଟିର ତାର୍କିକ ଜଟିଳତା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ଯଦି ଭଶ୍ଵର ଅଶରୀର 
ଯୋଗୁଁ ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ତେବେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ କର୍ଭା ବା ନିମିତ୍ତ କାରଣ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ 
ପାରିବନାହିଁ । ନ୍ୟାୟ ବୈଶେଷିକ ମତାନୁଯାୟୀ ମୋକ୍ଷପ୍ରାପ୍ତ ଆତ୍ସା କର୍ମରହିତ, କାରଣ 
ଏହା ଶରୀରବିହୀନ । ଶରୀର ପ୍ରାପ୍ତ ନହେଲେ ଆତ୍ସା କର୍ମ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 
ତେବେ ଏଠାରେ କୁହାଯିବ ଯେ ଭଶ୍ଵର ଶରୀରବିହୀନ ହୋଇଥିବାରୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ 
କୌଣସି କର୍ମ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ନ୍ୟାୟ“ ବୈଶେଷିକ ମତପୋଷଣ କରିବେ ଯେ ଭଶ୍ଵର ଶରୀର 
ରହିତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ଵର ସ୍ରଷ୍ଟା ହୋଇପାରିବେ କାରଣ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ ଜ୍ଞାନ, ଉଦ୍ୟମ 
ଓ ପ୍ରୟାସ ବିଦ୍ୟମାନ । ଶଶ୍ଵର ଜ୍ଞାନ, ଉଦ୍ୟମ ଇତ୍ୟାଦିର ଅଧ୍ଷ୍ଠାନ ହୋଇଥବା ଯୋଗୁଁ 
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ତାଙ୍କର ଶରୀର ନଥାଇ ମଧ୍ଯ ସେ ସ୍ରଷ୍ଟା ହୋଇପାରିବେ, କିନୁ ଏହି ଯୁକ୍ତି ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ 
ନୁହେଁ । ଜ୍ଞାନ, ଉଦ୍ୟମ ଓ ପ୍ରୟାସ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ ହେଲେ ଏକ ଶରୀର- 
ବିଶିଷ୍ଟ ସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ । ଜ୍ଞାନ,କର୍ମ, ପ୍ରୟାସ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଧାରଣ 
କରିବାକୁ ହେଲେ ଶରୀରର ସ୍ପିତି ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ । ନ୍ୟାୟତବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ ଜ୍ଞାନ 
ଲାଭ ଇତ୍ୟାଦି ଯେକୌଣସି ସାଧନ ପ୍ରାପ୍ତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶରୀରକୁ ଆଧାରଭାବେ ନିଆଯାଇଛି । 
ଶରୀରବିହୀନ ଆତ୍ସା, ଓ ଏପରିକି ମୋଯ୍ୟପ୍ରାପ୍ତ ଆତ୍ଛା, ଜ୍ଞାନ ଓ କର୍ମରହିତ ବୋଲି ସେମାନେ 
ଗ୍ରହଣ କରିବେ । ତେବେ ସେହିପରି ଛଶ୍ବରଙ୍କ ଯଦି ଶରୀରବିହୀନ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ, 
ତାହେଲେ ଇଶ୍ଵର ମଧ୍ଯ ଜ୍ଞାନରହିତ ହେବେ । ସୁତରାଂ ଯଦି ଇଶ୍ଵର ଶରୀରହୀନ ବୋଲି 
ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ତେବେ ଇଶ୍ଵର କୌଣସି କିଛିର କାରଣ ହେବା ବା ପୃଥିବୀର ନିମିତ୍ତ କାରଣ 
ହେବା ଅବାନ୍ତର ହେବ । 


ଦ୍ଵିତୀୟରେ ଇଶ୍ଵର ଯେହେତୁ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ବା ଅଲୌକିକ ସେହେତୁ ଅପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ 
ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ । ଗୁଣରତ୍ନଙ୍କ ମତରେ ଭତଶ୍ବରଙ୍କର ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷତ୍ବ ତାଙ୍କର ଅତିପ୍ରାକୃତିକ 
ସ୍ଵଭାବ ସାହାଯ୍ୟରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତରେ ଏହି ବିଶ୍ଵାସ 
ଥିଲା ଯେ ଅଲୌକିକ ବା ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସାମର୍ଥ୍ୟ ହାସଲ କରିବାଦ୍ଵାରା ଜଣେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ 
ପାଖରେ ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ହେବା ସମ୍ଭବ । ଏହି ବିଶ୍ବାସକୁ ସେ ପ୍ରଶ୍ନ କରୁ ନାହାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ 
ଗୁଣରତ୍ଙ୍କ ଯୁକ୍ତି ହେଉଛି କେହି ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତି ହାସଲ କରିବା ପାଇଁ ଅନ୍ୟ"ଦ୍ଵାରା ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ 
ହୁଅନ୍ତି ତେବେ ସେ ଅଦୃଶ୍ୟ ବା ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ହେବାର ଲକ୍ଷଣ ନିତ୍ୟ ନୁହେଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ 
ସମୟରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଓ ଅନ୍ୟ ସମୟରେ ଅଦୃଶ୍ୟ ବା ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ହୋଇଥାନ୍ତି | କିନୁ ନ୍ୟାୟ- 
ବୈଗଶୈଷିକ ମତରେ ଶତଶ୍ଵବର ନିତ୍ୟ ଭାବରେ ଅନ୍ୟଦ୍ବାରା ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ |! ସୁତରାଂ ରଶ୍ଵର 
ତାଙ୍କର ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ଅଦୃଶ୍ୟ ହେବା ଅସଙ୍ଗତ ମନେହୁଏ | 


ସେହିପରି ଯୁକ୍ତି କରାଯାଏ ଯେ ଭତଶ୍ଵର ସ୍ଵରୂପରେ ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷୟ କାରଣ ତାଙ୍କ ପାଖରେ 
ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷତଵ ଲକ୍ଷଣ ବିଦ୍ଯମାନ । ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷତ୍ଵ ଏକ ସାଧାରଣ ଲକ୍ଷଣ 
ହୋଇଥାଏ । କିନୁ ଗୁଣରତ୍ତଙ୍କର ଯୁକ୍ତି ହେଉଛି ଏକ ବିଶେଷ ଲକ୍ଷଣ କେତେକଙ୍କ ପାଖରେ 
ସାଧାରଣ ଭାବେ ରହିବାଦ୍ଵାରା ଏହା ଏକ ସାମାନ୍ୟ ଲକ୍ଷଣରେ ପରିଣତ ହୋଇଥାଏ । 
ଏକକ ବସ୍ତୁ ପାଖରେ ରହିଥିବା ଗୁଣ ସାମାନ୍ୟ ନୁହେଁ । ଯଦି ଭଶ୍ଵବରଙ୍କ ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷତ୍‌ ଏକ 
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ସାମାନ୍ୟ ଗୁଣ ଅଟେ ତେବେ ଏହା ଯେ କେତେକଙ୍କର ସାଧାରଣ ଗୁଣ ତାହା କହିବାକୁ 
ହେବ । ସୁତରାଂ ଛଶ୍ଵର ଏକ ଓ ଅଦ୍ଵିତୀୟ ହୋଇପାରିବେ ନାହିଁ । ରଶ୍ବରଙ୍କର ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷତୃକୂ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାପାଇଁ ଆଧାର ଭାବେ ନେଲେ ଏକ ଅବାନ୍ତର ଓ ଉତ୍ତଟ 
ପରିଣତି ଆସିବ । 

ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଶଶ୍ବରଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷକନ୍ଯ ବା ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଯେପରି ଭାବେ କଳ୍ଧନା କଲେ 
ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ଵର ଜଗତକୁ କିପରି ସୃଷ୍ଟି କଲେ ତାହାର କୌଣସି ସନ୍ତୋଷଜନକ ବ୍ଯାଖ୍ଯା 
ଦେଇପାରିବେ ନାହିଁ । ଯଦି ଭଶ୍ଵର କେବଳ ନିଜର ଅସ୍ତିତ୍ଵଦ୍ଵାରା ଜଗତକୁ ସୃଷ୍ଟି କଲେ, 
ତେବେ ଜଣଙ୍କର କେବଳ ଉପସ୍ଥିତି ଅନ୍ୟର କାରଣ ବୋଲି କହିବାକୁ ହେବ ! ସେପରି 
ସ୍ଥଳେ ଯେ କୌଣସି ସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ମଧ୍ଯ ପୃଥୁବୀର କାରଣ ହୋଇପାରିବ ! ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏକ 
ଘଟକାରର ଉପସ୍ପିତି ମଧ୍ୟ ଜଗତର କାରଣ ହେବ । କିନ୍ତୁ ସେପରି ନିଆଯାଇ ପାରିବ କି ? 
ଯଦି କୁହାଯିବ ଭଶ୍ଵର ନିଜର ଜ୍ଞାନଦ୍ଵାରା ପୃଥିବୀ ଉତ୍ପରିର କାରଣ ଅଟନ୍ତି, ତେବେ 
ଯୋଗୀମାନେ ମଧ୍ଯ ପୂଥବୀ ଉତ୍ପତ୍ିର କାରଣ ହୋଇପାରିବେ | କାରଣ ଯୋଗୀମାନେ ଯେ 
ଜ୍ଞାନଦୀପ୍ର ଏହା ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ | ଯଦି କୃହାଯିବ ଯେ ଶଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ ଜ୍ଞାନ, ଉଦେଶ୍ୟ 
ଓ ପ୍ରୟାସ ରହିଥିବାରୁ ସେ ପୃଥବୀର କାରଣ ଅଟନ୍ତି, ତେବେ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ୟା ଆସିବ । 
ଆମେ ପୂର୍ବରୁ ଆଲୋଚନା କରିଛେ ଯେ ସଶରୀର ନହେଲେ କେହି ଏହି ସବୁ ଲକ୍ଷଣର 
ଅଧ୍କାରୀ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଏକ ଶରୀର ହିଁ ଏହି ସବୁର ଅଧ୍ଷ୍ଠାନ ହେବ ଓ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ଶରୀର ବିଶିଷ୍ଟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କଲେ ଅଧ୍ବକ ଜଟିଳ ସମସ୍ୟା ଆସିବ । ଅବଶ୍ୟ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ସର୍ବଜ୍ଞ ବୋଲି କଛ୍ନା କରାଯାଇପାରେ । ଶଶ୍ବରଙ୍କର ଦେବତ୍ଵ ଆଧାରରେ ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ସର୍ବଜ୍ଞ 
ବୋଲି କଳ୍ପନା କରାଯାଏ | ଯେହେତୁ ଶଶ୍ଵର ସର୍ବଜ୍ଞ ତେଣୁ ଇଶ୍ଵର ପୂଥବୀର ସ୍ରଷ୍ଟା 
ବୋଲି କଳ୍ପନା କରାଯାଏ । କିନ୍ତୁ ଦେବତ୍ଵ, ସର୍ବଜ୍ଞାତା ଓ ପୃଥିବୀର ସ୍ରଷ୍ଟା ଭିତରେ କିପରି 
ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରାଯାଇ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପୃଥବୀର କାରଣ ବୋଲି ନିଆଯିବ ? ବୁଦ୍ଧ ମହାବୀର 
ମଧ୍ଯ ଦେବତଵର ଅଧବକାରୀ ଓ ସେମାନେ ସର୍ବଜ୍ଞ, କିନୁ ସେମାନେ ତ ପୃଥିବୀ ସୃଷ୍ଟିର କାରଣ 
ନୁହନ୍ତି । ଦେବତ୍ୃକୁ ଆଧାରକରି ସର୍ବଜ୍ଞାତାର ପରିକଳ୍ପନା କରିବା ଓ ସର୍ବଞ୍ଙ୍କୁ ପୃଥବୀର 
କାରଣ ବୋଲି ନେବା ଅବାନ୍ତର ପରିକଳ୍ପନା ହେବ । 


- ୧ ୬୩- 
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ସୁତରାଂ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ପୃଥବୀର ସ୍ରଷ୍ଟା ବା ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଭାବେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ନେଇ 
କୌଣସି ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ଆଧାର ବାହାର କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପୁଣି ପ୍ରଶ୍ନ 
ଆସୁଛି, ରଶ୍ଵର ପୃଥିବୀକୁ ସୃଷ୍ଠି କରିବା ପଛରେ କଣ ଉଦେଶ୍ୟ ରହିଛି ? ଯଦି ବି ଯୁକ୍ତି 
ଦୃଷ୍କିରୁ ଏହା ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ଯେ ଇଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ପୂଥବୀର ସ୍ରଷ୍ଟା, ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେବ 
ସୃଷ୍ଟି ପଶ୍ଚାତରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର କଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନିହିତ ? ଭଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ 
ବିଭିନ୍ନ କାରଣର ଅବତାରଣା କରିଥାନ୍ତି କିନଧୁ କୌଣସିଟି କାରଣ ଯେ ବୈଧ ବା ସଂଗତ 
ନୁହେଁ ଏହା ଜୈନ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ସମୟରେ ଏହା କୁହାଯାଏ ଯେ ଶତଶ୍ଵର 
ଏକ ଖୁଆଲର ବଶବର୍ଭୀ ହୋଇ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । ଏକ ଖୁଆଲ ବ୍ୟକ୍ତିନିଷ୍ଠ ବ୍ୟାପାର 
ହୋଇଥିବାରୁ ଏହାର ପରିଣାମ ବସୁନିଷ୍ଠ ହୋଇପାରେ ବା ନ ହୋଇପାରେ । ଏକ ବ୍ୟକ୍ତିନିଷ୍ଠ 
ବ୍ୟାପାର ଅନ୍ୟଦ୍ଵାରା ସର୍ବଦା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ନୁହେଁ । ତେବେ ପୃଥିବୀ କଣ ଏକ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ 
ବ୍ୟାପାର ଯୋଗୁଁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ନୁହେଁ ? 


ସେହିପରି ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ଆତ୍ସାର ଲକ୍ଷ୍ୟସାଧନ ପାଇଁ ଇଶ୍ଵର ପୂଥବୀକୁ ସୃଷ୍କି କରିଛନ୍ତି 
ବୋଲି ଇଶ୍ଵରବାଦୀ ମାନଦଶ୍ଡରୁ କୁହାଯାଇଥାଏ । ସେପରି ସ୍ଥଳେ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ଆତ୍ସା 
ଉପରେ ଇଶ୍ବର ନିର୍ଭରଶୀଳ ହୋଇଥାନ୍ତି ଓ ତାଙ୍କର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ରହେ ନାହିଁ । କେତେକ ମଧ୍ଯ 
କହିଥାନ୍ତି ଯେ ଭଶ୍ଵର କରୁଣାବେଗ ହୋଇ ପୂଥବୀକୁ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । ସେପରିସ୍ଥଳେ 
ପୂଥବୀରେ ସବୁ କିଛି ପ୍ରୀତିମୟ ଓ ଆନନ୍ଦପ୍ରଦ ହୋଇଥାନ୍ତା | ପୃଥବୀରେ ଏତେ ଦୁଃଖ ଓ 
ଯନ୍ତ୍ରଣା ରହି ନଥାନ୍ତା । ଯଦି ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ଦୁଃଖର ଉପ୍ପଭି ପାଇଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ଯକ୍ତିର 
କର୍ମକୁ ଦାୟୀ କରାଯିବ, ତେବେ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ୟା ଆସିବ । ଯଦି ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ଦୁଃଖ 
ସେମାନଙ୍କର ପୂର୍ବ କର୍ମର ପରିଣାମ ଅଟେ, ତେବେ ଭଶୃବରଙ୍କର କୌଣସି ଭୂମିକା ରହିବ 
ନାହିଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯଦି ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ସଦ୍ଗତି ପାଇଁ ପୃଥିବୀ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି ବୋଲି କୁହାଯିବ, 
ତେବେ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆତ୍ସାମାନଙ୍କର ସଦଗତି ହିଁ ପୂଥବୀ ସୃଷ୍ଟିର ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରସଙ୍ଗ ହେବ ଓ 
ଭଶ୍ଵବରଙ୍କର ଭୂମିକା ଗୌଣ ହୋଇଯିବ | 


ରଶ୍ଵରବାଦୀ ମାନଦଣ୍ଡରେ କେତେକ ପୂଥୁବୀକୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଏକ ଲୀଳା ବୋଲି 
ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । ସେହିପରି ଜୀବମାନଙ୍କ ସେମାନଙ୍କ କର୍ମର ଫଳ ପ୍ରଦାନ ପାଇଁ ଇଶ୍ଵର 
ପୂଥବୀକୁ ସୃଷ୍ଠି କରିଛନ୍ତି ବୋଲି ନିଆଯାଏ । ଭଲ କର୍ମ ପାଇଁ ସୁଫଳ ଓ ମନ୍ଦ କର୍ମ ପାଇଁ 
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ଦଣ୍ଡ ଦେବା ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ଯ ବୋଲି କୁହାଯାଏ | ସେପରି ହେଲେ ଇଶ୍ବରଙ୍କର ଯେ 
ଆସକ୍ତି ରହିଛି ତାହା ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ । ଜଣେ ବାଳକ ଖୁସି ହେବାକୁ ଯେପରି ଖେଳରେ 
ମାତିଥାଏ, ସେହିପରି ଶଶ୍ଵବର ତାଙ୍କର ତୃପ୍ତି ପାଇଁ ଲୀଳାରେ ସଂପୃକ୍ତ ହୋଇଥାନ୍ତି ବୋଲି 
ଧରାଯିବ । ସେପରି ସ୍ଥଳେ ଶଶ୍ଵବରଙ୍କ ପାଖରେ ଅପୂର୍ଣ୍ତତା ବା ଆସକ୍ତି ଅଛି ବୋଲି ନିଆଯିବ | 
ସେହିପରି ଅନ୍ୟକୁ ସୁଫଳ ଦେବା ବା ଦଣ୍ଡ ଦେବା କାର୍ଯ୍ୟରେ ଯଦି ଶଶ୍ଵର ସଂପୃକ୍ତ ହେବେ, 
ତେବେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ ପ୍ରଶଂସା ବା ଘୃଣା ଆଦି ଅଛି ବୋଲି ଧରାଯିବ । କିନ୍ତୁ 
ଭଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ତଶ୍ବରଙ୍କ ପାଖରେ ସବୁ ଅପୂର୍ଣ୍ତତା ରହିବା ଭାବନାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବେ 
କି ? ଭଶ୍ଵର ଯେ ପୂଥବୀକୁ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି ଏଥିପାଇଁ ଶଶ୍ବରଙ୍କ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
ସ୍ଥାପନ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଯେହେତୁ କୌଣସି କିଛି ସର୍ଜନା ପଶ୍ଚାତରେ କିଛି ନା 
କିଛି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥାଏ ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ କୌଣସି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟକୁ ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତଭାବେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, ତେଣୁ ଭଶ୍ଵର ଯେ ଜଗତର କାରଣ ଏହା କୃହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । 


ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରିବା ପାଇଁ ଯେଉଁ ଆଧାର ନିଆଯିବ, ସେ ସବୁ ଯେ 
ତାର୍କିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଅବୈଧ ହେବ ଏହା ଗୁଣରତ୍ତଙ୍କ ପରି ଜୈନ ଦାର୍ଶନିକମାନେ 
ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ଅନୁମାନ ଅବୈଧ ହେଲେ ଯେଉଁ ସବୁ ହେତ୍ଵାଭାସ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ ସେହି 
ସବୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅନୁମାନ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ । ଉଦାହରଣ 
ସ୍ଵରୂପ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରମାଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ବିରୁଦ୍ଧ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଆସିଥାଏ । ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ 
ଅନୁମାନ କଲାବେଳେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପୃଥବୀର କାରଣ ବୋଲି ଅନୁମାନ କରାଯାଏ । ଘଟରୁ 
ଘଟକାର, ସୃର୍ଣହାରରୁ ସ୍ବର୍ଣକାର ଇତ୍ୟାଦି ଆଧାରରେ ପୂଥବୀରୁ ଶଶ୍ବରଙ୍କୁ କଳ୍ପନା କରାଯାଏ । 
କିନ୍ତୁ ଘଟ ବା ସ୍ଵର୍ଣହାରର ଯେଉଁ ନିମିତ୍ତ କାରଣକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ସେସବୁ ଶରୀର ଥିବା 
ବ୍ୟକ୍ତି, ଏବଂ ସର୍ବାଜ୍ଞ ବା ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ନୂହନ୍ତି | ସେହିପରି ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଅନୁମାନ କଲାବେଳେ 
ଆମେ ଯେଉଁ ଆଧାରକୁ ନେବା ତାହା ମୌଳିକତଃ ଏହି ଶ୍ରେଣୀର ଯୁକ୍ତି ସଦୃଶ ହେବ । 
ସୁତରାଂ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଏକ ଶରୀରହୀନ ସର୍ବଜ୍ଞ ଓ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ସତ୍ତା ଭାବରେ ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ 
ଯାଇ ଏକ ବିରୁଦ୍ଧ ସିବଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା ହେବ | ସେହିପରି ଶଶ୍ବରଙ୍କ ପ୍ରମାଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ସବ୍ୟଭିଚାର ହେତ୍ବାଭାସ ଜନିତ ତର୍କଦୋଷ ମଧ୍ଯ ଆସିବ ! କାରଣ ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ ପୂଥବୀକୁ 
ଏକ କାର୍ଯ୍ୟଭାବରେ ନେଇ ତାର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଭାବେ ଶଶ୍ବରଙ୍କୁ ନିଆଯାଇଥାଏ । କି୍ନ୍ 
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ପ୍ରତ୍ୟେକଟି କାର୍ଯ୍ୟର ଯେ ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଅଛି ଏହା କୁହାଯାଇ ନପାରେ ଯେପରି ବିଜୁଳି 
ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ହେଲେ ବି ଏହାର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ନଥାଏ । ସୁତରାଂ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି କାର୍ଯ୍ୟର 
ଯେ ନିମିଭ କାରଣ ରହିଛି ଏହା କହିବାଦ୍ଵାରା ସବ୍ୟଭିଚାର ତର୍କଦୋଷ ଜନିତ ହେତ୍ଵାଭାସ 
ଆସିବ । କାରଣ ସାଧନ ଓ ସାଧ୍ଯ ଭିତରେ ଏକ ଅବ୍ୟଭିଚାରୀ ସାର୍ବିକ ସହଚାରୀ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ । ସେହିପରି ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ପୃଥବୀର କାରଣ ବୋଲି ଅନୁମାନ କରିବା 
ବେଳେ ବାଧୂତ ହେତ୍ଵାଭାସ ଜନିତ ଅବୈଧ ତର୍କଦୋଷ ସୃଷ୍ଟି ହେବ । କାରଣ ଯେଉଁ 
ଆଧାର ସାହାଯ୍ୟରେ ପୃଥିବୀର କାରଣ ଭାବେ ଇଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ନିଆଯାଏ, ସେହିପରି ଅନ୍ୟ 
ପ୍ରମାଣ ଆଧାରରେ ଏହାର ବିପରୀତ ସିବ୍ଧାନ୍ତକୁ ଆଣିବା ମଧ୍ୟ ସମ୍ଭବପର ହୋଇଥାଏ | ଯଦି 
ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ବୈଧ ପ୍ରମାଣ ଏବଂ ଯୁକ୍ତି ବା ଅନୁମାନର ସାହାଯ୍ଯ ନିଆଯାଇ ବିପରୀତ 
ସିବ୍ଧାନ୍ତମାନ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କାରାଯାଏ, ତେବେ ବାଧୂତ ତର୍କଦୋଷ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ । ଲଶ୍ଵରବାଦୀ 
ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଶାଶ୍ବତ ବା ନିତ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ଯାହାର ସୃଷ୍ଟି ନାହିଁ ବା 
ବିଲୟ ନାହିଁ, ଯାହା ଅପରିବର୍ଭନୀୟ ଓ ନିତ୍ୟ ତାହା ହିଁ ଶାଶ୍ଵତ । ଲଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଵରୂପରେ କିଛି 
ପରିବର୍ଭନକୁ ପରିକଳନା କରିବାଦ୍ଵାରା ହିଁ ତାଙ୍କୁ ଜଗତର କାରଣ ବୋଲି ନିଆଯାଇ ପାରିବ । 
ସେପରି ସ୍କଳେ ଭଶ୍ବର ଶାଶ୍ବତ ହୋଇପାରିବେ ନାହିଁ । ଯଦି ସୃଷ୍ଟି ଓ ବିଲୟ ପରି ଦୁଇଟି 
ପୃଥକ କାର୍ଯ୍ୟ ବା ପ୍ରକ୍ରିୟାର କାରଣ ଭାବେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ନିଆଯିବ, ତେବେ ଭଶୃରଙ୍କୁ ଶାଶ୍ବତ 
ବୋଲି ନିଆଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । 


ସେହିପରି ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ମାନଦଣ୍ଡରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସର୍ବ୍ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । 
ରଶ୍ଵର ଯେ ସର୍ବଜ୍ଞ ଏହାକୁ କିପରି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯିବ ? ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ପ୍ରମାଣ 
ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ, କାରଣ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ବସ୍ତୁ ସଂପର୍କ ଥାଏ 
ତାହା ଏଠାରେ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ସେହିପରି ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନୁମାନ ପ୍ରମାଣ ମଧ୍ଯ ସାହାଯ୍ୟ 
କରିପାରିବ ନାହିଁ, କାରଣ ଅନୁମାନର ଆଧାରରେ ଏହା ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାବେଳେ ସବ୍ୟଭିଚାର 
ହେତ୍ଵାଭାସ ଜନିତ ତର୍କଦୋଷ ଜାତ ହେବ । ଯଥା ପୃଥିବୀର ବିଭିନ୍ନ ବସ୍ତୁ ରାଜି ଇତ୍ୟାଦିକୁ 
ଦେଖୁ ଭଶ୍ଵର ଯେ ସର୍ବଜ୍ଞ ଏହା ଅନୁମାନ କରାଯାଇ ଥାଏ । କିନ୍ତୁ ବିଭିନ୍ନ ବସ୍ତୁରାଜି ଓ 
ସର୍ବଜ୍ଞାତା ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ନିୟତ ସହଚାରୀ ସମ୍ବନ୍ଧ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 
ପୁନଶା ଗୁଣରତ୍ନ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠାଉଛନ୍ତି ଯେ ଭଶ୍ଵର ଯଦି ସର୍ବଜ୍ଞ ଓ ସବୁର କାରଣ, ତେବେ 
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ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତଵକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରୁଥିବା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ମାନଙ୍କୁ କିପରି ଶଶ୍ଵରବାଦୀ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ ? ଶଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ ବିଶ୍ଵାସ ବା ଆଧାର ଗୁଡିକର ତାର୍କିକ 
ଜଟିଳତା ଓ ଅବୈଧତାକୁ ପ୍ରତିପାଦନ କରୁଥିବା ସଂଶୟବାଦୀ ବା ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀମାନଙ୍କୁ 
କଣ ରଶ୍ଵର ବି ସୃଷ୍ଠି କରିଛନ୍ତି ? ଯଦି ସମସ୍ତ ଭାବୁକ ବା ଚିନ୍ତାଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର 
ବିଚାର ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପରିଶେଷରେ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ, ତେବେ ବିଭିନ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଭିତରେ 
ଏତେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଓ ଭିନ୍ନତା କାହିଁକି ରହୁଛି ? ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସର୍ବଜ୍ଞ ଓ ସବୁଥର କାରଣ ବୋଲି 
ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବା ବିଶ୍ଵାସ, ବାସ୍ତବପକ୍ଷେ ଆମର ବିଭିନ୍ନ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଓ ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ 
ତାର୍ବିକ ବିଚାର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଅପାଂକ୍ତେୟ ମନେ ହୋଇଥାଏ ! 


ସେହିପରି ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ବିଚାର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଏକକ କର୍ରା ଭାବରେ 
ନିଆଯାଏ । ଯଦି ବିଭିନ୍ନ କର୍ରାଙ୍କୁ ବା ବହୁ ରଶ୍ବରଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ, ତେବେ ସେମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ବା ବିରୋଧ ଆସିବ । ପୁନଶ୍ଚ ବହୁ ଭଶ୍ଵର ପ୍ରତୀତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ସମନ୍ୃୟ 
ଆଦି ଜଟିଳ ପ୍ରଶ୍ନ ଆସୁଥିବାରୁ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନର ବିକାଶଧାରାରେ ଏକେଶ୍ବରବାଦ ପ୍ରତୀତି 
ଆସିବା ଦେଖାଯାଏ । ସେହି କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିଭିନ୍ନ ରଶ୍ଵରଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମତପାର୍ଥକ୍ୟ ସମ୍ଭାବନାକୁ 
ଏଡାଇବା ପାଇଁ ଏକେଶ୍ଵରବାଦ ଅଧୁକ ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ବହୁ ଭଶ୍ଵର 
ପରିବରେ ଏକକ ଇଶ୍ଵରକୁ ପୃଥବୀର କାରଣ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ପ୍ରତୀତି ବାସ୍ତବ 
ଅନୁଭୂତି ଆଧାରରେ ମଧ୍ଯ ଯଥାର୍ଥ ବୋଧହୁଏ ନାହିଁ । ଉଇମାନେ ସମ୍ମିଳିତଭାବେ ଯଦି 
ଭଇହୁଙ୍କା ପ୍ରସ୍ତୁତ କରି ପାରୁଛନ୍ତି ବା ମହୁମାଛିମାନେ ସୁନ୍ଦର ମହୁଫେଣା ଗଢି ପାରୁଛନ୍ତି, 
ତେବେ ସେହି ଆଧାରରେ ବହୁ ଭଶୃବରଙ୍କୁ କାହିଁକି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ନପାରିବ ? ସୁତରାଂ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଏକ ଓ ଅଦ୍ଵିତୀୟ ବୋଲି ନେବା ମଧ୍ଯ ଯଥାର୍ଥ ମନେହୋଇ ନପାରେ । 


ଏହିପରି ନାନା ଯୁକ୍ତିର ଆଧାର ଉପରେ ଜୈନ ଦାର୍ଶନିକଗଣ ଓ ମୁଖ୍ୟତଃ ଗୁଣରତ୍ନ 
ରଶ୍ଵରବାଦକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ନୈନ ଦର୍ଶନ ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସା 
ଓ ଆଚାର ମୀମାଂସାର ଅବତାରଣା କରିଛି ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର କୌଣସି ଭୂମିକା 
ନାହିଁ । ଜଗତର ସୃଷ୍ଟି ଓ କୌଣସି ଜାଗତିକ କ୍ରିୟାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ 
କୌଣସି ଭୂମିକା ଦିଆଯାଇ ନଥିବା ପୂର୍ବରୁ ଦର୍ଶାଯାଇଛି । ଜୀବନର ପୁରୁଷାର୍ଥ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଜୈନମାନେ ମୋକ୍ଷକୁ ସର୍ବୋଚ୍ଚ ସ୍ଥାନ ଦେଉଥଲେ ମଧ୍ଯ ଏଥୁପାଇଁ ଭଶ୍ବର-ଉପାସନା କିମ୍ବା 
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କୌଣସି କର୍ମକାଣ୍ଡକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନାହାନ୍ତି | ଅଧ୍ବକନୁ ଏହି ଧର୍ମ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାରେ ଯେଉଁ 
ଦାର୍ଶନିକଗଣ ପରବର୍ରୀ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ଆସିଛନ୍ତ ସେମାନେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୂ ଏକ ଦାର୍ଶନିକ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଭାବେ ପ୍ରତିପାଦନ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ବିଶେଷତଃ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଆଧାରରେ 
ରହିଥିବା ଯୁକ୍ତି ଗୁଡିକର ବିଶ୍ଲେଷଣ ଓ ସେଗୁଡିକର ଅବୈଧତା ପ୍ରତିପାଦନ କରିବାର 
ପ୍ରୟାସ ଭିତରେ ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ ଯେଉଁ ଶୁଦ୍ଧ ତାର୍କିକ ଅନୁଶୀଳନର ପରମ୍ପରାଟି ଆସିଛି 
ତାହା ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ବଡ ବିଭବ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ | ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ 
ଗୁଣରତୃଙ୍କ ପରି ତର୍କବିଦ୍‌ମାନେ ମଧ୍ୟ ବହୁ କୂଟତର୍କର ଆଶ୍ରୟ ନେଇଛନ୍ତି । ଅବଶ୍ୟ 
ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କ୍ଷେତ୍ରରେ ରହିଥିବା ତର୍କଗୁଡିକ ଯେ ଅକାଟ୍ୟ ତାହା ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ । 
କିନୁ ଇଶ୍ଵରବାଦ କ୍ଷେତ୍ରରେ ରହିଥିବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଗୁଡିକ କିପରି ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ଯ ବା ବୈଧ 
ଭାବନା ନୁହେଁ, ତାହା ହିଁ ମୁଖ୍ୟତଃ ଏହି ଅନୁଶୀଳନ ଭିତରେ ଦର୍ଶାଯାଇଛି । ଜୈନ ଧର୍ମ ଓ 
ଜୈନ ଦର୍ଶନ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଯେ ଏକ ବୈପ୍ଲବିକ ବୌବ୍ଦିକ ଉତ୍ତରଣ 
ଏହା ଅନସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ । 


୪.୨ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନ 
(କ) 


ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନ ଯାହାଙ୍କର ବିଚାରଧାରାକୁ ଆଧାରିକରି ଗଢି ଉଠିଛି ସେ 
ହେଉଛନ୍ତି ଗୌତମ ବୂଦ୍ଧ, ଇତିହାସର ଏକ ଅନନ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ । ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵରେ ଏକ 
କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ଚିନ୍ତାନାୟକ ଭାବେ ତାଙ୍କର ସ୍ଥାନ ଅଦ୍ଵିତୀୟ । ମଣିଷର ସାଂସ୍କୃତିକ ଉତ୍ତରଣ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ତାଙ୍କର ଅବଦାନ ଅତୁଳନୀୟ । ତାଙ୍କର ଜନ୍ମ ସାଂପ୍ରତିକ ସାର୍ବଭୌମ ରାଜ୍ୟ 
ନେପାଳରେ, ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ୫ ୬୦ ମସିହାରେ ହୋଇଥଲା ବୋଲି ଏତିହାସିକମାନେ 
ମତପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି । ଏକ ରାଜ ପରିବାରରେ କନ୍ଧ ଗ୍ରହଣ କରି ସକଳ ପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟ 
ମଧ୍ଯରେ ତାଙ୍କର ଜୀବନ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ସେ ସବୂକୂ ଜଳାଂଜଳି ଦେଇ ସେ 
ହୋଇଥୁଲେ ତର୍ତଵସନ୍ଧାନୀ । ବୈଭବ ଓ ବିଳାସ ପରିବର୍ରେ ଜୀବନର ରହସ୍ୟ ଓ ସତ୍ୟକୁ 
ଜାଣିବାପାଇଁ ସେ ହୋଇଥିଲେ ଜିଜ୍ଞାସୁ | ଗଭୀର ଅନୁଶୀଳନ ଓ ଆତୃଶୃଂଖଳା ଭିତରେ ସେ 
ଜୀବନର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଓ ଲକ୍ଷ୍ୟନେଇ କେତେକ ବିଚାରରେ ଉପନୀତ ହୂଅନ୍ତି ଓ ତାହାକୁ 
ପ୍ରଚାର କରନ୍ତି ନିଜର ଅନୁଗତ ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କ ଭିତରେ । ତାଙ୍କ ସାଧନା, ଅନୁସନ୍ଧିସ୍ଥା, 
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ଅନୁଭୂତି, ନିଷ୍ଠର୍ଷ ଓ ବିଚାର କାଳକ୍ରମେ ଏକ ଅନୁଷ୍ଠାନରେ ପରିଣତ ହୋଇ ପୂଥବୀର 
ବିଭିନ୍ନ କୋଣରେ ଅଗଣିତ ମଣିଷଙ୍କୁ ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରେ । ସେ ହୁଅନ୍ତି ଏକ ଧର୍ମର 
ପ୍ରବର୍କ । ତାଙ୍କୁ ଆଧାରକରି ଅସୁମାରି କାହାଣୀ, କିମଭଦନ୍ତୀ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ବହୁ ଦେଶରେ । 
ତାଙ୍କର ବିଚାର ଓ ଚିନ୍ତନକୁ ନେଇ ବିପୁଳ ସାହିତ୍ୟ ସମ୍ଭାର ବିଭିନ୍ନ ଭାଷାରେ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । 
ବୁଦ୍ଧ ଜାତି, ଜାତୀୟତାର ଉର୍ବରେ ହୁଅନି ବିଶ୍ଵର ଏକ ମହାନ ଚିନ୍ତାନାୟକ ଓ ତାଙ୍କ ପ୍ରଦତ୍ତ 
ଆଦର୍ଶ ଅନେକ ମଣିଷଙ୍କ ପାଇଁ ହୁଏ ଜୀବନର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଶ୍ରେୟ | ପୃଥନବୀର ଅଗଣିତ 
ମଣିଷ ଏକ ଦୁଃଖରହିତ ଜୀବନର ଅଧ୍ବକାରୀ ହେବାକୁ ତଥା ଏକ କଳ୍ିତ ଅମୃତମୟ 
ସୋପାନକୁ ଉତ୍ତୀର୍ଵ ହେବାକୁ ତାଙ୍କ ଭାବନାରୁ ଅଭିନିବେଶ ପାଆନ୍ତି । ବୁଦ୍ଧ ନିଜର 
ଜୀବନକାଳ ମଧ୍ଯରେ ସେ ଯୁଗରେ ମଧ୍ଯ ଏକ ବିଶାଳ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ପରିଚିତ ହୁଅନ୍ତି ଓ ତାଙ୍କ 
ମୃତ୍ୟୁପରେ ତାଙ୍କୁ ନେଇ ଅସଂଖ୍ଯ ଗୋଷ୍ଠୀ, ସଂପ୍ରଦାୟ ଓ ବିଦ୍ୟାଳୟ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । 
ଏତିହାସିକମାନଙ୍କ ମତରେ ୮୦ ବର୍ଷ ବୟସରେ ତାଙ୍କର ଜନ୍ମତିଥ୍‌ରେ ସେ ଦେହତ୍ୟାଗ 
କରନ୍ତି, ଖ୍ରୀ.ପୂ. ୪୮୦ରେ | 


ତାଙ୍କ ମୃତ୍ୟୁର ପରବର୍ଭୀ ଶତାଦ୍ଦୀ ଗୁଡିକରେ ବିଭିନ୍ନ ଦେଶରେ ତାଙ୍କ ବିଚାରଧାରାକୁ 
ନେଇ ଯେଉଁ ରାଶି ରାଶି ବିପୁଳ ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା ତାହା ବିଷୟରେ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମଧ୍ଯ 
ପୂର୍ଣାଙ୍ଗ ଚିତ୍ର ମିଳିପାରି ନାହିଁ । ଏପରିକି କେତେକ ବିସ୍ତି ଗର୍ଭରେ ଲୀନ ହୋଇ ଯାଇଥିଲେ 
ମଧ୍ଯ ତଥାପି ଯେଉଁ ବିପୁଳ ସମ୍ଭାର ରହିଛି ସେ ସବୁକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ସଂଗ୍ରହ କରିବା ମଧ୍ଯ 
ସମ୍ଭବ ହୋଇନାହିଁ ବୋଲି ବିଶିଷ୍ଟ ଗବେଷକ ଏସ.ଏନ.ଦାସଗୁପ୍ତ ମତପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି 
( ୧) । ଯାହାକିଛି ବର୍ଭମାନ ସହଜରେ ଉପଲବ୍ଧ ସେ ମଧ୍ଯରେ ମଧ୍ଯ ମଣିଷ ପ୍ରଜ୍ଞାର 
ଅଭିନବ ଓ ସୂକ୍ଷ୍ମ ଅନୁଶୀଳନର ଅନେକ ଉପାଦାନ ମିଳିପାରିଥାଏ । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ, 
ସଂସ୍କୃତି ଓ ସଭ୍ୟତାକୁ ରଵ୍ଧିମନ୍ତ କରିବାରେ ଏସବୁର ଅବଦାନ ଅତୁଳନୀୟ । କେବଳ 
ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ନୁହେଁ ପରନୁୁ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର ବୌଦ୍ଧିକ ଉତ୍ତରଣର ଗୌରବମୟ ପରଂପରା 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଅବଦାନ ଅନନ୍ୟ | 


ବୁଦ୍ଧ ନିଜେ କିଛି ଲେଖୁ ଯାଇନାହାନ୍ତି | ତାଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ସିଦ୍ଧାନତକୁ ସେ ଉପଦେଶ 

ଓ ଅନୁଜ୍ଞା ମାଧ୍ୟମରେ କେବଳ ନିଜର ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଖରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ି । ଶିଷ୍ୟମାନେ 

ତାଙ୍କ ମୁଖରୁ ଶୁଣିଥିବା ତନ୍ତ ସକଳକୁ ସତି ଭିତରେ ରଖୁଛନ୍ତି । ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ବା ଯୀଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କ 
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ପରି ମହାନ୍‌ ଚିନ୍ତାନାୟକଗଣ ମଧ୍ଯ ନିଜେ କିଛି ଲେଖ୍ନଥଲେ, କିନୁ ସେମାନଙ୍କ ଭାବନା 
ସକଳକୁ ସେମାନଙ୍କର ଅନୁଗତ ଶିଷ୍ୟମାନେ ଲେଖୁଥିଲେ । ବୁଦ୍ଧ, ସକ୍ରେଟିସ ଓ ଯୀଶୁ 
ଇତିହାସର ଅମ୍ଳାନ ପ୍ରତିଭା ଯଦି ବି କେହି ନିଜେ କିଛି ଲେଖୁନାହାନ୍ତି | ଯେହେତୁ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର 
ଲିଖୂତ କୌଣସି ଗ୍ରଚ୍ଧ ନଥୁଲା, ସୁତରାଂ ତାଙ୍କର ବାଣୀ ଓ ଉପଦେଶ ବିଷୟରେ ତାଙ୍କର 
ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କ ଭିତରେ କାଳକ୍ରମେ ବିବାଦର ସୂତ୍ରପାତ ହେଲା | ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ପରବର୍ଭୀ ପୀଡିର 
ଶିଷ୍ୟଗଣଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବୃଦ୍ଧଙ୍କର ତାର୍ଵିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଓ ସଂଘର ନିୟମ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ନେଇ ମତଭେଦ 
ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ ତୀବ୍ର ହେଲା । ବିଭିନ୍ନ ମତ ଓ ସିବ୍ଧାନ୍ତକୁ ଆଧାରକରି ବିଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀ, 
ସଂପ୍ରଦାୟ ଓ ବିଦ୍ୟାଳୟ ସୃଷ୍ଟିହେଲେ | ସୁତରାଂ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଉପଦେଶ ଓ ବିଚାର ସକଳକୁ 
ଶୁଦ୍ଧ ଭାବରେ ଲିପିବଦ୍ଧ କରି ରଖୁବା ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ମନେ କରାଗଲା |! ଏହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ତାଙ୍କ ମୃତ୍ୟୁପରେ ବୌଦ୍ଧ ସନ୍ଧ୍ୟାସୀମାନଙ୍କର ଏକ ଅଧ୍ବବେଶନ ରାଜଗ୍ରହଠାରେ ଆହୂତ 
କରାଯିବା ଜଣାଯାଏ । ଏହାକୁ ‘ ' ପ୍ରଥମ ପରିଷଦ” ବୋଲି ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଇତିହାସରେ 
ନିଆଯାଇଛି । ଏହି ସମ୍ମିଳନୀରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ବାଣୀ ଓ ଉପଦେଶ ଶିଷ୍ୟମାନେ ସୃତି ଭିତରୁ 
ବ୍ୟକ୍ତ କଲେ । ଏହି ପରିଷଦର ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ କାର୍ଯ୍ୟ ଭିତରେ ବୌଦ୍ଧ ସନ୍ଧ୍ୟାସୀ ଗଣଙ୍କ 
ଆଚରଣ ବିଧ୍ୂକୁ ସ୍ଥିର କରାଗଲା । ସେହି ଶୃଙ୍ଖଳା ମାନଙ୍କର କଠୋରତା ଯୋଗୁଁ କେତେକ 
ସନ୍ଧ୍ୟାସୀଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କାଳକ୍ରମେ ପ୍ରତିବାଦର ସ୍ଵର ଉଠିଲା । ପ୍ରଥମ ସମ୍େଳନର ପ୍ରାୟ ଏକ 
ଶତାଦ୍ଦୀ ପରେ “ “ଦ୍ଵିତୀୟ ପରିଷଦ ' ଆହୁତ ହେଲା | ବିଶେଷକରି ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର କଠୋର 
ଶୁଖ୍ଖଳା ବିଷୟରେ ପୁନଃ ଆଲୋଚନା କରିବା ଏହି ପରିଷଦର ମୁଖ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥୁଲା | 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧନ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୃଚ୍ଛ ଶୃଙ୍ଖଳା ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ସୃଷ୍ଟି କରୁଥିବାରୁ ଏହାର ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ 
ଅନେକ ସନ୍ସ୍ୟାସୀ ମତପୋଷଣ କଲେ | ରକ୍ଷଣଶୀଳ ଗୋଷ୍ଠୀ ଆଚରଣ ବିଧ୍ବରେ ସଂସ୍କାରକୁ 
ବିରୋଧ କରି ପରିବର୍ନ ଚାହୁଁଥିବା ସନ୍ଧ୍ୟାସୀ ଗଣଙ୍କୁ ସଂଘ ଭିତରୁ ବହିଷ୍କାର କଲେ । 
ସଂଘରୁ ବହିଶ୍ଧତ ହୋଇଥବା ସନ୍ଧ୍ୟାସୀ ଗଣ ନିଜର ଏକ ସମ୍ମିଳନୀ ଆୟୋଜନ କଲେ ଓ 
ଏଥରେ ବହୁ ସନ୍ଧ ଓ ଭିକ୍ଷୁ ଯୋଗଦେଲେ ! ଏଥରେ ଯୋଗ ଦେଇଥବା ଓ ସଂସ୍କାର 
ଚାହୁଁଥିବା ଗୋଷ୍ଠୀ ମହାସଂଘିକ ନାମରେ ପରିଚିତ ହେବା ବେଳେ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ଗୋଷ୍ଠୀ 
ଥେରବାଦୀ ବା ସ୍ଥବିରବାଦୀ ଭାବେ ପରିଚିତ ହୋଇଛନ୍ତି | କେତୋଟି ଦଶନ୍ଧି ଭିତରେ 
ମହାସଂଘିକ ଗୋଷ୍ଠୀର ଅଭିବୃଦ୍ଧି ଓ ଜନପ୍ରିୟତା ଆଶାନୁରୂପ ଭାବେ ବିସ୍ତାରଲାଭ କରିଥିବା 
ଜଣାଯାଏ । ଭୂଜିନ ଓ ଭାଦ୍ରିପୁଇକ ନାମରେ ପରିଚିତ ବୌଦ୍ଧ ସନ୍ଧ୍ୟାସୀ ଗୋଷ୍ଠୀ ସେମାନଙ୍କ 
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ମହାସଂଘ ଜରିଆରେ ସଂଘର ନୀତି, ନିୟମ ଓ ଶୃଙ୍ଖଳା ଜନିତ ବିଧାନମାନ ନିର୍ବାରଣ 
କରିଥିଲେ । ପରେ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମରେ ଯେଉଁ ମହାଯାନ ସଂପ୍ରଦାୟର ଉତ୍ତବ ହେଲା ତାହା 
ଉଦାରପନ୍ଛୀ ମହାସଂ ଘିକ ଗୋଷ୍ଠୀଦ୍ଵାରା ହିଁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । 


ଧର୍ମଗୋଷ୍ଠୀରେ ପ୍ରଥମ ବିଭାଜନ ପରେ ଦ୍ଵିତୀୟ ବିଭାଜନ ସମ୍ରାଟ ଅଶୋକଙ୍କ 
ସମୟରେ ତୃତୀୟ ପରିଷଦ ବେଳେ ହୋଇଛି ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଏହି ସମୟ ବେଳକୁ 
ଧର୍ମ ଭିତରେ ବିଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀ ବା ନିକାୟ (ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗୋଷ୍ଠୀ ବା ବିଦ୍ୟାଳୟ “ “ନିକାୟ' ” 
ନାମରେ ବୌଦ୍ଧ ଇତିହାସରେ ପରିଚିତ) ସୃଷ୍ଟି ହୋଇ ସାରିଥୁଲା । ସମ୍ଭବତଃ ତାର୍ଵିକ 
ପ୍ରଶ୍ନମାନଙ୍କୁ ନେଇ ପରସ୍ପର ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ନିକାୟର ଉତ୍ତବ 
ହୋଇଥଲା । ତୃତୀୟ ପରିଷଦ ସମୟରେ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ସ୍ଥବିରବାଦୀମାନେ ଏଗାରଟି ନିକାୟକୁ 
ସଂଘରୁ ବହିଷ୍କାର କରିଥବା ଜଣାଯାଏ । ସମସ୍ତ ବହିଶ୍ବତ ନିକାୟର ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ବା ଭିକ୍ଷୁଗଣଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରୁ ଅନେକ ନାଳନ୍ଦାରେ ରହିଛନ୍ତି ଓ ସେ ସମସ୍ତେ ସର୍ବାଷ୍ଟିବାଦୀଭାବେ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର 
ଇତିହାସରେ ପରିଚିତ । ପରେ ଏହି ସର୍ବାଷ୍ଟିବାଦୀମାନେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଗୋଷ୍ଠୀ 
ଭାବରେ ପରିଚିତ ହୋଇଛନ୍ତି । କନିଷ୍ଠଙ୍କ ସମୟରେ ବୌଦ୍ଧ ସନ୍ଧ୍ୟାସୀ-ମୁଖ୍ୟତଃ 
ସର୍ବାଷ୍ଟି ବାଦୀଙ୍କର ଯେଉଁ ସମ୍ମିଳନୀର ଆୟୋଜନ ହୋଇଛି ତାହା ଚତୁର୍ଥ ପରିଷଦ ଭାବେ 
ପରିଚିତ । ଏହି ଚତୁର୍ଥ ପରିଷଦ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର ଇତିହାସରେ ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଘଟଣା । 
ଏହି ପରିଷଦଦ୍ବାରା ଧର୍ମର ନୀତିମାନଙ୍କୁ ଗ୍ରଚ୍ଛରେ ଲିପିବଦ୍ଧ କରାଗଲା ଓ ଏହା ବିଭିନ୍ନ 
ଗୋଷ୍ଠୀ ଓ ସଂଘ ସ୍ତରରୁ ଶାସ୍ତୀୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ବା ଅନୁମୋଦନ ଲାଭକଲା | ଚତୁର୍ଥ ପରିଷଦଦ୍ଵାରା 
ଯେଉଁ ସାହିତ୍ୟ-କୃତି ସୃଷ୍ଟି ହେଲା ତାହାକୁ ଅଭିଧର୍ମ ବିଭାଷା, ମହାବିଭାଷା ବା ସଂକ୍ଷେପରେ 
ବିଭାଷା ବୋଲି କୂହା ଯାଇଥାଏ | ସର୍ବାଷ୍ଟିବାଦୀ ମାନେ ଏହି କୃତିକୁ ଅତି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନ 
ଦେବାରୁ ସେମାନଙ୍କୁ ବୈଭାଷିକ କୁହାଯାଏ । ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନରେ ଏହା ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଓ 
ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ବିଦ୍ୟାଳୟ ଭାବେ ପରିଚିତ | ବିଭାଷାରେ ସନ୍ଧିହିତ ଭାବଧାରାକୁ ସମର୍ଥନ 
କରୁଥିବା ଅନୁଗାମୀମାନଙ୍କୁ ବୈଭାଷିକ କୁହା ଯାଇଥାଏ । 


ସ୍ପବିରବାଦୀ ବା ଥେରବାଦୀ ଗୋଷ୍ଠୀ ମଧ୍ଯ କାଳକ୍ରମେ ବିଭିନ୍ନ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ 

ଗୋଷ୍ଠୀରେ ପରିଣତ ହୋଇଗଲା | ଥେରବାଦୀ ବିଦ୍ୟାଳୟର ସବୁଠାରୁ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଗୋଷ୍ଠୀ 

ହେତୁବାଦୀ ବା ସର୍ବାଷ୍ଟିବାଦୀ ଭାବରେ ପରିଚିତ | ଧର୍ମୀୟ ଓ ସଂଘୀୟ ଭାବଧାରାର ନିରବଛିନ୍ନ 
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ଅଗ୍ରଗତି ସହ ପ୍ରାୟ ପାଞ୍ଚ ଶହ ବର୍ଷ ମଧ୍ୟରେ ଶତାଧବଵକ ଗୋଷ୍ଠୀ, ଉପଗୋଷ୍ଠୀ ରତ୍ୟାଦି ସୃଷ୍ଟି 
ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ଅବଶ୍ୟ ଏହି ଗୋଷ୍ଠୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଭେଦ ବା ମତପାର୍ଥକ୍ୟ ସେପରି 
ଗୁରୁତର ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ମମାନଙ୍କୁ ନେଇ ହୋଇନଥୂଲା, ବରଂ କେତେକ ଆଚରଣ ପାଳନ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ବା କେତେକ କର୍ମକାଣ୍ଡକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ନେଇ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା | ସୁତରାଂ ଏ 
ସବୁ ଗୋଷ୍ଠୀ ବା ବିଦ୍ୟାଳୟମାନଙ୍କର ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ମମାନଙ୍କର ଆଲୋଚନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେପରି 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ନାହିଁ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ପରନ୍ତୁ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ନ ମାନଙ୍କର 
ଆଲୋଚନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନର ଚାରୋଟି ବିଦ୍ୟାଳୟମାନଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ସାଧାରଣତଃ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଏ । ସେହି ବିଦ୍ୟାଳୟ ଗୁଡିକ ହେଲେ ସୈତ୍ରାନ୍ତିକ, ବୈଭାଷିକ ( ଏମାନେ 
ସର୍ବାଷ୍ଟିବାଦୀ ଶ୍ରେଣୀରେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ), ଯୋଗାଚାର ବା ବିଜ୍ଞାନବାଦୀ ଓ ମାଧ୍ୟମିକ ବା 
ଶୂନ୍ୟବାଦୀ । ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନର ଏହି ଚାରି ବିଦ୍ୟାଳୟର ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପରସ୍ପରଠାରୁ 
ପୃଥକ୍‌ ଓ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରେ ଅନ୍ୟ ପରଂପରାର ଦାର୍ଶନିକ ଗଣ ସେମାନଙ୍କ 
ବିଚାର ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଏହି ବିଦ୍ୟାଳୟମାନଙ୍କୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଥାନି । ସୁତରାଂ ଦାର୍ଶନିକ 
ପ୍ରଶୁମାନଙ୍କ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରୁ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମଦର୍ଶନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି ଚାରୋଟି ଗୋଷ୍ଠୀ ବା ବିଦ୍ୟାଳୟ 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ମନେ ହୁଅନି, ଅଥଚ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ କ୍ଷେତ୍ରରେ ରହିଥିବା ଅସଂଖ୍ୟ ବିଦ୍ୟାଳୟ ବା 
ସଂପ୍ରଦାୟମାନଙ୍କର ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସେପରି କୌଣସି ଗୁରୁତ୍ଵ ନାହିଁ । କିମ୍ବା 
କେଉଁ କେଉଁ ଗୋଷ୍ଠୀ କାଳକ୍ରମେ ଏହି ସବୁ ବିଦ୍ୟାଳୟମାନଙ୍କ ସହ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ୁମାନଙ୍କ 
ଆଲୋଚନା ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ସଂପୂକ୍ତ ହେଲେ ତାହା ମଧ୍ଯ ସ୍ଥିର କରିବା ସହଜସାଧ୍ୟ ନୁହେଁ | 


ଶହ ଶହ ବର୍ଷର ନିରବଚ୍ଛିନ୍ନ ଅଗ୍ରଗତି ଓ ସମୟେ ସମୟେ ରାଜକୀୟ ସମର୍ଥନ 
ଲାଭ କରି ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ ବିଶାଳ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ବିସ୍ତାରଲାଭ କରିବା ଫଳରେ କାଳକ୍ରମେ 
ସେଥୁରୁ ବହୁ ଗୋଷ୍ଠୀ, ସଂପ୍ରଦାୟ ଉତ୍ତବ ହେବା ପୂର୍ବରୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି ! କାଳକ୍ରମେ 
ମୁଳ ଭାବନା ସହିତ ଅନେକ ନୂଆ ଧାରଣା, ଶୃଙ୍ଖଳା ଓ କର୍ମକାଣ୍ଡ ସଂପୃକ୍ତ ହେବାକୁ 
ଲାଗିଲା । ଫଳରେ କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମତପାର୍ଥକ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ବିଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀ ବା 
ସଂପ୍ରଦାୟମାନ ସୃଷ୍ଚିହେଲା | ଏତିହାସିକମାନେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଭିତରେ ତିରିଶ ବା ତାଠାରୁ 
ଉର୍ନ୍ବ ସଂପ୍ରଦାୟର ଉଲ୍ଲେଖ କରିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ହୀନଯାନ ଓ ମହାଯାନ ଦୂଇଟି ମୁଖ୍ୟ ସଂପ୍ରଦାୟ 
ଭାବେ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମରେ ବେଶ୍‌ ଜଣାଶୁଣା । ଅବଶ୍ୟ ଏ ଦୁଇଟି ସଂପ୍ରଦାୟର ଉତ୍ପରିକାଳ 
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ନେଇ ସଠିକ୍‌ ଏତିହାସିକ ସମୟ ସ୍ପିର କରାଯାଇ ପାରିନାହିଁ ! ଖ୍ରୀ.ପୂ. ୪୦୦ ବଷ ବେଳକୁ 
ମହାସଂଘିକ ଓ ସ୍ଥବିରବାଦୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବିଭାଜନ ହୋଇ ସାରିଥିଲା । ମହାସଂଘିକମାନେ 
ପୁନଶ୍ଚ କାଳକ୍ରମେ ଆଠଟି ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭାଜିତ ହୋଇଥବା ଜଣାଯାଏ । ଏହି ମହାସଂଘିକ 
ସଂପ୍ରଦାୟର ବିଭିନ୍ନ ଶ୍ରେଣୀ ଓ ବିଦ୍ୟାଳୟ ସକଳର ପ୍ରବକ୍ତାଗଣ ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ମହାଯାନୀ 
ନାମରେ ପରିଚିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ମହାଯାନ ସଂପ୍ରଦାୟର କେତେକ ସୂତ୍ର ଖ୍ରୀଷ୍ଟାହ ଏକ ଶହ 
ବେଳକୁ ଲେଖା ଯାଇଥିଲା | ଖ୍ରୀଷ୍ଟାହ୍ଦ ୩୦୦ ରୁ ୪୦୦ ଭିତରେ ମହାଯାନ ସଂପ୍ରଦାୟର 
ମୁଖ୍ୟ ସୂତୁ ଗୁଡିକ ରଚନା କରାଯାଇଥୂଲା |! ବିଶେଷକରି ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଅନୁଜ୍ଞା ସକଳ ଉପରେ 
ଏହି ସୂତ୍ର ଗୁଡିକ ଆଧାରିତ ଓ ସେସବୁକୁ ବୈପୁଲ୍ଯ ସୂତ୍ର ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଥାଏ । ଏହି 
ସୂତୁଗୁଡିକର ରଚୟିତା କିମ୍ବା ସଂକଳକ କେଉଁମାନେ ଥିଲେ ସେ ବିଷୟରେ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ବିଶେଷ ଜଣା ପଡିନାହିଁ । ହୀନଯାନ ଓ ମହାଯାନ ସଂପ୍ରଦାୟ ଭିତରେ ହୀନଯାନ ମହାଯାନ 
ଅପେକ୍ଷା ପ୍ରାଚୀନ ମନେହୁଏ, କାରଣ ମହାଯାନ ସୂତ୍ରଗୁଡିକ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାରେ ଲେଖା 
ଯାଇଥୁଲା | ହୀନଯାନ ସଂପ୍ରଦାୟ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ମୂଳବାଣୀ, ଉପଦେଶ ଓ ଅନୁଜ୍ଞା ସକଳକୁ 
ଯଥାର୍ଥରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥାଏ ବୋଲି ଏହି ବିଦ୍ୟାଳୟର ପ୍ରବକ୍ତାଗଣ ଦାବି କରିଥାନ୍ତି । ପରନ୍ତୁ 
ମହାଯାନ ସଂପ୍ରଦାୟ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଭାବନାକୁ ଅଧକ ରହସ୍ୟମୟ, ଧର୍ମୀୟ ଓ ଭକ୍ତିପୂର୍ଣ ଭାବରେ 
ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି ବୋଲି ଏସ.ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଠନ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି ୨ | ହୀନଯାନ ସଂପ୍ରଦାୟର 
ପ୍ରଭାବ ଶ୍ରୀଲଙ୍କା, ବର୍ମା ଇତ୍ୟାଦରେ ବହୁଳ ହୋଇଥୁବାବେଳେ ନେପାଳ, ଚାଇନା ରତ୍ୟାଦିରେ 
ମହାଯାନ ସଂପ୍ରଦାୟ ବିଶେଷ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ହୋଇଥଲା । 


ହୀନଯାନ ଓ ମହାଯାନ ସଂପ୍ରଦାୟ ମଧ୍ଯରେ ଯେଉଁ କେତେକ ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ଗୁରୁତର 
ମତପାର୍ଥକ୍ୟ ହୋଇଥଲା ସେ ଭିତରେ ନିର୍ବାଣ ଜନିତ ପ୍ରସଙ୍ଗଟି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଅଟେ । 
ହୀନଯାନ ସଂପ୍ରଦାୟରେ ବ୍ୟ୍ତିର ନିଜସ୍ଵ ନିର୍ବାଣକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆ ଯାଉଥଲା ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବ୍ୟଗ୍ତି ନିକର ନିର୍ବାଣ ପାଇଁ ପ୍ରୟାସୀ ହେବାକୁ କୃହାଯାଉଥଲା । କିନ୍ତୁ ମହାଯାନ ସଂପ୍ରଦାୟରେ 
ସମସ୍ତଙ୍କର ନିର୍ବାଣକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆ ଯାଉଥଲା । ହୀନଯାନ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଏହି ବିଶ୍ଵାସ 
ଥିଲା ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ନିର୍ବାଣ ପାଇଁ ପ୍ରୟାସୀ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ ଓ ଏହି ପ୍ରୟାସ 
ଦ୍ଵାରା ତିନୋଟି ଜନ୍ମ ଭିତରେ ସଫଳତା ବା ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ପହଞ୍ଚହେବ । ମହାଯାନରେ କିନ୍ତୁ 
ବିଶ୍ଵାସଥଲା ଯେ, ସବୁ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ନିର୍ବାଣ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ହେଲେ ବ୍ୟକ୍ତି ଅନନ୍ତକାଳ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜନ୍ମ ନେବା ଆବଶ୍ୟକ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ନିର୍ବାଣ ଅପେକ୍ଷା ସାମୂହିକ ନିର୍ବାଣ 
ପାଇଁ ମହାଯାନ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆ ଯାଉଥଲା | 
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ନିର୍ବାଣ ଜନିତ ପ୍ରସଙ୍ଗଟି ଯଦିଓ ଧର୍ମୀୟ ଧାରଣା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ହେଲେ 
ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସେପରି ମହରତ୍ତପୂର୍ଣ ନୁହେଁ । ମହାଯାନ ଓ ହୀନଯାନ ସଂପ୍ରଦାୟ ଦୃୟ 
ମଧ୍ଯରେ ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ଓ କର୍ମକାଣ୍ଡକୁ ନେଇ ଅଧ୍ବକ ମତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥୁଲା | 
ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ କାଳକ୍ରମେ ଆସିଥିଲା । ବିଶେଷକର ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସା, 
ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ଜନିତ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ମମାନଙ୍କର ଆଲୋଚନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ଚାରୋଟି 
ପୃଥକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ, ସେମାନେ ହୀନଯାନ ଓ ମହାଯାନ 
ସଂପ୍ରଦାୟ ଶ୍ରେଣୀରେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହୋଇଯାଇଥୁଲେ । ହୀନଯାନ ସଂପ୍ରଦାୟରେ ବୈଭାଷିକ 
ଓ ସୈତ୍ରାନ୍ତିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହେବା ବେଳେ ମହାଯାନ ସଂପ୍ରଦାୟରେ ଯୋଗାଚାର 
(ବିଜ୍ଞାନବାଦ) ଓ ମାଧ୍ଯମିକ ( ଶୂନ୍ୟବାଦ) ବିଦ୍ୟାଳୟ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହୋଇଥଲେ । କହିବା 
ନଷ୍ପ୍ରୟୋଜନ ଯେ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନ ତଥା ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଏହି ଚାରୋଟି 
ବିଦ୍ୟାଳୟର ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ରହିଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଦ୍ୟାଳୟକୁ ଆଧାର କରି ବିସ୍ତୃତ 
ସାହିତ୍ୟ ରହିଛି । ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନ ଭିରିଭୂମି ଉପରେ ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକଗଣ ତର୍ତ୍ମୀମାଂସା, 
ଞ୍ଞାନମୀମାଂସା ଇତ୍ୟାଦି ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ମମାନଙ୍କ ଉପରେ ଗମ୍ଭୀରତାର ସହ ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି 
ସେମାନେ ଏହି ବିଦ୍ୟାଳୟମାନଙ୍କ ଭିତରୁ କୌଣସି ନା କୌଣସି ବିଦ୍ୟାଳୟ ସହିତ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ 
ହୋଇଛନ୍ତି । 


ବୁଦ୍ଧ ନିଜେ କିଛି ଲେଖ୍‌ ନ ଥିଲେ, ହେଲେ ମୃତ୍ୟୁପରେ ତାଙ୍କର ଉପଦେଶାବଳି 
ପ୍ରଥମେ ପାଲି ଭାଷାରେ ତିନୋଟି ଭାଗରେ ସଂଗୁହିତ ଓ ରଚିତ ହୋଇଥଲା । ଏହାକୁ 
ତ୍ରିପିଟକ କୁହାଯାଏ ଓ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମଦର୍ଶନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏହା ସବୁଠାରୁ ପ୍ରାଚୀନ ଓ ପ୍ରାମାଣିକ 
ଗ୍ରନ୍ଧ । ପିଟକ ଗୁଡିକର ବିଷୟବସ୍ତୁ ଯଦିବା ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ମୁଖ ନିସୂତ ବାଣୀ ନୁହେଁ, ତେବେ 
ଏହା ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଭାବନା ବା ଉପଦେଶର ଅତି ନିକଟବର ଗ୍ରନ୍ନ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ | 
ପିଟକର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ନୀତି ବା ନିୟମ ଆଧାରିତ ବାଣୀ । ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର ତୃତୀୟ ପରିଷଦର 
ସମ୍ଭେଳନ ସମୟକୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଖ୍ରୀ.ପୂ. ୨ ୪୧ ମସିହା ବେଳକୁ ଏହି ପିଟକ ଗୁଡିକଟ ସଂକଳନ 
ହୋଇଥଲା ବୋଲି ଅନୁମାନ କରାଯାଏ ! ବୌଦ୍ଧ ପରମ୍ପରାର ଇତିହାସରୁ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ମୃତ୍ୟୁ 
ପରେ ପ୍ରଥମ ପରିଷଦ ଗଠିତ ହୋଇଥଲା ଓ ସେଠାରେ ବୃଦ୍ଧଙ୍କର ସମସ୍ତ ଅନୁଗତ ଶିଷ୍ୟମାନେ 
ଯୋଗ ଦେଇଥିଲେ । ତାଙ୍କର ତିନି ଜଣ ପ୍ରଖ୍ୟାତ ଶିଷ୍ୟ କାଶ୍ୟପ, ଉପାଲି ଓ ଆନନ୍ଦ 
ବୂଦ୍ଧଙ୍କର ବାଣୀ ଓ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ପ୍ରକାଶ କରିଥଲେ | କାଶ୍ୟପ ଅଭିଧମ୍ମପିଟକ, ଉପାଲି ବିନୟପିଟକ 
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ଓ ଆନନ୍ଦ ସୁତ୍ତପିଟକକୁ ଆବୃରି କରିଥୁଲେ । ପୁରୁଷାନୁକ୍ରମେ ଗୁରଙ୍କଠାରୁ ଶିଷ୍ୟମାନେ 
ଏହା ସବୁ ଶୁଣି ଶୁଣି ମନେ ରଖୁଥିଲେ । ଖ୍ରୀ.ପୁ. ପ୍ରଥମ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ପ୍ରଥମକରି ଏସବୁକୁ 
ଲେଖୁକରି ରଖାଗଲା | ଅଭିଧମ୍ଭପିଟକ ଦାର୍ଶନିକ ତତ୍ତ୍‌ ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଉପରେ, ବିନୟ ପିଟକ 
ଆଚାର ଓ ଶୃଙ୍ଖଳା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଓ ସୁତ୍ତପିଟକ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଉପଦେଶ ଓ କାହାଣୀ ଉପରେ 
ଆଲୋକପାତ କରିଥାନ୍ତି | ସୁଭପିଟକ ପାଞ୍ଚଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭାଗକୁ ନିକାୟ 
କୁହାଯାଏ | ଏଥୁରେ ମୁଖ୍ୟତଃ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଉପଦେଶ ଓ ଅନୁଜ୍ଞାକୁ କଥୋପକଥନ ଶୈଳୀରେ 
ପ୍ରକାଶ କରାଯାଇଛି । ବିନୟପିଟକ ମୁଖ୍ୟତଃ ତିନି ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ | ପ୍ରଥମ ଦୂଇଭାଗ 
ପୁନଶ୍ଚ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଦୁଇଟି ଉପଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇଛି । ଏଥରେ ବିଭିନ୍ନ ଆଚରଣ 
ବିଧୂ ଓ ଭିକ୍ଷୁମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଶ୍ୁଖ୍ଖଳା ବିଷୟରେ ବିବରଣୀ ରହିଛି । ଅଭିଧଞମ୍ଭ ପିଟକ ସାତ 
ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ ଓ ଏଥୁରେ ଦାର୍ଶନିକ ତତ୍ଵ, ମୀମାଂସା, ଆଚରଣବିଧୂ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ 
ଆଲୋଚନା ହୋଇଛି | ଏସବୁ ଥେରାବାଦ ବୌଦ୍ଧ ବିଚାର ଭାବରେ ପରିଚିତ । ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ 
ଆରମ୍ଭ ସମୟକୁ ¢ ' ମିଳିନ୍ଦଙ୍କର ପ୍ରଶ୍ନ” ନାମରେ ପାଲିରେ ଯେଉଁ ଗ୍ରନ୍ଧ ରଚିତ ହୋଇଥୁଲା 
ତାହା ମଧ୍ଯ ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ କୃତି ଭାବରେ ଗୃହୀତ | ବିଶିଷ୍ଟ ତାର୍କିକ ନାଗସେନ ଓ ଶାସକ 
ମେନାନ୍ଦେରଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଶ୍ନୋତ୍ତର ମାଧ୍ୟମରେ ଯେଉଁ ତାର୍ବଵିକ ଆଲୋଚନା ଏଥୁରେ ସ୍ଥାନ 
ପାଇଛି ତାହା ଶୈଳୀ ଓ ବିଚାର ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ଗ୍ରନ୍ଧ ଭାବରେ ସ୍ବୀକୃତ ହୋଇଛି । 
ସେହିପରି ବୁଦ୍ଧଘୋଷଙ୍କର ବିଶୁବ୍ଧିମଗ୍‌ଗ ହୀନଯାନ ସଂପର୍କରେ ଏକ ବିଖ୍ୟାତ ଗ୍ରନ୍ଧ ଭାବେ 
ଆଦୃତ । ଏହି ସବୁ ଗ୍ରନ୍ଧମାନଙ୍କ ଉପରେ ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ମଧ୍ଯ ବ୍ୟାଖ୍ୟାମୂଳକ ଗ୍ରନ୍ମମାନ 
ରଚିତ ହୋଇଛି । 


ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନଧାରାକୁ ବୌଦ୍ଧ ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟମାନ ଯଥେଷ୍ଟ ରବଵିମନ୍ତ 
କରିଛନ୍ତି ତଥା ବିଭିନ୍ନ ଦର୍ଶନ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନର ବିଭିନ୍ନ ବିଦ୍ୟାଳୟର ମତଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ 
ହୋଇଛନ୍ତି । ବୌଦ୍ଧ ବିଦ୍ୟାଳୟମାନଙ୍କରେ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ସମର୍ଥନ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
କିମ୍ବା ସମାଲୋଚନା କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସିଷ୍ଟମମାନଙ୍କରେ 
ପ୍ରୟାସ ହୋଇଛି । କିନ୍ତୁ ପାଲିଭାଷାରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଆରମ୍ଭ ଶତାହୀମାନଙ୍କରେ ଯେଉଁ 
ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସିଷ୍ଟମରେ ସେସବୁ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
କୌଣସି ଉଲ୍ଲେଖ ନଥିବା ଏସ.ଏନ.ଦାସଗୁପ୍ତ ମତପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ମତରେ 
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ପ୍ରାଚୀନ ପାଲି ସାହିତ୍ୟରେ ସମୃଦ୍ଧ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଯେତେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି, ହିନ୍ଦୁ 
ଦର୍ଶନରେ ତାହା ପ୍ରାୟତଃ ଦେଖବାକୁ ମିଳେନାହିଁ ୩ । 


(ଖ) 


ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନ ସଂପର୍କରେ ଏହି ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ସୂଚନା ପରେ ଆମେ ବୌଦ୍ଧ 
ଦର୍ଶନରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ମୁଖ୍ୟତଃ ଆଲୋଚନା କରିବା । କେତେକ 
ଗବେଷକଙ୍କ ମତରେ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ପ୍ରତୀତି ମୁଖ୍ୟତଃ ସାଂଖ୍ୟ ମତଦ୍ବାରା 
ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥଲା । ଅଶ୍ଵଘୋଷ (ପ୍ରଥମ-ଦ୍ବିତୀୟ ଶତାଦୀ) “ ବୃଦଧଚରିତ” ' ନାମରେ 
ଯେଉଁ ବିସ୍ତୃତ ଜୀବନୀ ରଚନା କରିଥିଲେ ସେଥିରେ ସାଂଖ୍ୟ ମତ ସଂପର୍କରେ ଉଲ୍ଲେଖ 
ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ନେଇ ଏହି ମତ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥାଏ । ଅବଶ୍ୟ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ପ୍ରାଚୀନତା 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏହା ଯେ କେତେକାଂଶରେ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥାଇ ପାରେ 
ଏହା ଭାବିବାର ଅବକାଶ ରହିଛି । ବିଶେଷକରି ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନରେ ଶଶ୍ବରଙ୍କର କୌଣସି 
ଭୂମିକା ନଥିବାରୁ ଓ ଏହା ଏକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଦର୍ଶନ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ ଏହାର ପ୍ରଭାବ ବୌଦ୍ଧ 
ଦର୍ଶନର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥୁବାର ସମ୍ଭାବନାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ । ଦୂଇ ଦର୍ଶନ ମଧ୍ୟରେ କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପାର୍ଥକ୍ୟଥବା ବେଳେ ଅନ୍ୟ କେତେକ 
ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ରହିବା ଦେଖାଯାଏ | ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ପ୍ରବକ୍ତା କପିଳ ଜଗତର 
ମୁଳ କାରଣ ନିର୍ଣୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି ସେଥୁରେ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କର କୌଣସି ଭୂମିକା ନାହିଁ । ସାଂଖ୍ୟର ତରତ୍ତରମୀମାଂସା ବା ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଯେଉଁ ସବୁ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ମମାନଙ୍କୁ ଗମ୍ଭୀରତାର ସହ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି, ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ରଶ୍ବରଙ୍କୁ କୌଣସି ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ । ଅଧ୍ବକନ୍ତୁ ରଶ୍ଵବରଙ୍କୁ ଏକ ଭ୍ରାଚିଭାବରେ ନିଆଯାଇଛି 
କାରଣ ଶଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବିଷୟରେ କୌଣସି ଆଧାର ନାହିଁ । ଶଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ନାନା ବିରୋଧାଭାସ ସଂଶ୍ମିଷ୍ଠ ହୋଇଥବା ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶାଇଛି । 


କିନ୍ତୁ କପିଳ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନରେ ଯେପରି ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସା ଉପରେ ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି 
ବୁବ୍ଧ ସେପରି କରିନାହାନ୍ତି | ଅଧ୍ୟକନ୍ଧୁ ସେସବୁକୁ ଏଡାଇ ଯିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ି । 
ତରତ୍ତ୍ମୀମାଂସା, ସହ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ଜଟିଳ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ମମାନଙ୍କ ଉପରେ ବୁଦ୍ଧ କୌଣସି ମନ୍ତବ୍ୟ 
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ଦେଇନାହାନି । ଜଗତ ଶାଶ୍ବତ କି ? ଏହା ଅନନ୍ତ ନା ନୁହଁ ? ଆତା ଓ ଶରୀର ଏକ ନା 
ପୃଥକ୍‌ ? ଏହି ପ୍ରକାରର ପ୍ରଶ୍ନମାନଙ୍କୁ ବୁଦ୍ଧ ଆଲୋଚନା କରିନାହାନ୍ତି । ଯେତେବେଳେ 
କୌଣସି ତାର୍ଵିକ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରଶ୍ନ କରାଯାଇଛି ବୁଦ୍ଧ ସେ ସବୂକୂ ଏଡାଇ ଯାଇଛନ୍ତି 
ବା ସେ ସବୁକୁ କୌଣସି ଗୁରୁତ୍‌ ଦେଇ ନାହାନ୍ତି । ଅବଶ୍ଯ ଆଧୁନିକ ମାନଦଣ୍ଡରେ ବୌଦ୍ଧ 
ଦର୍ଶନକୁ ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସା ବିରୋଧୀ କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ, କିନୁ ସାଂଖ୍ୟ ବା ବୈଶେଷିକ 
ଦର୍ଶନ ଇତ୍ୟାଦିର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନକୁ ତତ୍ତ୍ଵମୀମାଂସା ବିରୋଧୀ କୁହାଯାଇ ପାରିବ । 
ଜଗତର ପରମ କାରଣ କ'ଣ ବା ପରମ କାରଣର ସ୍ଵରୂପ କି ପ୍ରକାର ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରଶ୍ମକୁ 
ବିଶ୍ଳେଷଣ କରିବା ବୃଦ୍ଧଂକ ପାଇଁ ନିରର୍ଥକ ମନେହୋଇଛି । ପରନ୍ତୁ ନୈତିକ ପ୍ରଶ୍ନକୁ ସେ 
ସବୁଠାରୁ ଅଧିକ ଗୁରୁତ୍ଵ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି | ଯେଉଁ ସବୁ ପ୍ରସଂଗ ମଧ୍ୟ ଦେଇ ସେ ନୈତିକ 
ପ୍ରଶ୍ନ ସକଳକୁ ଗଭୀର ଭାବରେ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି ତାହା ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନରେ 
ଅତି ସୁବିଦିତ । 

ଏକ ଦୁଃଖରହିତ ଜୀବନର ସ୍ଵରୂପକୁ ନିରୂପଣ କରିବାପାଇଁ ବୁଦ୍ଧ ଯେପରି କଜିଜ୍ଞାସୁ 
ହୋଇଥିଲେ, ଏକ ଅନୁଭବାତୀତ ଜଗତ ବା ଭଶ୍ଵରଂକ ବିଷୟରେ ଆଲୋଚନା କରିବାକୁ 
ସେପରି ପ୍ରୟୋଜନ ମନେକରୁ ନଥିଲେ । ବାସ୍ତବ ଜୀବନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମହର୍ଵ ପୂର୍ଣ ଥିବା ଏକ 
ଦୂଃଖନିରୋଧ ସ୍ପମିତି ପାଇଁ ତାଂକର ଗଭୀର ଅନୁଧ୍ୟାନ ଫଳରେ ସେ ଯେଉଁ ଚାରୋଟି ସତ୍ୟର 
ଅବତାରଣା କରିଥିଲେ ତାହା “ “ଚାରି ଆର୍ଯ୍ୟ ସତ୍ୟ” ଭାବେ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ ଓ 
ସାହିତ୍ୟରେ ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚିତ ହୋଇଛି । ଜୀବନ ଦୁଃଖପୂର୍ଣ୍ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରରେ ମଣିଷର 
ଜୀବନ ସହିତ ଦୁଃଖ ଅଂଗାଂଗୀଭାବେ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ । ରୋଗ, ମୃତ୍ୟୁ ବିଛେଦ, ଅସମର୍ଥତା, 
ଅପ୍ରାପ୍ତରିୟ ଅସଫଳତା, ଇତ୍ୟାଦି ବହୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଣିଷର ଦଃୁଖ ଅପରିସୀମ | ଜୀବନ ସହ 
ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ଅନେକ ଘଟଣା ରହିଛି ଯାହା ମଣିଷର ଆଖିକୁ ଲୋତକପୂର୍ଣ କରିଥାଏ । ବୁଦ୍ଧ 
ଜୀବନରେ ଏହି ନିଚ୍ଛକ ସତ୍ୟକୁ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିଛନ୍ତି ଓ ତାହାକୁ ପ୍ରଥମ ଆର୍ଯ୍ୟ ସତ୍ୟ 
ଭାବେ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । ଏହି ଭାବନାର ଅନେକ କଳାମ୍ବକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ତାଂକ ଉପରେ 
ରଚିତ ବିସ୍ତୃତ ସାହିତ୍ୟକୃତି ମଧ୍ଧରେ ଦେଖିବାକୁ ମିଳିଥାଏ । ଜୀବନ ଦଞଃ୍ଖପୂର୍ଣ ଏହା ଏକ 
ସାଧାରଣ ଲୌକିକ ଅନୁଭବର ପ୍ରକାଶ ମାତ୍ର ନୁହେଁ, ବରଂ ଏକ ଗଭୀର ଜିଜ୍ଞାସା ଜନିତ 
ତାର୍ବଵିକ ଭାବର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଅଟେ । 
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ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଦ୍ଵିତୀୟ ଆର୍ଯ୍ୟ ସତ୍ୟ ହେଉଛି ଦୁଃଖ ସମୁଦୟ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦୁଃଖର କାରଣ 
ରହିଛି । ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନରେ ପ୍ରତୀତ୍ୟସମୁତ୍ପାଦ ପ୍ରତୀତି ଆଧାର ଉପରେ ଏହି ଦ୍ଵିତୀୟ ସତ୍ୟ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । ପ୍ରତୀତ୍ୟସମୁତ୍ପାଦ ହେଉଛି କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ନିୟମ, ଯାହା ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନରେ 
ଏକ ସ୍ବୟଂଚାଳିତ ନିୟମ । ଏହାନୂଯାୟୀ ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟର କାରଣ ଅଛି, ଅର୍ଥାତ୍‌ କାରଣ 
ବ୍ୟତୀତ କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ । ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନରେ କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ନିୟମ ଏକ ଭଶ୍ବରୀୟ 
ନିୟମ ନୁହେଁ ବା ଏହା କୌଣସି ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟ ଚେତନାଦ୍ଵାରା ନିୟନ୍ତିତ ନୁହେଁ । ବରଂ ଅପର 
ପକ୍ଷରେ ଏହି ନିୟମ ପ୍ରକୃତିର ଏକ ସ୍ଵାଭାବିକ ନିୟମ । ସେହି ମାନଦଣ୍ଡରେ ଜୀବନରେ 
ରହିଥିବା ଦୁଃଖ ପଶ୍ଚାତରେ ନିଶ୍ଚୟ କାରଣ ରହିଛି । ଅର୍ଥାତ ଦୁଃଖ କାରଣରହିତ ନୂହେଁ । 
ତେବେ ଏହାର କାରଣ କଣ ହୋଇପାରେ ? ଦୁଃଖର କାରଣ ହେଉଛି କାମନା ବା ଦୃଷ୍ା | 
ଇହ୍ରିୟ ସୁଖ ଜନିତ ବିଷୟ କାମନା ହିଁ ସକଳ ଦୁଃଖର ମୂଳ । ଜାଗତିକ ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ଲୋଭାସକ୍ତି 
ଜନିତ କାମନା ଯୋଗୁଁ ବ୍ୟକ୍ତି ବାରଂବାର ସଂସାରରେ ଜନ୍ମ ଲାଭ କରୁଥାଏ ଓ ଅବିଦ୍ୟା ଓ 
ଅଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯରେ ଘାଣ୍ଟି ହେଉଥାଏ । ଜାଗତିକ ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି କାମନା ଯେଗୁଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରେ 
ଆସକ୍ତି ଆସେ । ସେହି ଆସକ୍ତି ତାକୁ ଜନ୍ମ-ମୃତ୍ୟୁ ଚକ୍ରରେ ଫୂରାଉଥାଏ | ଅବିଦ୍ୟା ଭିତରେ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଜନ୍ମମରଣ ଶ୍ଙ୍ଖଳ ଭିତରେ ଜନ୍ମ ନେଉଥାଏ ଓ ଦୁଃଖ ଭୋଗ କରୁଥାଏ । ବୌଦ୍ଧ 
ଦର୍ଶନରେ ଏହି ଆର୍ଯ୍ୟ ସତ୍ୟକୁ ଆଧାର କରି ଯେଉଁ ତାର୍ବିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା କରାଯାଇଛି 
ତାହା ଉପରେ ରାଶି ରାଶି ପୁସ୍ତକ ଲେଖା ଯାଇଛି । ଜନ୍ମାନ୍ତରବାଦ, ଦ୍ଵାଦଶ- ନିଦାନ ଇତ୍ୟାଦି 
ବହୁ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଏହି ଆର୍ଯ୍ୟ ସତ୍ୟରୁ ଉତ୍ତବ ହୋଇଛି । ଜୀବନ ସହିତ ଜନ୍ମ, ମୃତ୍ୟୁ, ବ୍ୟାଧବ 
ଇତ୍ୟାଦି କିପରି ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀଭବେ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ଓ ଜନ୍ମ-ମୂତ୍ୟୁ ଚକ୍ରର ଏହା ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ପରିଣାମ 
ତାହା ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନରେ ବିସ୍ତୃତଭାବେ ଆଲୋଚିତ ହୋଇଛି । 


ତୃତୀୟ ଆର୍ଯ୍ୟ ସତ୍ୟ ଦୁଃଖର ନିରୋଧ ସଂପର୍କରେ ଆଲୋକପାତ କରିଥାଏ | 
ଯେଉଁ କାରଣ ଯୋଗୁଁ ଦୁଃଖର ଉତ୍ପରି ହେଉଛି ଯଦି ସେହି କାରଣକୁ ପ୍ରତିହତ ବା ନଷ୍ଟ 
କରଯାଇପାରେ ତେବେ ଏକ ଦୁଃଖରହିତ ସ୍ମିତିର ପରିସ୍ଥିତି ଆସିପାରିବ | କାମନା-ରହିତ 
ଓ ଦୃଷ୍ଠା-ନିବୃଭି ଜନିତ ମାନସିକତାଦ୍ଵାରା ଦୁଃଖର ନିରୋଧ କରାଯାଇ ପାରିବ ଓ ଏହା ହିଁ 
ହେଉଛି ତୃତୀୟ ଆର୍ଯ୍ୟ ସତ୍ୟ । ଏହାହିଁ ହେଉଛି ନିର୍ବାଣ ଅବସ୍ଥା ଯେଉଁ ଅବସ୍ଥା ସକଳ 


ବାସନା ଓ ଆକାଂକ୍ଷାର ବିଲୋପଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ଭାବନାକୁ ଆଧାରକରି 
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ପରବର୍ୀ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ସ୍ଵଦେହମୁକ୍ତି ଏବଂ ବିଦେହମୁକ୍ତି କିମ୍ବା ନିର୍ବାଣ ଏବଂ ମହାନିର୍ବାଣ 
ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଅଣା ଯାଇଥାଏ । ଜୀବନକାଳ ମଧ୍ଯରେ ବ୍ୟକ୍ତି କାମନାରହିତ ହୋଇ 
ନିର୍ବାଣ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ମହାନିର୍ବାଣ କେବଳ ମୃତ୍ୟୁପରେ ହିଁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । 
ଏଠାରେ ନିର୍ବାର୍ଧ ଏକ ଜୀବନ୍ଧକ୍ତ ଅବସ୍ଥାକୁ ସୂଚାଉଥବା ବେଳେ ମହାନିର୍ବାଣ ଦେହାବସାନ 
ପରବର୍ୀ ଅବସ୍ଥାକୁ ବୁଝାଏ । କିନ୍ତୁ ମହାନିର୍ବାଣ ପରେ ବ୍ୟକ୍ତି ପୂର୍ବପରି ରହେ ନା ରହେନାହିଁ, 
କିମ୍ବା ଏହା କଣ ଏକ ଶୂନ୍ୟତାକୁ ବୁଝାଏ ନା ଦେହାତୀତ ଏକ ଆନନ୍ଦମୟ ସ୍ପିତିକୂ ବୁଝାଏ 
ଏହି ବିଷୟରେ ନାନା ପ୍ରକାର କାଳ୍ପନିକ ବିଚାର ଆସିଯାଇ ପାରେ । ଏହି ସକଳ ପ୍ରଶ୍ନକୁ 
ବୁଦ୍ଧ ଆଲୋଚନା କରିନାହାନ୍ତି ଓ ଏହି ପ୍ରକାର ତାତ୍ତିକ ପ୍ରଶ୍ମରାଜି ଉପରେ ନୀରବତା ଅବଲମ୍ବନ 
କରିବାକୁ ଶ୍ରେୟ ମଣିଛନ୍ତି । ବ୍ୟକ୍ତିର ପାରଲୌକିକ କାମନା ବା ସ୍ପିତି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ବୁଦ୍ଧ 
ନୀରବତା ଅବଲମ୍ବନ କରି କେବଳ ଦୁଃଖରୁ ନିବୃଭି ପାଇଁ ଏକ କାମନା ରହିତ ମାନସିକତା 
ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି । ଯେଉଁ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଜୀବନ ଧାରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗରୁତ୍ବପୂର୍ଣ୍ ନୁହେଁ ଓ 
ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାନା କଳ୍ପନା ଓ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ଭାବନାର ଅବକାଶ ଥାଏ ସେ 
ସଂପର୍କରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ନୀରବତା ତାଙ୍କ ପ୍ରଜ୍ଞାର ଗଭୀରତା ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରିଥାଏ । 


ତାଙ୍କର ଚତୁର୍ଥ ଆର୍ଯ୍ୟ ସତ୍ୟ ବୌଦ୍ଧ ଆଚାରଶାସ୍ତ୍ରର ସବୁଠାରୁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ! 
ଏହା ହେଉଛି ଦୁଃଖନିରୋଧ ମାର୍ଗ | ଯେଉଁ କାରଣରୁ ଦୁଃଖର ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥାଏ, ସେହି 
କାରଣକୁ ବିନାଶ କରିବାର ପନ୍ନା ଏହି ଦୁଃଖନିରୋଧ ମାର୍ଗରେ ନିହିତ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ନୀତିତତ୍ତବର 
ନିଷ୍ଣର୍ଷ ଏଠାରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଏଥିରେ ଆଠଟି ପନ୍ଛାର ଉଲ୍ଲେଖ ଥିବାରୁ ଏହା 
ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଅଷ୍ଟାଙ୍ଗମାର୍ଗ ନାମରେ ସୁବିଦିତ । ଏହି ଅଷ୍ଟାଙ୍କ ମାର୍ଗ ହେଉଛି ସମ୍ଯକ ଦୃଷ୍ଷି, 
ସମ୍ୟକ ସଂକଳ୍ପ, ସମ୍ୟକ ବଚନ, ସମ୍ୟକ କର୍ମ, ସମ୍ୟକ ଜୀବିକା ଅର୍ଜନ, ସମ୍ୟକ ଉଦ୍‌ଯୋଗ, 
ସମ୍ୟକ ସ୍କୃତି ଓ ସମ୍ୟକ ସମାଧ୍ୂ | ଏହି ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟ ଜୀବନର ଏକ ଶୁବ୍ଧ 
ନୈସର୍ଗିକ ଉତ୍ତରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସହାୟକ । ଏହାର ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନ 
ଇତିହାସରେ ଓ ବୌଦ୍ଧ ସାହିତ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ | ‘ ସମ୍ୟକ” କହିଲେ ବାସ୍ତବରେ 
ଠିକ୍‌ ବା ଏକ ସଦାଚାର ଭାବନାକୁ ବୁଝଏ । ସମ୍ଯକ ଦୃଷ୍ଟି ବା ଜୀବନ ପ୍ରତି ଏକ 
ସକାରାତ୍ନାକ-ସତ୍ୟାଧାରିତ-ଜ୍ଞାନଦୀପ୍ତ ମାନସିକତାଠାରୁ ସମ୍ୟକ ସମାଧ୍‌ ଅର୍ଥାତ ଏକ ବିଶୁଦ୍ଧ- 
ନିଃସନ୍ଦିଗ୍ଧ- ପ୍ରଶାନ୍ତି ମଧ୍ଯକୁ ଉତ୍ତରଣ ପ୍ରଦତ୍ତ ମାର୍ଗ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । ଏହି 
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ଅଷ୍ଟାଙ୍ଗିକ ମାର୍ଗରେ ନୈତିକ ନିଷ୍କର୍ଷର ଯେଉଁ ଆବେଦନଟି ରହିଛି ତାର ଆଧାର ପ୍ରଜ୍ଞା, 
ସଦାଚାର ଓ ପ୍ରଶାନ୍ତି କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ପ୍ରଜ୍ଞା ଏକ ଜ୍ଞାନଦୀପ୍ତ ଓ ବିଚାରସମ୍ମତ 
ଜୀବନଦୃଷ୍ଚିକୂ ପ୍ରକାଶ କଲାବେଳେ ସଦାଚାର ଏକ ଶୁଦ୍ଧ ଅନୁରାଗଯୁକ୍ତ ମାନବିକ କର୍ଭବ୍ୟକୁ 
ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥାଏ । ସମାଧ୍ଵ ବା ପ୍ରଶାନ୍ତି ବ୍ୟକ୍ତି ସାର ଏକ ଉତ୍ୁଙ୍ଗ ଉତ୍ତରଣ ଜନିତ ପରିଣତିର 
ସୂଚନା ଦେଇଥାଏ । ଏହାକୁ ନିର୍ବାଣ କୁହାଗଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ପ୍ରାପ୍ତ ଅର୍ହତ ଜନକଲ୍ୟାଣ 
ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ଜୀବନକୁ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିଥାଏ । ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ବୃହତ୍ତର ସମାଜ ପ୍ରତି ଉତ୍ତରଦାୟୀ ତଥା 
ମାନବବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀଟି, ଏଠାରେ ସୁନ୍ଦର ଭାବେ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଲାଭକରିଛି | ବୁଦ୍ଧଙ୍କର 
ବାଣୀ ଓ ଅନୁଜ୍ଞାର ସର୍ବକାଳୀନ ଉପଯୋଗିତା ମଧ୍ଯ ଏଥୁରୁ ସୁସ୍ପଷ୍ । ଆଧୁନିକ ଜୀବନଧାରାରେ 
ଅସଂଯତ ଭୋଗବିଳାସ ପ୍ରତି ଯେଉଁ ଅହେତୁକ ଆକର୍ଷଣ ରହିଛି କିମ୍ବା ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ 
ପରମ୍ପରାରେ କଷ୍ଟଦାୟକ ଶାରୀରିକ କୃଚ୍ଛ ସାଧନା ପ୍ରତି ଯେଉଁ ଇଙ୍ଗିତ ଅଛି ବୁଦ୍ଧ ଏ 
ଉଭୟକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରିଛନ୍ତି | ଅଥଚ ଏକ ଜୀବନଧର୍ମୀ ତଥା ଉନ୍ନତ ମାନବଧର୍ମୀ ବ୍ୟଷ୍ଟି ଓ 
ସମଷ୍ଟି ଭାବନାକୁ ଅତି ସଫଳଭାବରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି | ବ୍ୟକ୍ତିର ନୈତିକ ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ୃ 
ସାମାଜିକ କଲ୍ୟାଣ ଓ ଉତ୍ତରଣର ଯେ ଭିତ୍ତିସାଧନ କରିପାରିବ ଏହା ତାଙ୍କର ଭାବନା ମଧ୍ଯ 
ଦେଇ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଛି । 


ଆମର ଆଲୋଚନା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ସବୁଠାରୁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ବୁଦ୍ଧଙ୍କର 
ଇଶ୍ଵର ଭାବନା ପ୍ରତି ବିମୁଖତା ! ଜୀବନରେ ଦୁଃଖର କାରଣ ନିରୂପଣ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
କିମ୍ବା ଦୁଃଖରହିତ ଏକ ପ୍ରଶାନ୍ତିର ପରିକଛନା ଭିତରେ ବୁଦ୍ଧ କୌଣସି ସ୍ଥାନରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ବିଷୟରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିନାହାନ୍ତି | ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମରେ ବା କେତେକ ନୈତିକ ଆଚାରଶାସ୍ତରେ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଯେପରି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ଦିଆଯାଇଛି ବୁଦ୍ଧ ସେକ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ବ୍ୟତିକ୍ରମ 
କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ବିଶେଷତଃ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ବା ପୁରୁଷାର୍ଥ ଆନୟନ କରିବା 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବାଦ୍‌ ଦେବା ତାଙ୍କ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବିଚାରର ସୂଚନା ଦେଇଥାଏ । 
ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଆସ୍ତିକ ପରମ୍ପରାରେ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନ ସୃଷ୍ଠି ହୋଇ 
ସାରିଥିଲା ଓ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନ ଏହାର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପାଇଁ ସୁବିଦିତ ଅଟେ | ବୌଦ୍ଧ 
ଦର୍ଶନର ଆଧୁନିକ ପ୍ରବକ୍ତା ଓ ଭାଷ୍ୟକାରଗଣ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଉପରେ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ସମ୍ଭାବ୍ୟ 
ପ୍ରଭାବକୁ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ପ୍ରଭାବ ଚୂଦଦଙ୍କର ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀ 
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ସିବ୍ଧାନ୍ତକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି କି ନାହିଁ ଏକ ବିବାଦୀୟ ବିଷୟ ଓ ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ ଆଲୋଚକମାନେ 
ବିଭିନ୍ନ ମତପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି । ଏହା ଏଠାରେ ଆମେ ଆଲୋଚନା କରିବା ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ 
ଏହା କହିବା ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ହେବ ଯେ ଇଶ୍ଵର ପ୍ରତୀତି ତାର୍ଵିକ ପ୍ରସଙ୍ଗର ପରିସର ଭୁକ୍ତ ଓ ବୁଦ୍ଧ 
ତାର୍ବିକ ପ୍ରସଙ୍ଗ (metaphysics) ପ୍ରତି ଆଗ୍ରହୀ ନଥିଲେ | ଯେତେବେଳେ ତାର୍ତିକ 
ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ତାଙ୍କୁ କେହି ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରନ୍ତି ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ନୀରବତା ଅବଲମ୍ବନ 
କରିବାକୁ ଶ୍ରେୟ ମଣିଛନ୍ତି ବୋଲି ପ୍ରାୟତଃ ଅଧଵକାଂଶ ଗବେଷକ ଓ ଲେଖକ ମତପୋଷଣ 
କରିଛନ୍ତି । ତେବେ ଏହି ନୀରବତାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ କଣ ହୋଇପାରେ ? ହୁଏତ ଗୋଟିଏ ମତ 
ହୋଇପାରେ ଯେ ସେ ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟ ତାର୍ବିକ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଗୁଡିକ ଉପରେ ଅଜ୍ଞ ଯୋଗୁଁ ସେ ସଂପର୍ପରେ 
କିଛି କହିବାକୁ ଉଚିତ ମନେ କରିନାହାନ୍ତି | ଅଜ୍ଞତା ତାଙ୍କର ନୀରବତାର କାରଣ ହୋଇପାରେ 
କି ? କିମ୍ବା ତାର୍ବିକ ପ୍ରସଙ୍ଗ କ୍ଷେତ୍ରରେ ତାଙ୍କର ବୈଚାରିକ ସ୍ପଷ୍ଟତା ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏଥିରୁ 
ନିବୃତ୍ତ ରହିବାକୁ ସେ ଶ୍ରେୟ ମଣିଛନ୍ତି ? ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାର୍ଵିକ ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ଏକ ନକାରାତ୍ସକ 
ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ କରିବାକୁ ସେ ଉଚିତ ମନେ କରିଛନ୍ତି | ଏ ଦୁଇଟି ସମ୍ଭାବନା ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ 
ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ତାଙ୍କର ଅଜ୍ଞତା ବା ନକାରାତ୍ସକ ଦୃଷ୍ଟି ଉଭୟ ମତ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ 
ନୁହେଁ | ଏହି ଉଭୟ ମତକୁ ବିରୋଧ କରିବା ପଶ୍ଚାତରେ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ କାରଣ ମଧ୍ଯ ଦିଆଯାଇ 
ପାରେ | ଡି.ପି.ଚଟୋପାଧ୍ୟାୟଙ୍କ ମତରେ ବୁଦ୍ଧ ନିଜେ ଏକ ପ୍ରଜ୍ଞାଦୀପ୍ର ଅର୍ହତ ଭାବେ ନିଜ 
ସଂପର୍କରେ ବହୁବାର କହିଛନ୍ତି | ସୁତରାଂ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ହେଉ କିମ୍ବା ଜଗତର ଯେ 
କେହି କଇଁ ରହିଛନ୍ତି ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ହେଉ ତାଙ୍କର ଯେ ସଂଶୟ ରହିଥୁଲା, 
ଫଳରେ ସେ ଏସବୁ ତାର୍ଵିକ ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ବିଚାର କରିନାହାନ୍ତି ବା ଏହା ଉପରେ ନୀରବ 
ରହିବାକୁ ଶ୍ରେୟ ମଣିଛନ୍ତି, ଏହା କହିବା ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ପରନ୍ତୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ବ 
ପ୍ରସଙ୍ଗଟି ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ପ୍ରଶ୍ନ । ବିଶେଷକରି ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣାରୁ ମୁକ୍ତ ଏକ ମାନବଜାତିର 
ସ୍ପିତି ବିଷୟରେ ଯେ ଏତେ ଆଗ୍ରହୀ ଥିଲେ ସେ ଏପ୍ରକାର ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରସଙ୍ଗର 
ଉପଯୋଗିତା ଥଲେ ତାହାକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରିନଥାନ୍ତେ ' । ଅନ୍ଯ ଭାବରେ କହିଲେ 
ମାନବଜାତିର ଦୁଃଖକୁ ଲାଘବ କରିବାକୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ କୌଣସି ଉଲ୍ଲେଖ ନ କରିବା ଓ ଏ 
ବିଷୟରେ ଆଲୋଚନାରୁ ନିବୃତ୍ତ ରହିବା ଘଟଣାରୁ ତାଙ୍କର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଆଭିମୁଖ୍ଯର 
ସୂଚନା ମିଳିଥାଏ ୪ | 
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ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଷୟରେ କୌଣସି ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ତତ୍ତ୍ବ ଦେଇ ନଥିବା ଓ ମୋଟାମୋଟି 
ଭାବରେ ଅତାୀନ୍ଦ୍ରିୟ ପ୍ରଶ୍ନ ସକଳ ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ ରହିଥିବା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଏକ 
ନକାରାତ୍ୃକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଥଲା ବୋଲି କୁହାଯାଇ ପାରିବ କି ? କେତେକ ବୃ୍ଧଙ୍କର ଦର୍ଶନକୁ 
ଏକ “' ନକାରାତୃକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ” ଭାବରେ ମଧ୍ଯ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥାନ୍ତି | କିନଧୁ ବାସ୍ତବ ପକ୍ଷେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର 
ଦର୍ଶନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ତାଙ୍କର ବିଚାରକୁ ନାସ୍ତିମୂଳକ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ 
ନାହିଁ । ଡଃ ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଠନଙ୍କ ମତରେ ଭଶ୍ବର ସଂପର୍କିତ ତାର୍ବିକ ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ବୁଦ୍ଧ ଏକ ନକାରାତ୍ସକ ଦର୍ଶନ ବ୍ୟକ୍ତ କରିନାହାନ୍ତି ୫ | ପରନ୍ତୁ କେତେକ ଜଟିଳ 
ଓ ଅବିଶ୍େଷ୍ୟ ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ତାଙ୍କର ସୁଚିନ୍ତିତ ନୀରବତାରୁ ତାଙ୍କ ଦର୍ଶନର କେତେକ 
ପ୍ରାଚୀନ ଭାଷ୍ଯକାର ବା ପ୍ରବକ୍ତା ତାଙ୍କୁ ସେପରି ଚିତ୍ରଣ କରିଛନ୍ତି | ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧାରଣ 
ମଣିଷଟିର ମୁକ୍ତି ବା ନିର୍ବାଣକୁ ଅତି ନିଷ୍ଠାରଭାବେ ପରିକଳ୍ପନା କରିଥିବା ଆରହଁତଙ୍କର ଜୀବନ 
ଦର୍ଶନ ନକାରାତ୍ଵକ ହୋଇନପାରେ । ପ୍ରତ୍ଯେକ ବ୍ଯକ୍ତିର ପୁରୁଷାର୍ଥ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ରଶ୍ବର 
ଭାବନା ପ୍ରତି ଉନ୍ମକ୍ତତାର ଯେପରି ସମନ୍ଧ ନାହିଁ ସେହିପରି ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି ଦିଗରେ ଲଶ୍ବରଙ୍କ 
ପ୍ରତି ଉଦାସୀନତା ମଧ୍ଯ ପ୍ରତିବନ୍ଧକପୂର୍ଣ୍ ନୁହେଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତିର ଭଶ୍ଵର ଚେତନା ରହିବା 
ବା ନ ରହିବା ସହିତ ତାର ମୁକ୍ତିର ପ୍ରଶ୍ନ ଜଡିତ ନୁହେଁ । ତାଙ୍କର ମଣିଷ ଜାତି ପ୍ରତି ଯେଉଁ 
ଗଭୀର ଅନୁରାଗ ରହିଥୁଲା ଓ ତାଙ୍କ ଦର୍ଶନରେ ମାନବିକ ସମ୍ବେଦନଶୀଳତାର ଯେଉଁ 
ନିଷ୍ର୍ଷ ଛତ୍ରେ ଛତ୍ରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଥଲା ତାହା ଏକ ନକାରାତ୍ସକ ଦର୍ଶନର ପ୍ରତିଫଳନ 
ହୋଇନପାରେ । 


ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ବୁବ୍ଧ ଜୀବନର ଗୂଢ ରହସ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ତାର୍ଵିକ ଜିଜ୍ଞାସା 
ନେଲ ପ୍ରଶ୍ନ ପ୍ରତି ଅଜ୍ଞ ବା ଉଦାସୀନ ନଥିଲେ । ପରନ୍ତୁ ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା ମଧ୍ଯ ଦେଇ 
ଜ୍ଞାନର ପରିସରକୁ ଅଞ୍ଞେୟର ସୀମାଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ କରିଥୁଲେ | ଯେଉଁ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ କିଛି 
ବକ୍ତବ୍ୟ ଦେବା ତର୍କଶୀଳ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ ଓ ଯେଉଁ ବିଷୟ କେବଳ କଳ୍ପନାର 
ପରିସରଭୁକ୍ତ ଅଥଚ ଶୁଦ୍ଧ ବିଚାରର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ନୁହେଁ ସେସବୁ ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ନେଇ ବିବାଦ 
ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ କରିବା ଯଥାର୍ଥ ବୋଧହୁଏ ନାହିଁ । ପାରଲୌକିକ ବିଶ୍ଵାସ ଗୁଡିକର 
ଆଲୋଚନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ହୁଏତ ତାର୍ଵିକ କଳନା କିମ୍ବା ସଂଶୟବାଦ ଜନିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ 
ହେବାକୁ ହେବ । 
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ଏ ଉଭୟ ସ୍ପମିତି ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନର ନୈତିକ ଆଭିମୁଖ୍ଯକୁ ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ 
କରିପାରେ | ଅବଶ୍ୟ ବୌଵ୍ଧିକ ଅନୁସନ୍ଧିସ୍ଥା ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତରେ ବହୁ ଗୁରୁତର 
ଜଟିଳ ପ୍ରଶ୍ନର ଅବତାରଣା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ | ଜଗତର କିଛି ଆଦି ବା ଅନ୍ତିମ କାରଣ 
ରହିଛି କି, ଆତ୍ାର ସ୍ପିତି ଓ ସ୍ଵରୂପ କଣ ହୋଇପାରେ, ଆତା ଅମର କି ନୂହଁ, ମଣିଷ ଏକ 
ମୁକ୍ତ ଜୀବ ନା ତାହାର ଜୀବନ ପୂର୍ବନିର୍ଦଦିଷ୍ଟ ଇତ୍ୟାଦି ବହୁ ପ୍ରସଙ୍ଗ ମଣିଷ ପ୍ରଜ୍ଞାର ସୂକ୍ଷ୍ତମ 
ଅନୁଶୀଳନର ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନକରେ । କିନ୍ତୁ ଏହି ସବୁ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ଆଲୋଚନା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ହୁଏତ କୌଣସି ନୂଆ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା କରାଯାଇପାରେ କିମ୍ବା ପ୍ରଚଳିତ ସିଛ୍ଧାନ୍ତ 
ସକଳର ଜଟିଳତାକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରାଯାଇ ପାରେ । ବହୁ ସମୟରେ ଏକ ପ୍ରଚଳିତ ତାର୍ତିକ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ବିରୋଧ କରିବାକୁ ଯାଇ ଏକ ନୂଆ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା ହୋଇଥାଏ । 
ତତ୍ତମୀମାଂସାର ସମାଲୋଚକ ମଧ୍ଯ ତତ୍ତମୀମାଂସାର ସହଦୋର ଭାଇ ପାଲଟିଯାଏ । 
ପ୍ରାଚ୍ୟ ଓ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରେ ତର୍ଵମୀମାଂସା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏହାର ବହୁ 
ପ୍ରମାଣ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । 


ବୁଦ୍ଧ ତତ୍ତମୀମାଂସା ଓ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଉଦାସୀନ ରହିବାଦ୍ଵାରା ବସ୍ତୁତଃ ତାର୍କିକ 
ଜଟିଳତା ମଧ୍ଯକୁ ପ୍ରବେଶ କରିନାହାନ୍ତି | ତେବେ ତାଙ୍କର ନୀରବତାରୁ ଅନ୍ୟ ଏକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
ମଧ୍ଯ କେତେକ କରିଥାନ୍ତି | ଇଶ୍ଵର ବା ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟ ସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଉପରେ ତାଙ୍କର ଅବିଶ୍ବାସ 
ଥିଲା ବୋଲି କହିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ ବୋଲି କେତେକ ମତପୋଷଣ କରନ୍ତି । ଏହି 
ମତାନୁଯାୟୀ ବୁଦ୍ଧ ଭଶ୍ଵର ପ୍ରତୀତି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବା ସଂଶୟବାଦୀ ନଥିଲେ । 
ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଖରେ ଛଶ୍ବରଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଚର୍ଚା ନ କରିବାକୁ ସେ ଉଚିତ ମଣୁଥୁଲେ 
କାରଣ ଏହାଦ୍ଵାରା ଅନେକ କାଳ୍ପନିକ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଆସିବ ଓ ତାଙ୍କର ଅନୁଗାମୀମାନଙ୍କର 
ଅତୃବିଶ୍ବାସ ବାଧାପ୍ରାପ୍ତ ହେବ । ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କ ଠାରେ ଆମ୍ବବିଶ୍ବାସ ସୃଶ୍ଚି କରି ସେମାନଙ୍କର 
ନୈତିକ ଉନ୍ମେଷ କରାଇବା ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥଲା | ସୁତରାଂ ଭଶ୍ଵର ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ସେ 
ଜାଣିଶୁଣି ବାଦ୍‌ ଦେଉଥୁଲେ । କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବପକ୍ଷେ ସେ ସଂଶୟବାଦୀ ବା ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ 
ନଥୁଲେ । 


ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଏହି ମତକୁ ଅନେକ ଗବେଷକ ଯଥାର୍ଥ ମନେକରନ୍ତି ନାହିଁ । 
ଏହି ମତ ଯେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଓ ବିଚାରର ଏକ ଅପରିପକ୍୍‌ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଏହା ସେମାନେ 
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ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । କାରଣ ବୁଦ୍ଧ ଥଲେ ଏକ ପ୍ରଜ୍ଚାଦୀପ୍ତ ଅର୍ହ୍ତ ଓ ସେ ନିଜେ ଏହା ବ୍ୟକ୍ତ 
କରିଛନ୍ତି । ସୁତରାଂ ବିଶ୍ଵର ଏକ ସ୍ରଷ୍ଟା ବା ନିୟାମକ ରହିବା ନ ରହିବା ପରି ଏକ ଗୁରୁତର 
ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ତାଙ୍କର ଯେ ସଂଶୟ ରହିଥିଲା ଏହା କହିବା ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ବ୍ୟକ୍ତି 
ଓ ସାମୁହିକ ଜୀବନରେ ଏକ ଦୁଃଖରହିତ ସ୍ପିତିର ପରିକ ଚନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟର 
ସେ ଏକ ଅଭିନବ ଦିଗ୍ଦର୍ଶନ ଦେଇଛନ୍ତି । ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
ସେ ଏହାର ମହରମ ଦିଗନ୍ତକୁ ସ୍ମର୍ଶ କଲାବେଳେ ଶଶ୍ବର ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ଆସି ନାହାନ୍ତି | ରଶ୍ବରଙ୍କ 
ସଂପର୍କରେ ଆଲୋଚନା କରିବାକୁ ସେ ଉଚିତ ମନେ କରିନାହାନ୍ତି । ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାସ 
କରିବା ଅଥଚ ମଣିଷର ଭାଗ୍ୟ ସହିତ ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ନ କରିବା ଅସଂଗତ ମନେହୁଏ । 
ଯେହେତୁ ଜୀବନର ମହରମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଆନୟନ କରିବାରେ, ନୈତିକତାକୁ ଗମ୍ଭୀରତାର ସହ 
ବିବେଚନା କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଓ ଏକ ଦୂୁଃଖରହିତ ଜୀବନର ଅଧ୍ୂବକାରୀ ହେବାରେ ସେ 
ଯେଉଁ ସବୁ ପନ୍ଛା ଦର୍ଶାଇଛନି ସେସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶଶ୍ଵର ପ୍ରସଙ୍ଗ ଆଣିନଥବା ହେତୁ ସେ 
ଯେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵରେ ବିଶ୍ଵାସୀ ନଥଲେ ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହରେ କୁହାଯାଇପାରେ । ବିଶିଷ୍ଠ 
ଗବେଷକ ଡି.ପି.ଚଟ୍ୋପାଧ୍ୟାୟ ଏହି ସଂପର୍କରେ ଲେଖୁଛନ୍ତି - “| the Buddha 
considered it useless for his disciples to discuss anything about God, 
the only implication could be that he was personally convinced of the 
non-existence of God. It was evidently impossible to believe in God 
and yet to consider Him as totally unconnected with the question of 


human destiny.” 


ଏକଥା ପୂର୍ବରୁ ଦର୍ଶାଯାଇଛି ଯେ ବୁଦ୍ଧ ତାତ୍ତିକ ପ୍ରଶ୍ନ ସକଳ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ବ ପ୍ରଦାନ 
କରୁ ନଥଲେ କିନୁ ଜୀବନରେ ରହିଥିବା ରାଶି ରାଶି ଦୁଃଖକୁ କିପରି ପ୍ରତିହତ କରିହେବ 
ଏହା ଉପରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଉଥିଲେ । ଦୁଃଖରୁ ମୁକ୍ତି ଲାଭ ପାଇଁ ସେ କେତେକ୍ର ବାସ୍ତବ 
ପଦକ୍ଷେପ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି ଅଥଚ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କୌଣସି ସ୍ଥାନ ଦେଇନାହାନ୍ତି । 
ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର କେତେକ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଓ ପୂଥବୀର ବହୁ ଧର୍ମମାନଙ୍କର ବିଚାର 
ସ୍ତରରେ ଶଶ୍ବରଙ୍କ ମୁଖ୍ଯତଃ “ନୀତି ନିୟାମକ” ଓ “କର୍ମଫଳ ଦାତା” ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ 
କରାଯାଏ । ବ୍ୟକ୍ତି ଯେଉଁ ସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ ଜୀବନକାଳ ଭିତରେ କରିଥାଏ ସେହି କର୍ମର 
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ଉପଯୁକ୍ତ ଫଳ ଲାଭ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ସୁକର୍ମ ପାଇଁ ସୁଫଳ ଓ ମନ୍ଦକର୍ମ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ 
ଦଣ୍ଡ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇବା ଦରକାର । ମଣିଷ ଭିତରେ ରହିଥୂବା ନୈତିକ ରୁଚିବୋଧ (mଠା 
$ensibility) ଏହାହିଁ ଆଶାକରେ । ବାସ୍ତବ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରତିକୂଳ ଘଟଣା ଥିବାରୁ 
ମୃତ୍ୟୁପରେ ଅନ୍ତତଃ ବ୍ୟକ୍ତି ନ୍ୟାୟ ପାଇବା ଦରକାର ବୋଲି ମଣିଷ ଭାବିଛି । ସେଥୂପାଇଁ 
ସେ ସ୍ଵର୍ଗ, ନର୍କ, ଇଶ୍ଵର ଇତ୍ଯାଦି ଭାବନା ସୃଷ୍ଟିକରିଛି । ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଏକ ସ୍ଵାଧୀନ କର୍ଗା 
ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ ନକଲେ ନୈତିକ ଜୀବନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ଵ ବୋଧର କୌଣସି 
ଅର୍ଥ ରହିବ ନାହିଁ ! ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ସ୍ବେଛ୍ଥାକୃତ କର୍ମ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବ୍ୟକ୍ତି ଉତ୍ତରଦାୟୀ 
ରହିବା ସ୍ବାଭାବିକ । ତେବେ କର୍ମଫଳର ମୂଲ୍ୟାୟନ କରି ଫଳ ପ୍ରଦାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶଶଵରଙ୍କୁ 
ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଇଥାଏ । ମାନବୀୟ କର୍ମର ଫଳ ବା ପରିଣାମକୁ ଆଧାରକରି ଭଶ୍ଵରବାଦ 
ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ପ୍ରତୀତିର ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । କେତେକ ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଏହି 
ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ଗମ୍ଭୀରତାର ସହ ବିବେଚନା କରାଯାଇ ଏହା ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ଯେ କର୍ମର 
ପରିଣତି ନିଶ୍ଚୟ ରହିଛି ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମର ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ପରିଣାମ କର୍ମରୁ ସ୍ଵତଃ ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଥାଏ । କର୍ମର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ପରିଣତି କର୍ମର ସ୍ଵରୂପରେ ହିଁ ନିହିତ । କର୍ମର ଫଳ 
ସୃଷ୍ଟି ହେବା ଏକ ସ୍ଵାଭାବିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଓ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ବାହ୍ଯଶକ୍ତିର ଭୂମିକା ହିଁ 
ନାହିଁ । ଅପର ସିଦ୍ଧାନ୍ତଟି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଛଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଣାଯାଏ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର 
କର୍ମର ସମୁଚିତ ଫଳ କେବଳ ଇଶ୍ବର ହିଁ ବିବେଚନା କରି ପ୍ରଦାନ କରିଥାନ୍ତି ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଏ । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନକୁ ନେଇ ଶଶ୍ଵରବାଦ ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ 
ଧାରଣା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ ! ଶଶ୍ଵରବାଦୀ ଦର୍ଶନ ଗୁଡିକରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ନୀତି ନିୟାମକ ଓ 
ଫଳଦାତା ଭାବରେ ମୁଖ୍ୟତଃ ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଏ ଅଥଚ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଦର୍ଶନମାନଙ୍କରେ 
କର୍ମର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତାକୁ ସ୍ବୀକାର କରାଯାଇ ଏହାର ଫଳ ଏକ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ପରିଣାମ ବୋଲି 
ନିଆଯାଏ । କୌଣସି କର୍ମର ଫଳ ସୃଷ୍ଟି ହେବାରେ ବାହ୍ୟ ଶକ୍ତ ବା ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଭୂମିକାକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ ନାହିଁ । ତେବେ ବୁଦ୍ଧ ଦୁଃଖରୁ ପରିତ୍ରାଣ ପାଇଁ ଯେଉଁ ନୈତିକ କର୍ରବ୍ୟ 
ଉପରେ ଗୁରୁତ୍‌ ଦେଇଛଚ୍ତି ସେକ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ କର୍ମର ଫଳ ସ୍ଵତଃ ଜାତହୁଏ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରିଛନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମଫଳ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ସମର୍ଥନ 
କରିଛନ୍ତି । 
-୧୮୫- 
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ପୁନଶ୍ଚ ବୁଦ୍ଧ ଯେଉଁ ଆର୍ଯ୍ୟ ସତ୍ୟର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି ଓ ଯାହା ବିଷୟରେ 
ପୂର୍ବରୁ ସୁଚନା ଦିଆଯାଇଛି, ସେକ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଭାବନାକୁ ସେ କୌଣସି ଭୂମିକା 
ଦେଇନାହାନ୍ତି । ଇଶ୍ଵର ଭାବନା କିପରି ତାଙ୍କର ଆର୍ଯ୍ୟ ସତ୍ୟ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଅପାଂକ୍ତେୟ 
ଥିଲା ଦର୍ଶାଯାଇପାରେ । ବୁଦ୍ଧ ତାଙ୍କର ପ୍ରଥମ ଆର୍ଯ୍ୟ ସତ୍ୟରେ ଜୀବନରେ ଦୁଃଖର ସ୍ପିତିକୁ 
ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ଓ ଏପରିକି କଳାତ୍ସକ ଭଟ୍ଗିରେ ବ୍ୟକ୍ତ କଲାପରେ ପରବର୍ରୀ ଆର୍ଯ୍ୟ ସତ୍ୟରେ 
ଦୁଃଖର କାରଣ ନିରୂପଣ କରିବାରେ ପ୍ରୟାସୀ ହୋଇଛନ୍ତି | ଅବିଦ୍ୟାରୁ ଦୁଃଖର ଆରମ୍ଭକରି 
ସେ ଦ୍ଵାଦଶ କାରଣକୁ ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି | ପୁନଶ୍ଚ ଦୁଃଖରୁ ପରିତ୍ରାଣ ପାଇଁ ସେ ତାଙ୍କର 
ଚତୁର୍ଥ ଆର୍ଯ୍ୟ ସତ୍ୟରେ ଯେଉଁ ଅଷ୍ଟାଙ୍ଗ ମାର୍ଗର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସତ୍‌ 
ବା ସମ୍ୟକ ଦୃଷ୍ଟି, ସଂକଛ ଇତ୍ୟାଦି ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରିଛନ୍ତି | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗୋଟିଏ 
ସତ୍ୟାଧାରିତ ଜୀବନଧାରାଦ୍ବାରା ଦୁଃଖର ପରିତ୍ରାଣ ସମ୍ଭବ ବୋଲି ସେ ଦର୍ଶାଇବା ଭିତରେ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ କୌଣସି ଉଲ୍ଲେଖ କରିନାହାନ୍ତି । ପ୍ରାଚୀନ ଜୀବନଧାରାରେ ଭଶ୍ଵର ବା ସେପରି 
ଅଲୌକିକ ବା ଅତାନହ୍ଦ୍ରିୟ ଶକ୍ତିକୁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ଦିଆଯାଇ ପ୍ରାର୍ଥନା ଓ ଯଜ୍ଞଦ୍ଵାରା ଏକ 
ସୁଖମୟ ଜୀବନର ଅଧ୍ଵକାରୀ ହେବାର ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି | ସମସ୍ତ ଲୌକିକ କ୍ରିୟା 
ବା ଘଟଣା ସେହି ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟ ଶକ୍ତିର ଇଚ୍ଛା ଓ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଭିତରେ ସମାହିତ ହେବାର ଭାବନା 
ରହିଥଲା । ତେବେ ସେହି ଜୀବନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଭଶ୍ଵରୀୟ ଶକ୍ତିର କରୁଣା ବ୍ଯତୀତ ଦୁଃଖର 
ନିରାକରଣ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ପ୍ରାଚୀନ ବିଶ୍ଵାସ ଅନୁଯାୟୀ ସେହି ଶକ୍ତିଙ୍କୁ ପ୍ରା୍ଥିନା, ଆରାଧନା, 
ଯଜ୍ଞ ଇତ୍ୟାଦି କର୍ମଦ୍ଵାରା ଆବାହାନ କରାଯାଇଥାଏ । ସେହି କାର୍ଯ୍ୟ ବ୍ୟତୀତ ଦୈବୀ କରୁଣା 
ମିଳେନାହିଁ । ଫଳତଃ କୌଣସି ଶ୍ରେୟ ହାସଲ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ଅର୍ଥାତ୍‌ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ 
ସମସାମୟିକ ସମାଜର ପାରଂପରିକ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଜୀବନଧାରାରେ ଭଶ୍ଵରୀୟ ଜୀବନଦୃଷ୍ିରେ 
ଦୈବୀ-ଆବାହନ ଜନିତ ପ୍ରାର୍ଥନା, ଯଜ୍ଞ ଇତ୍ୟାଦିର ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ଥଲା | ପ୍ରତ୍ୟେକଟି 
ଏହିକ ବା ପାରଲୌକିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵରୀୟ କରୁଣାର ଭୂମିକାକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିବାର ମାନସିକତା ସେସବୁକୁ ସ୍ଵୀକୃତି ଦେଇଥଲା । ଅଥଚ ବୁଦ୍ଧ ତାଙ୍କର ଦାର୍ଷନିକ 
ଅନୁସନ୍ଧିସା ମଧ୍ୟରେ ଜୀବନର ଶ୍ରେୟ ନେଇ ଯେଉଁ ମାର୍ଗର ଅବତାରଣା କରିଥୁଲେ ତାହା 
ସମସାମୟିକ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ପରମ୍ପରାର ବିପରୀତ ଥଲା | ଛଶ୍ଵର ବିଶ୍ବାସକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥିଲେ 
ସେ ନିଶ୍ଚୟ ନିର୍ବାଣ ବା ଜୀବନର ପୁରୁଷାର୍ଥ ଲାଭର ମାର୍ଚ ବିଷୟ ଭାବିବାବେଳେ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ 
ଭଶ୍ଵବରଙ୍କର ପୂଜା, ଆରାଧନା, ପ୍ରାର୍ଥନା ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥାନ୍ତେ । ଅଥଚ ସେ 
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ଏସବୁର କୌଣସି ଭୂମିକାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିନାହାନ୍ତି । ବରଂ ପ୍ରଚଳିତ ଭାବନା ଓ ବିଧୁକୁ 
ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ କରି ଜୀବନରେ ଦୁଃଖରୁ ପରିତ୍ରାଣ ପାଇଁ ସେ ନୈତିକ ମାର୍ଗ ବା ପଚ୍ଛାର 
ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି | ସେଥିରୁ ତାଙ୍କ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଜଗଦଦୃଷ୍ଟିର ପରିଚୟ ମିଳିଥାଏ | 
ରଶ୍ଵରବାଦୀ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟିରେ ଯେଉଁ ସବୁ କର୍ମ ବା ପନ୍ମାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଏ ବୁଦ୍ଧ ସେସବୁକୁ 
ବିରୋଧ କରି ଏକ ନୂତନ ବାଟର ପଥପ୍ରଦର୍ଶକ ହୋଇଥୁଲେ । ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ବୈଚାରିକ 
ସ୍ତରରେ ଗ୍ରହଣ କରିବାଦ୍ଵାରା ସେ ଏକ ଅନୁରୂପ ଜୀବନଦୃଷିକୁ ନେଇ ନୈତିକ ଉକ୍‌ର୍ଷକୁ 
ଜୀବନର ସକଳ ଶ୍ରେୟ ହାସଲ ପାଇଁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥିଲେ । 


ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ବିଶିଷ୍ଟ ଜୀବନୀ ଲେଖକ ଅଶ୍ଵଘୋଷ ତାଙ୍କ ରଚିତ “ ବୃ 
ଚରିତରେ” ବୃବ୍ଧଙ୍କର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ସିବ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି । ଡଃ ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଣନ? 
ଓ ଚଟ୍ଟୋପାଧାୟ" ପ୍ରମୁଖ ଲେଖକବୁନ୍ଦ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ସଂପର୍କରେ ଅଶ୍ଵଘୋଷଙ୍କ 
ଲେଖାରୁ ଉଦ୍ଧାର କରିଛନ୍ତି । ଅଶ୍ଵଘୋଷ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ପ୍ରତି ଯେଉଁ ତାର୍ବିକ ବିଚାର ଆରୋପ 
କରିଛନ୍ତି ତାହା ଏତିହାସିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ କେତେଦୂର ସତ୍ୟ ତାହା ଅବଶ୍ଯ ଗବେଷଣା 
ସାପେକ୍ଷ | କାରଣ ଅଶ୍ବଘୋଷ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାହ ଏକ ଶହ ସମୟକୁ ତାଙ୍କର ଲେଖା ଲେଖୁଥବା 
ଜଣାଯାଏ । ତେବେ ଏଠାରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ବାଣୀ ଓ ବିଚାର ସହ ଅଶ୍ଵଘୋଷଙ୍କର ବୁଦ୍ଧଙ୍କ 
ପ୍ରତି ଆରୋପିତ ମତ କେତେଦୂର ସମତାଳ ତାହାହିଁ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ । ଯଦି ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଚିନ୍ତନ 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଶଶ୍ଵର ଏକ ମନଗଢା କଳ୍ପନା, ତେବେ ଅଶ୍ଵଘୋଷ ବୁଦ୍ଧ କାହିଁକି ଲଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ଏକ କଳ୍ପନା ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ତାହାର କାରଣ ଉଲ୍ଲେଖ କରିବା ଅସଙ୍ଗତ ନୁହେଁ | 
ଅଶ୍ଵଘୋଷ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ମୁହଁରେ ଯେଉଁ ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି ତାହା ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ମୁଖଂନିସ୍ୃତ 
କି ନୁହେଁ ତାହା ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ନୁହେଁ, ବରଂ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ମୌଳିକ ଭାବନା ସହିତ ତାହା ସୁସାମଂଜସ୍ୟ 
କି ନୁହଁ ତାହା ହିଁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । 
ଅଶ୍ଵଘୋଷଙ୍କ ମତରେ ବୁଦ୍ଧ ଓ ଅନାଥପିଣ୍ଡକଙ୍କ ଆଲୋଚନା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ବୁଦ୍ଧ 
ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦ ପ୍ରସଙ୍ଗର ଏହି ସବୁ ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି : “ ଯଦି ଇଶ୍ଵର ଜଗତକୁ 
ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି ତେବେ ସେଥୁରେ ପରିବର୍ଭନ, ଧ୍ଵଂସ, ଦୁଃଖ, ଦୁର୍ବିପାକ ମନ୍ଦ ଇତ୍ୟାଦି - 
ଯାହା ଆମ ଜଗତରେ ରହିଛି - ମଧ୍ଯ ଲଶ୍ଵରକ୍ୃତ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ । ତେବେ 
ଭଶ୍ଵର ପରିପୂର୍ଣ ବୋଲି କିପରି କୁହାଯିବ ! ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ଯରେ ଦୁଃଖ-ସୁଖ, ପ୍ରେମ- 
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ଘୃଣା ଇତ୍ୟାଦି ରହିଛି, ଯଦି ସବୁ କିଛି ଭଶ୍ଵରକୃତ ତେବେ ଭଲମନ୍ଦ ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ 
କିପରି ରହିପାରିବ ବା ଉତ୍ତମ କାର୍ଯ୍ୟର ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ କଣ ହେବ ? ଯଦି ଦୁଃଖ ଯାତନା 
ଇତ୍ୟାଦିର କାରଣ ଅନ୍ୟକିଛି ଅଟେ, ତେବେ ଜଗତରେ ଏପରି କିଛି ଅଛି ଯାହାର କାରଣ 
ରଶ୍ବର ନୂହନ୍ତି । ଜଗତରେ କେତେକ କାର୍ଯ୍ୟର କାରଣ ଇଶ୍ଵର ଅନ୍ୟ କେତେକ କାର୍ଯ୍ୟର 
କାରଣ ଛଶ୍ଵର ନୁହନ୍ତି ବୋଲି କୁହାଗଲେ, ସବୁ କିଛିର କାରଣ ଇଶ୍ଵର ବାହାରେ ଅନ୍ୟକିଛି 
ବୋଲି କାହିଁକି ନିଆଯିବ ନାହିଁ ? ଯଦି ଭଶ୍ଵର ସବୁର ସ୍ରଷ୍ଟା, ତେବେ ସୃଷ୍ଟି ପଶ୍ଚାତରେ 
ତାଙ୍କର ଉଦେଶ୍ୟ ରହିଛି ନା ନାହିଁ ? ଯଦି ତାଙ୍କର ଉଦେଶ୍ୟ ରହିଛି, ତେବେ ସେ ପୂର୍ଣ୍ଣ 
ବୋଲି କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଯେତେବେଙ ଜଣଙ୍କର ଉଦେଶ୍ୟ ରହିଛି, ଉଦେଶ୍ୟ 
ପୁରଣଦ୍ଵାରା ଆନନ୍ଦ ଲାଭହେବ । ସେକ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥୂଲେ ସେ ପରିପୂର୍ଣ 
ହୋଇପାରିବେ ନାହିଁ । ଯଦି ସେ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟହୀନ ଭାବରେ ସବୁ କରିଛନ୍ତି, ତେବେ ତାଙ୍କର 
କାର୍ଯ୍ୟ ଏକ ମାନସିକ ବିକାରଗ୍ରସ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ବା ଶିଶୁର କାର୍ଯ୍ୟ ପରି କହିବାକୁ ହେବ | କାରଣ 
ଏମାନେ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟହୀନ ଭାବେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥାନ୍ତି । ପୁନଶ୍ଚ ଯଦି ରଶ୍ବର ସ୍ରଷ୍ଟା, ଲୋକମୋନେ 
କାହିଁକି ତାଙ୍କୁ ଭକ୍ତିରେ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବା ପରିବର୍ଗେ କେବଳ ବିପଦ ସମୟରେ ଆବଶ୍ୟକ 
ହେଲେ ଡାକିଥାନ୍ତି ? ଲୋକମାନେ ଏକ ଛଶ୍ବର ପରିବର୍ରେ ବହୁ ଭଶ୍ବରଙ୍କ କାହିଁକି ପୂଜା 
କରୁଛନ୍ତି ? ଏହି ସବୁ କାରଣରୁ ଲଶ୍ଵର ଭାବନା ଅସତ୍ୟ ନୁହେଁ କିଂ ? 


ପରବର୍ଭୀ ବୌଦ୍ଧ ଦାର୍ଶନିକଗଣଙ୍କ ଲେଖାରେ ଇଶ୍ଵର ଭାବନା ସଂପର୍କରେ ଏହି 
ସବୁ ଯୁକ୍ତିର ତାର୍କିକ ଅବତାରଣା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଏହି ସବୁ ମୂଳ ଯୁକ୍ତି ଅବଶ୍ଯ 
ସେପରି ତର୍କଶୀଳ ଆଧାର ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ ନୁହେଁ । ସେ ସମୟକୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ 
ସଂପର୍କରେ ସେପରି ଗମ୍ଭୀର ଯୁକ୍ତର ମଧ୍ଯ ଅବତାରଣା ହେବା ଜଣାଯାଏ ନାହିଁ । ବରଂ 
ସାଧାରଣ ଜନ ଜୀବନରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କ କେବଳ ସ୍ରଷ୍ଟା ଓ ନିୟାମକ ଭାବେ ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଉ 
ଥିବାରୁ ହୁଏତ ବୁଦ୍ଧ ସେହି ବିଶ୍ଵାସ କିପରି ଆଧାରହୀନ ତାହା ଦର୍ଶାଇବାକୁ ପ୍ରଯତ୍ନ କରିଛନ୍ତି | 
ସୁତରାଂ ତାଙ୍କ ଯୁକ୍ତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗମ୍ଭୀର ତର୍କଶୀଳ ଆଧାରର ଅଭାବ ରହିଛି । ପରବର୍ରା 
ସୋପାନରେ ଛ୍ତଶୃରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସପକ୍ଷରେ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରର ଦାର୍ଶନିକମାନେ 
- ଓ ଏପରିକି ବୌଦ୍ଧ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ପ୍ରବକ୍ତାମାନେ - ଗମ୍ଭୀର ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ନିଜ 
ନିଜର ସ୍ଥିତି ସଂପର୍କରେ ବିଚାର ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି | 
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ତେଣୁ ଅଶ୍ଵଘୋଷ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ପ୍ରତି ଯେଉଁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ବିଚାର ଆରୋପ କରିଛନ୍ତି 
ତାହା ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଦର୍ଶନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଅସଂଗତ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ମୌଳିକ ଦାର୍ଶନିକ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଯଥା ପ୍ରତୀତ୍ୟସମୁତପାଦ, ଆର୍ଯ୍ୟସତ୍ୟ, ଅଷ୍ାଙ୍ଗମାର୍ଗ, କର୍ମଫଳ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରସଙ୍ଗ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଲଶ୍ଵର ସଂପର୍କରେ କୌଣସି ଉଲ୍ଲେଖ ନାହିଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ବୁଦ୍ଧ ତାଙ୍କର ଦାର୍ଶନିକ 
ଅନୁସନ୍ଧିସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ କୌଣସି ସ୍ଥାନ ଦେଇନାହାନ୍ତି । ଅଧ୍ବକନ୍ଧୁ ଲଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ 
ବିତର୍କ ଉପରେ ନୀରବତା ଅବଲମ୍ବନ କରିବାକୁ ଶ୍ରେୟ ମଣିଛନ୍ତି । ତତ୍ତମୀମାଂସା ପ୍ରତି 
ସେପରି ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ କରିବା ପରିବର୍ଗେ ନୈତିକ ଜୀବନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସର୍ବାଧ୍ବକ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦେଇଛନ୍ତି । ଏପରିକି ଜୀବନର ପୁରୁଷାର୍ଥ ସାଧନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଭଶଶ୍ଵରଙ୍କର କୌଣସି 
ଉଲ୍ଲେଖ କରିନାହାନ୍ତି । ତାଙ୍କର ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା ମଧ୍ୟ ଦେଇ ଯେଉଁ ସବୁ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର 
ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି କୌଣସି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଇଶ୍ଵର ବିଷୟରେ ଆଲୋଚନା କରିନାହାନ୍ତି । 
ଏହି ସବୁ ଆଧାର ଉପରେ ଅଶ୍ବଘୋଷଙ୍କ ଆରୋପିତ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସହ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଦର୍ଶନର 
ଯେ ସାମଂଜସ୍ୟ ରହିଛି ଏହା କହିବା ଅସମୀଚୀନ ନୂହେଁ । 


(ଗ) 


ଏହାପରେ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନର ତିନୋଟି ପ୍ରମୁଖ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ବିଚାରକୁ ନେବା ଯାହାକି 
ବୌଦ୍ଧ ବିଚାରଧାରାରେ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ | ସମସ୍ତ ବୌଦ୍ଧ ବିଚାର କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ପ୍ରତୀତ୍ୟସମୁପ୍ପାଦ, କ୍ଷଣିକବାଦ ବା ପରିଣାମବାଦ ଓ ନିର୍ବାଣ ତିନୋଟି ପ୍ରମୁଖ ତାର୍ଵିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ଦେଖାଯାଏ । ଏ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପ୍ରାୟତଃ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନର ଏକ ଏକ ମୌଳିକ 
ଭାବନା ଅଟେ, କିନୁ କୌଣସି ସିବ୍ଧାନ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ବାସକୁ କୌଣସି ଭୂମିକା 
ଦିଆଯିବା ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । ଏ ସବୁର ସମ୍ୟକ ଆଲୋଚନା ଏଠାରେ ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ 
ମନେହୁଏ । 


ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନରେ ପ୍ରତୀତ୍ୟସମୁତପାଦ ଏକ ମୌଳିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଯାହାକୁ ବେଳକେ 
ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ କାରଣବାଦ ମଧ୍ଯ କୂହାଯାଏ ।! ଏହି ତତ୍ତ୍‌ ମୁଖ୍ୟତଃ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟଟକାରଣ ସିବ୍ଧାନ୍ତ 
ଅଟେ । ଏହାର ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ କୌଣସି କାରଣକୁ ଆଧାର କରି କାର୍ଯ୍ୟ ଉତ୍ତବ 
ହୋଇଥାଏ । କାରଣ ନଥୁଲେ କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ | ଏକ ଘଟଣା ବା ବସ୍ତୁ ପଶ୍ଟାତରେ 


-୧୮୯- 
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କୌଣସି ପୂର୍ବବର୍ଭୀ ଘଟଣା ଥାଏ । ଆକସ୍ପିକଭାବେ ବା ଶୂନ୍ୟରୁ କିଛି ସୃଷ୍ଠି ହୁଏନାହିଁ । 
ଏହାକୁ ଏକ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ସାର୍ବଜନୀନ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଭାବେ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ | 
ସଂସାରରେ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ରହିଛି, ତାହାର ଉପରି ପଶ୍ଚାତରେ କିଛି କାରଣ ରହିଛି 
ଯେଉଁ କାରଣ ଆମ ଜ୍ଞାନର ପରିସରଭୁକ୍ତ ରହିପାରେ ବା ରହିନପାରେ । ସେହିପରି କୌଣସି 
ଘଟଣା ଯାହା ପ୍ରକୃତିରେ ଘଟିଥାଏ, ତାହା ପଶ୍ଚାତରେ ନିଶ୍ଚୟ କୌଣସି କାରଣ ରହିଛି, 
ସେହି କାରଣକୁ ଆମେ ଜାଣିଥାଉ ବା ନ ଜାଣିଥାଉ ¦ ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ଯାହା କିଛି 
ମଣିଷ ଅନୁଭୂତିର ଗ୍ରାହ୍ୟ ତାହା ସର୍ଭ ସାପେକ୍ଷ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହା କୌଣସି ପୂର୍ବବର୍ରୀ ଘଟଣା 
ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ । 


ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଉପରେ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନର ମୌଳିକ ବିଚାର ଗୁଡିକ 
ନିର୍ଭରଶୀଳ । ପ୍ରକୃତିରେ ଯାହା କିଛି ସୃଷ୍ଟ ବା ସ୍ଥିତ ତାହା କାରଣଶୂନ୍ୟ ନୁହେଁ । ଏପରି 
କିଛି ସଂସାରରେ ନାହିଁ ଯାହା ଅ-କାରଣ | ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ କେତେକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର 
ପରିପନ୍ନୀ , ବିଶେଷକରି ଏହା ଯଦୂଛାବାଦ, ନିୟତିବାଦ, ଅଲୌକିକତାବାଦର ଯେପରି 
ପରିପନ୍ଛୀ ନିତ୍ୟତାବାଦ, ଉଚଛେଦବାଦର ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ପରିପନ୍ଛୀ | ଯଦୃଛାବାଦ ଅନୁଯାୟୀ 
କୌଣସି ଘଟଣା ପଶ୍ଚାତରେ ସୁନିର୍ଦିଷ୍ଟ କାରଣ ନଥାଏ । ଆକସ୍ମିକ ଭାବେ କାର୍ଯ୍ୟ ଉତ୍ପନ୍ନ 
ହୋଇଥାଏ ଓ କେଉଁ ଘଟଣା ପରେ କେଉଁ ଘଟଣା ଆସିବ ତାହା ନିର୍ଦିଷ୍ଠଭାବେ କହିବା 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ନିୟତିବାଦ ଅନୁଯାୟୀ ସବୁ କିଛି ପୂର୍ବନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ପ୍ରକୃତିରେ ଆକସ୍ପିକତା 
ବୋଲି କିଛି ନାହିଁ, ବରଂ ସବୁ କିଛି ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଠଭାବେ ବିଧୁ-ନିର୍ବାରିତ ହୋଇ ରହିଥାଏ | 
ଅଲୌକିକତାବାଦ ଅନୁଯାୟୀ ଅଲୌକିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଯୋଗୁଁ କୌଣସି କାରଣରୁ କାର୍ଯ୍ୟ 
ନଆସିପାରେ କିମ୍ବା ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ଏକ ଭିନ୍ନସ୍ତରରୁ ଆସିପାରେ । ସେହିପରି ନିତ୍ୟବାଦ 
ଭିତରେ ଏକ ନିତ୍ୟସରତ୍ତାକୁ ସ୍ବୀକୃତି ଦିଆଯାଏ | ଯାହା ଏକ ନିତ୍ୟ-ସତ୍ତା, ତାହା କାରଣ ବା 
ସର୍ଭ ନିରପେକ୍ଷ ଅଟେ | ଉଚ୍ଛେଦବାଦ ଅନୁଯାୟୀ ନା କାର୍ଯ୍ୟ ନା କାରଣ ସ୍ଥିର ଅଟେ | 
ସବୁକିଛି ବିନାଶପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ, ଏଣୁ କାହାର ସତ୍ତା ରହିବା ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ । ଏହି 
ସବୁ ତାର୍ବିକ ଭାବନା ସକଳଠାରୁ ପ୍ରତୀତ୍ୟସମୁପ୍ନାଦ ଭିନ୍ନ ଅଟେ | ଆଧୁନିକ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଜିଜ୍ଞାସାରେ ପ୍ରକୃତିବାଦ” ଯେପରି ଏକ ମୌଳିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅଟେ, ସେହିପରି 
ପ୍ରତୀତ୍ୟସମୁପ୍ନାଦ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନରେ ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅଟେ । ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ 


-୧୯୦- 
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ଭଶ୍ଵରଙ୍କର କୌଣସି ଭୂମିକା ନଥାଏ ଓ ଏପରିକି ପ୍ରତୀତ୍ୟସମୁପ୍ାଦ ଲଶ୍ଵରବାଦର ପରିପନ୍ଛୀ 
ଅଟେ । ଭଶ୍ଵର ଏକ ସ୍ବୟଂଭୂ ସତ୍ତା, ଯାହାଙ୍କର କୌଣସି କାରଣ ରହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | 
ଇଶ୍ଵର ଭାବନାରେ ଇଶ୍ଵର କାରଣ ରହିତ ବା ସବୁର ମୂଳକାରଣ | କିନ୍ତୁ ପ୍ରତୀତ୍ୟସମୁପ୍ାଦ 
ତର୍ଵ୍‌ରେ କୌଣସି କିଛି ଅ-କାରଣ ନୁହେଁ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅ-କାରଣ ଭାବନା ଅସମ୍ଭବ ଅଟେ । 
ସୁତରାଂ ଭଶ୍ଵରବାଦରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଵୟଂଭୂ ବା କାରଣ ରହିତ ବୋଲି ନିଆଯାଉ ଥିବାରୁ 
ଭଶ୍ଵରବାଦ ବୌଦ୍ଧ ବିଚାରର ସଂପୂର୍ଣ ପରିପନଚ୍ଛୀ ଅଟେ । 


ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନର ଅନ୍ୟ ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ହେଉଛି ପରିଣାମବାଦ । ଏହାକୁ 
ଅନିତ୍ୟତାବାଦ ବା କ୍ଷଣିକବାଦ ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଥାଏ । ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁଯାୟୀ ବିଶ୍ଵର 
କୌଣସି ବସ୍ତୁ ସ୍ଥାୟୀ ନୁହେଁ । ଜଗତରେ ଏପରି କିଛି ନାହିଁ ଯାହା ନିତ୍ୟ ବା ଶାଶ୍ଵତ । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ପରିବର୍ଭନଶୀଳ । ବିଶ୍ଵର ସବୁ କିଛି ସତତ ଗତିଶୀଳ ଓ ପ୍ରବାହମାନ । 
ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ଭନ ହିଁ ସଂସାରର ନିୟମ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ବା ପ୍ରାଣୀ ଏହି ନିରନ୍ତର 
ପରିବର୍ଭନ ପ୍ରବାହର ଅଙ୍ଗବିଶେଷ | ସୁତରାଂ କୌଣସି କିଛି ଅପରିବର୍ଭନୀୟ ବା ନିତ୍ୟ 
ନୁହେଁ । ଏଠାରେ ପ୍ରବାହମାନ ନଦୀ ବା ଏକ ପ୍ରଜ୍ବଳିତ ଅଗ୍ନିଶିଖାର ଉଦାହରଣ ଦିଆ 
ଯାଇଥାଏ । ଏକ ପ୍ରବାହମାନ ନଦୀର ଜଳ ଏକ ସ୍ଥାନରେ ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇ 
ଚାଲିଥାଏ | ସେହିପରି ଏକ ପ୍ରଜଵଳିତ ଶିଖା ମଧ୍ଯ ପରିବର୍ରିତ ହେଉଥାଏ | ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାରରେ 
ସବୁ କିଛି ଏକ ନିରନ୍ତର ପ୍ରବାହମାନ ଭିତରେ ବଦଳି ଚାଲିଥାଏ | କଢଟିଏ ଫୁଲ ହୋଇ 
ଫୁଟେ ଓ ଫୁଲଟି ମଉଳିଯାଏ । ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଏହି ପରିଣାମବାଦ ସହ ଗ୍ରୀକ୍‌ ଦାର୍ଶନିକ 
ହେରାକ୍ଲିଟସଙ୍କ ( ଖୀ.ପୁ୫ ୪ ୦-୪୮ ୦ ) ମତର ଅନେକ ସାମଂଜସ୍ୟ ରହିଛି । ତାଙ୍କ ମତରେ 
ମଧ୍ଯ ସଂସାରରେ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ଚିରସ୍ଥାୟୀ ନୁହେଁ । ବିବର୍ଭନ ବ୍ରା ପରିବର୍ଭନ ସଂସାରରେ 
ଅବିରତ ଚାଲିଛି । ସଂସାରରେ ବିଦ୍ୟମାନଥବା ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପରିବର୍ଭନ 
ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ । ତେବେ ହେରାକ୍ତିଟସ ଯେପରି ଅଗ୍ନିକୁ ମହାସତ୍ୟ ଓ ଶାଶ୍ବତ ଶକ୍ତିର ଆଧାର 
ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ, ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନରେ ସେପରି କୌଣସି ସତ୍ତାର ସ୍ଥରାୟିତ୍ବକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇ ନାହିଁ । 


ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଏହି ପରିଣାମବାଦରୁ ପରବର୍ଭୀ ଅନୁଗାମୀମାନେ କ୍ଷଣଭଙ୍ଗବାଦ ପରି 
ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ବିକାଶ କରିଥଲେ | କ୍ଷଣଭଙ୍ଗବାଦ ଅନୁଯାୟୀ ସଂସାରର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ 
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କେବଳ ଗୋଟିଏ କ୍ଷଣ ପାଇଁ ଥାଏ, ପ୍ରତି କ୍ଷଣରେ ଏହାର ପରିବର୍ଭନ ହେଉଥାଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବସ୍ତୁରେ କାର୍ଯ୍ୟ ଉତ୍ପାଦନ କ୍ଷମତା ଯୋଗୁଁ ଏହା ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ରିତ ହୋଇ ଚାଲିଥାଏ । 
ଯାହାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ରହିଛି, ତାହା ପ୍ରତି କ୍ଷଣରେ ପରିବର୍ଭନଶୀଳ | ବସ୍ତୁର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅବସ୍ଥାରୁ 
ପ୍ରତିକ୍ଷଣରେ ଏକ ଭିନ୍ନ ଅବସ୍ଥା ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥାଏ । ପ୍ରତିକ୍ଷଣରେ ବସ୍ତୁର ପରିବର୍ଭନ ଓ 
ଏକ ଅବସ୍ଥାରୁ ପରବର୍ଭୀ ଅବସ୍ଥା ଏପରି ଶୃଙ୍ଖଳବଦ୍ଧ ଭାବେ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥାଏ ଯେ ଏହି 
ପରିବର୍ଭନକୁ ଆମେ ସାଧାରଣତଃ ଜାଣିବା ସମ୍ଭବ ହୁଏନାହିଁ | ଗୋଟିଏ ନଦୀର ପ୍ରବାହକୁ 
ଆମେ ଦେଖୂଥାଉ, କିନୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷଣରେ ନଦୀର ଜଳଧାରା ବୋହି ଚାଲିଯାଏ ଓ ତାର 
ସ୍ଥାନରେ ଅନ୍ୟ ଜଳଧାରା ଚାଲି ଆସିଥାଏ । ଏହା ଏପରି ନିରବଛିନ୍ନ ଭାବେ ଚାଲିଥାଏ 
ଯେ ଏହାକୁ ଆମେ ଯଥାର୍ଥରେ ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ । ସେହିପରି ସବୁ ବସ୍ତୁ ଏକ ପ୍ରବାହମାନ 
ଧାରାରେ କ୍ଷଣକୁ କ୍ଷଣ ପରିବର୍ଜନ ହେଉଥାଏ । ଏହି ତାତ୍ତିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନରେ 
କ୍ଷଣିକବାଦ ବୋଲି କୂହାଯାଏ । ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ପ୍ରତିତ୍ୟସମୁତପାଦ ସିବ୍ଧାନ୍ତରୁ କ୍ଷଣିକବାଦ ବା 
ଅନିତ୍ୟତାବାଦ ସିବ୍ଧାନ୍ତକୁ ପରବର୍ଭୀ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଉଦ୍ଭବ କରାଇଛନ୍ତି । ଏହି ସିଛ୍ଧାନ୍ତ 
ତାର୍ବିକ ସ୍ତରର ହୋଇଥିବାରୁ ଏହାକୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାନୁଭୂତି ସ୍ତରରେ ସ୍ଵୀକୃତି ଦେବା ବା ନଦେବା 
ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିପାରେ ନାହିଁ । ପରନ୍ତୁ ଏସବୁ ବିଚାରର ଆଧାର ତର୍କଶୀଳ ଅନୁଶୀଳନରୁ ସମ୍ଭବ 
ହୋଇଥାଏ । ଦର୍ଶନ ଜଗତରେ ନାନା ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ ତାର୍ବିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା 
ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । 


ତେବେ ଆମର ଆଲୋଚନା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନର ଏହି ଦୁଇ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର 
ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ସହ ବିରୋଧ ରହିଛି | ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସାଧାରଣରେ ଏକ ନିତ୍ୟ ଓ 
ଶାଶ୍ବତ ସରାଭାବେ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଥାଏ । ଶଶ୍ବରଙ୍କ ଭାବନା ସହ ପରିବର୍ଭନର ଭାବନା 
ମେଳଯୁକ୍ତ ହୁଏନାହିଁ । ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଚିରନ୍ତନ, ନିତ୍ଯ, ଶାଶ୍ୃତ ଓ ଅପରିବର୍ଭନୀୟ ବୋଲି 
ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ, ତେଣୁ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନର ପରିଣାମବାଦ ଓ କ୍ଷଣିକବାଦ ଜଗତ ସଂପର୍କରେ 
ଏକ ଭିନ୍ନ ଚିତ୍ର ଦେଇଥାଏ | ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନର ଜଗତ ସଂପର୍କିତ ଅବବୋଧ ଓ ଭଶ୍ବରବାଦୀ 
ଦର୍ଶନରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଵରୂପଜନିତ ଭାବନା ପରସ୍ପର ଅସଂଲଗ୍ନ ଓ ଏପରିକି ବିରୋଧୀ 
ମନେହୁଏ । ଶଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଶଶ୍ବରଙ୍କୁ ଏକ ଶାଶ୍ବତ ଅପରିବର୍ଭନୀୟ ସତ୍ତା ବୋଲି ସ୍ବୀକାର 
କରିବାବେଳେ ବୌଦ୍ଧ-ଦର୍ଶନ ସବୂ କିଛି ପରିବର୍ରନଶୀଳ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସତ୍ତା ଏକ ପ୍ରବାହମାନ 
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ଧାରାର ଅଂଶବିଶେଷ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ | ସୁତରାଂ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନର ଜଗଦ୍ଦୂଷ୍ଟି ସହ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଯେ ଅମେଳ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ମନେହୁଏ । L 


ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମରେ ଅନ୍ୟ ଧର୍ମ ପରି ଜୀବନର ଶ୍ରେୟ ଭାବେ ନିର୍ବାଣକୁ ନିଆଯାଇଛି । 
ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ତୃତୀୟ ଆର୍ଯ୍ୟ ସତ୍ୟ, ଦୁଃଖ - ନିରୋଧ ବା ନିର୍ବାଣକୁ ଜୀବନର ସର୍ବୋରମ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଭାବେ ନିଆଯାଇଛି । ନିର୍ବାଣ ଏକ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ହୋଇଥବାରୁ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ନାନା କଳ୍ନାର ସୂତ୍ରପାତ ମଧ୍ଯ ହୋଇଛି । ନିର୍ବାଣକୁ ପୁନର୍ଜନୁ-ନିରୋଧ ସ୍ଥିତି, ଏକ ଦୁଃଖ- 
ନିବୃରି ଅବସ୍ଥା, ତୃଷ୍ଣାରହିତ ମନର ଏକ ଶାନ୍ତାବସ୍ଥା ପରି ବିଭିନ୍ନ ଢଙ୍ଗରେ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନରେ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇଛି | ଏହାକୁ ବେଳକେ ଏକ ଅନିର୍ବଚନୀୟ ସ୍ଥିତି ବୋଲି ମଧ୍ଯ କହାଯାଏ । 
ତେବେ ଏହାର ସ୍ପିତି ଓ ସମ୍ଭାବନା ନେଇ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ କଳ୍ପନା ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ପ୍ରାୟତଃ 
ସମସ୍ତଙ୍କଦ୍ଵାରା ଗୃହୀତ ଯେ ଏହାଦ୍ଵାରା ପୁନର୍ଜନ୍ସ “ହୋଇନଥାଏ ଓ ବର୍ଶମାନର ଜୀବନରେ 
ଦୁଃଖରୁ ତ୍ରାହି ମିଳିଥାଏ । ପୁନଶ୍ଚ ନିର୍ବାଣ ଓ ପରିନିର୍ବାଣ ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ମଧ୍ଯ 
କରାଯାଇଥାଏ । ନିର୍ବାଣକୁ ଜୀବନ୍ଧୃକ୍ତାବସ୍ା ଭାବେ ନିଆଯାଏ, ଯେତେବେଳେ ବୃଦ୍ଧ ଜୀବନର 
ଗଭୀର ସତ୍ୟକୁ ଉପଲବ୍ଧି କରି ଦୁଃଖକୁ ଜୟ କରିଥଲେ | ପରିନର୍ବାଣ ବା ମହାନିର୍ବାଣ ଅର୍ଥ 
ବିଦେହ ମୁକ୍ତି ଯାହା ଦେହାବସାନ ପରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସତ୍ତାର ବିନାଶଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ ! 
ତେବେ ନିର୍ବାଣ ପରେ କର୍ମ କରାଯାଏ କି ନାହିଁ ? ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ମଧ୍ଧ ଭିନ୍ନ ମତ ସବୁ 
ରହିଛି । ତେବେ ଅଧକ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ମତ ହେଉଛି ଯେ ସ୍ଵୟଂ ବୁଦ୍ଧ ସ୍ଵଦେହ ମୁକ୍ତି ପରେ 
ମଧ୍ଯ ନିଜର କର୍ମକରି ଚାଲିଥିଲେ । ନିଷ୍କାମ କର୍ମଦ୍ଵାରା ଜନକଲ୍ୟାଣ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଜଣେ 
ନିୟୋଜିତ ହୋଇପାରିବ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ନିର୍ବାଣ ପରେ ମଧ୍ଯ କର୍ମ 
କରାଯାଇପାରିବ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ନିର୍ବାଣ ଜନିତ ଭାବନା ଏକ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ | ଏକ 
ବ୍ୟକ୍ତିନିଷ୍ଠ ପରିକଳ୍ପନା ହେତୁ ଏହା କୌଣସି ଅନୁଭୂତି- ଆଧାରିତ ତଥ୍ୟ ନୁହେଁ । ତେବେ 
ବୌଦ୍ଧ-ଧର୍ମରେ ନିର୍ବାଣ ଯେ ଏକ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ପରିକଛ୍ଚନା ଏହା ଅସ୍ଟୀକାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ । 
ଦୁଃଖର ସ୍ଵରୂପ ଓ ଏହାର କାରଣ ଓ ଏହାର ନିରାକରଣ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ନିର୍ବାଣ ବୌଦ୍ଧ 
ଦର୍ଶନରେ ଏକ ମହତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରତୀତି । ତେବେ ନିର୍ବାଣ ପାଇଁ ସେ ଯେଉଁ ମାର୍ଗର ବିସ୍ତୃତ 
ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ୍ଵଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ବା ଆରାଧନାକୁ କୌଣସି ସ୍ଥାନ 
ଦେଇନାହାନି | ଏକ ଦୁଃଖରହିତ ସମାଜ ବା ଜୀବନର ଅଭୀପ୍‌ସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦୁଃଖର 
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ନିରାକରଣ ପାଇଁ ନୈତିକ ଜୀବନଧାରାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି | ସେ ଯୁଗର ମାନସିକତାରେ 
ନୈତିକତାକୁ ଲଶ୍ଵରଙ୍କ ସହ ସମ୍ବନ୍ଧିତ କରିବାର ଯେଉଁ ବୌଦ୍ଧିକ ଦୃଷ୍ଟି ରହିଥିଲା, ବୁଦ୍ଧ 
ସେକ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ବ୍ୟତିକ୍ରମ ଥିଲେ । କୌଣସି ଆର୍ଯ୍ୟ ସତ୍ୟ ବା ନିର୍ବାଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ 
ଇଶ୍ବର ଉପାସନାକୁ ଅନାବଶ୍ୟକ ମନେକରିବା ଏକ ବୈପ୍ଲବିକ ଚିନ୍ତାର ପରିପ୍ରକାଶ କହିଲେ 
ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ନୈତିକ ଆଚରଣଦ୍ାରୀ ହିଁ ଜୀବନର ଶ୍ରେୟ ହାସଲ 
କରିପାରେ, କିନୁ କୌଣସି ଦୈବୀ ଶକ୍ତିର ଅନୁଗ୍ରହରୁ ନୁହେଁ, ଏକ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ନିଶ୍ରର୍ଷ 
ଭାବେ ଦର୍ଶନକୁ ଗୌରବାନ୍ବିତ କରିଛି । 


ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ସମସ୍ତ ମୌଳିକ ତତ୍ତ୍ର ଓ ଏପରିକି ଏକ ଧାର୍ମିକ 
କଳନା ଭିତରେ ଇଶ୍ବର ସ୍ଥାନ ପାଇନାହାନ୍ତି । 


ପୁନଣ୍ଚ ବ୍ୟାବହାରିକ ସ୍ତରରେ ମଧ୍ୟ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନରେ ଲଶ୍ଵରଙ୍କର କୌଣସି 
ଉପଯୋଗିତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ନାହିଁ । ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବିରୁଦ୍ଧରେ କୌଣସି ଗଭୀର 
ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ତର୍କର ଅବତାରଣା ବହୁ ପରେ ଦର୍ଶନ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଆସିଛି । ସମ୍ଭବତଃ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ 
ଆବିର୍ଭାବ ସମୟକୁ ଶଶ୍ଵବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସେପରି କିଛି ଗମ୍ଭୀର ତର୍କ ପ୍ରାୟତଃ ଦର୍ଶନ 
କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଆସିନଥଲା | ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ କେବଳ ଏକ ବ୍ୟାବହାରିକ ଓ ନୈତିକ ସ୍ତରରେ ଯାହା 
କଳନା କରାଯାଉଥିଲା | ସୁତରାଂ ବୁଦ୍ଧ ତାଙ୍କର ବଳିଷ୍ଠ ଆବେଦନ ଜରିଆରେ ଜୀବନର 
ତାର୍ତିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ କୌଣସି ଭୂମିକା ଦେଇନାହାନ୍ତି | ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅନାବଶ୍ୟକ ଭାବି ଶଶ୍ବରଙ୍କୁ ଏଡାଇ ଯାଇଛନ୍ତି | ତେବେ ଯେତେବେଳେ 
ଆସ୍ତିକ ବିଚାରଧାରାରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ କିଛି ଗମ୍ଭୀର ଚିନ୍ତା ପ୍ରକଟ ପାଇଛି 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ସେହିପରି ଗମ୍ଭୀର ଯୁକ୍ତି ଆଧାରରେ ଆସ୍ତିକ ଦର୍ଶନର 
ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଦୋଷ ତୁଟି ଦେଖାଇଛନ୍ତି ! ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଦେହାନ୍ତ ପରେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମରେ ମହାଯାନ 
ଓ ହାନଯାନ ଦୁଇଟି ସଂପ୍ରଦାୟ ସୃଷ୍ଟି ହେବା ଓ କେତେକ ଗନ୍ତୀର ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମାବଲମ୍ବୀମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଗଭୀର ମତଭେଦ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏହି ଉଭୟ 
ସଂପ୍ରଦାୟ ଭଶ୍ଵର ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ କୌଣସି ମତପାର୍ଥିକ୍ୟ ପ୍ରକାଶ କରିନାହାନ୍ତି | ପରନ୍ତୁ ଇଶ୍ଵର 
ପରିକଳ୍ପନାକୁ ଆଧାରହୀନ ବୋଲି ସାବ୍ୟସ୍ତ କରିବାପାଇଁ ଉଭୟ ସଂପ୍ରଦାୟର ଦାର୍ଶନିକ ଗଣ 
କେତେକ ସୈଵ୍ଧାନ୍ତିକ ପ୍ରଶ୍ନ ଜରିଆରେ ଆସ୍ତିକତାବାଦକୁ ଖଣ୍ଡନ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି | 
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(ଘ) 


ବୌଦ୍ଧଧର୍ମକୁ ନେଇ ଶହ ଶହ ବର୍ଷର ବ୍ୟବଧାନରେ ନାନା ସଂପ୍ରଦାୟ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି 
ତେବେ ସେ ମଧ୍ଯରୁ ହୀନଯାନ ଓ ମହାଯାନ ଦୂଇଟି ମୁଖ୍ୟ ସଂପ୍ରଦାୟ । ସେହିପରି ଜ୍ଞାନ 
ମୀମଂସା ଓ ତତ୍ତଵମୀମାଂସା ନେଇ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମରେ ଅନେକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ବା ମତବାଦର ବିକାଶ 
ହୋଇଛି, ତେବେ ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ ଚାରୋଟି ବିଦ୍ୟାଳୟ ବିଷୟରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଥାଏ | 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଦ୍ୟାଳୟର ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ତାର୍ଵିକ ଦୃଷ୍ଟି ରହିଛି ଓ ଜଗତକୁ ବା କୌଣସି ଦାର୍ଶନିକ 
ସମସ୍ୟାକୁ ସମାଧାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହାର ନିଜସ୍ଵ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ରହିଛି । ସେହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବୈଭାଷିକ, 
ସୈତ୍ରାନ୍ତିକ, ଯୋଗାଚାର ଓ ମାଧ୍ଯମିକ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ମତବାଦ ଜନିତ 
ବିଦ୍ୟାଳୟ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଦ୍ୟାଳୟ କ୍ଷେତରେ କିଛି ସମୀକ୍ଷକ ବା ଦାର୍ଶନିକ ରହିଛନ୍ତି ଓ 
ସେମାନଙ୍କର ସାହିତ୍ୟ ରହିଆସିଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ କୌଣସି ଆଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଲିଖୂତ 
ଗ୍ରନ୍ଧ ଉପରେ ସମୀକ୍ଷା, ସମୀକ୍ଷା ଉପରେ ସମୀକ୍ଷା ଲେଖାଯାଇ ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ଭିତରେ 
ବିପୁଳ ସାହିତ୍ୟରାଜି ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଛି । ଆମର ଆଲୋଚନା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଆମେ ଏସବୁ 
ବିଷୟ ଉପରେ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବାନାହିଁ, ବରଂ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ବିଚାର କ୍ଷେତ୍ରକୁ କେଉଁ 
ବିଦ୍ୟାଳୟର ଅବଦାନ ରହିଛି ତାହାହିଁ କେବଳ ବିଚାରକୁ ନେବା । 


ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଦୂଇ ପ୍ରମୁଖ ସଂପ୍ରଦାୟ ହୀନଯାନ ଓ ମହାଯାନ ଗୋଷ୍ଠୀ ସଂପର୍କରେ 
ପୂର୍ବରୁ ସୂଚନା ଦିଆଯାଇଛି । ହୀନଯାନ ସଂପ୍ରଦାୟ ଭିତରେ ବୈଭାଷିକ ଓ ସୈତ୍ରାନ୍ତିକ 
ବିଦ୍ୟାଳୟ ବିକାଶଲାଭ କରିଥିବା ବେଳେ ମହାଯାନ ସଂପ୍ରଦାୟରେ ଯୋଗାଚାର ଓ ମାଧ୍ଯମିକ 
ବିଦ୍ୟାଳୟର ବିକାଶ ହୋଇଛି । ତେବେ ନିରୀଶ୍ବ ରବାଦ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ 
ଭଶ୍ଵରବାଦୀମାନଙ୍କର ବିଚାରକୁ ବିତର୍କକୁ ନେଇ ସେସବୂର ଅସାରତା ଦେଖାଇବା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ହୀନଯାନର ବୈଭାଷିକ ମତବାଦୀମାନେ ଓ ମହାଯାନର ମାଧ୍ଯମିକ ମତବାଦୀମାନେ ଯେଉଁ 
ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି ତାହାର କିଛି ଆଲୋଚନା ଏଠାରେ କରିବା ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ମନେହୁଏ । 


ବୈଭାଷିକ ବିଦ୍ୟାଳୟର ଦାର୍ଶନିକ ସ୍ଥିତି ହେଉଛି ଏହା ବାହ୍ୟ ଜଗତର ଅସ୍ତିତଵକୁ 

ସ୍ଵୀକାର କରିବା ସହ ମନୋଜଗତକୁ ମଧ୍ଯ ସତ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ | ବସ୍ତୁଜଗତ 

ଯେହେତୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁଭବର ବସ୍ତୁ ଏହାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଅନସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ । ଆମେ ବସ୍ତୁକୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ 
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ସାହାଯ୍ୟରେ ଜାଣୁ, ଆମେ ବସ୍ତୁକୁ ଯେଉଁ ପରି ଜାଣୁ ତାହା ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଆମ ମନରେ 
ଧାରଣା ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଜ୍ଞାନଦ୍ଵାରା ବସ୍ତୁର ସ୍ଵରୂପ ଜାଣି ହୁଏ । ବୈଭାଷିକର 
ତାର୍‌ କ ସ୍କୃତି ଆଧୁନିକ ଯୁଗର ସରଳ ବସ୍ତୁବାଦ (naive realism) ସହ 
ସମାନ ଓ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଓ ଅନୁମାନକୁ ଦୁଇ ପ୍ରମାଣ 
ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ । 


ଏତିହାସିକ ପ୍ୂଶ୍ଠରୂମିରେ ବିଚାରକଲେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଦେହାନ୍ତର ତିନି ଶତାବ୍ଦୀ ପରେ 
ଏହି ବିଦ୍ୟାଳୟର ଭାବଧାରାର ବିକାଶ ହୋଇଥିଲା | କାତ୍ୟାୟିନୀପୁତ୍ତର “ ଜ୍ଞାନ-ପ୍ରସ୍ଥାନଶାସ୍ତ” 
ନାମକ ଏକ ଗ୍ରଚ୍ଛ ରଚନାକରି ଏହି ଦାର୍ଶନିକ ତତ୍ତ୍ତର ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିଭି ଦେଇଥିଲେ । 
ପରେ ଏହି ଗ୍ରଚ୍ଛ ଉପରେ “ ବିଭାଷାଶାସ୍ତ୍ୀ ନାମକ ଏକ ଭାଷ୍ୟ ଲେଖା ଯାଇଥିଲା । ଏହି 
ଭାଷ୍ୟକୂ ଆଧାରଗ୍ରନ୍ଧ ଭାବେ ନେଇ ବୈଭାଷିକ ବିଦ୍ୟାଳୟର ଭିତ୍ତି ପଡିଥିଲା ! ପରବର୍ରୀ 
ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ସଂଘଭଦ୍ର, ବସୁବନ୍ଧୁ ଧର୍ମକୀର୍ରଭି ପରି ବହୁ ବୌଦ୍ଧ ଏହି ତାର୍ଵିକ ବିଚାରକୁ 
ଆଗକୁ ନେଇଥିଲେ । 


ବୈଭାଷିକ ବିଦ୍ୟାଳୟକୁ ଅନେକ ସମୟରେ ଯଥାର୍ଥବାଦୀ ବା ଆଧୁନିକ ପରିଭାଷାରେ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟାନୁଭବବାଦୀ କୁହାଯାଇପାରେ । ସେମାନଙ୍କର ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ଜନିତ ମତ ହେଉଛି 
ଯେ ଯାହା ଇନ୍ଦ୍ରିୟଜନ୍ୟ ତାହା ସତ୍ୟ | ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ପ୍ରମାଣକୁ ମୌଳିକ ଆଧାରଭାବେ ନେଇ 
ସେମାନେ ଇଶ୍ଵବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ କେତେକ ଯୁକ୍ତ ଆଧାରରେ ଖଣ୍ଡନ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ 
କରିଛନ୍ତି । ବୈଭାଷିକ ମତାନୂସାରେ ଯଦି ଇଶ୍ବରଙ୍କୁ ଜଗତର କାରଣ ବୋଲି ନିଆଯିବ, 
ତେବେ ସେ ହିଁ ଜଗତର ଏକ ମାତ୍ର ସ୍ରଷ୍ଟା ହେବେ | ସେହି ଲଶ୍ଵର ଜଗତର ଏକକ କାରଣ 
ତଥା ସର୍ବଜ୍ଞ ଓ ସର୍ବଶନ୍ତିମାନ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତ ହେବେ | ତେବେ ବୈଭାଷିକମାନେ କାର୍ଯ୍ୟଟକାରଣ 
ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ବିଚାରକୁ ନେଇ ତର୍କ ଆଧାରରେ ଲଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । 


ବୈଭାଷିକଙ୍କ ତର୍କ ହେଉଛି, ଯେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟ କୌଣସି କାରଣରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ 

ସେହି କାର୍ଯ୍ୟ ବିଭିନ୍ନ ସୋପାନ ଜନିତ ପ୍ରକ୍ରିୟା ମଧ୍ୟ ଦେଇ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥାଏ । ଆମ 

ଅନୁଭୂତିରୁ ଆମେ ଦେଖୁଥାଉ ଯେ ଧାନରୁ ଧାନ ଫଳିଥାଏ । ତେବେ ଧାନକୁ କର୍ଷଣ 

ଜନିତ ମାଟିରେ ବୁଣାଯାଏ, ଉପଯୁକ୍ତ ଜଳ, ଆଲୋକ, ମାଟି ପାଇ ଧାନରୁ ବୀଜପତ୍ର 

ବାହାରେ । ଧାନ ଗଛ ଧୀରେ ଧୀରେ ବୃଦି ପାଏ । ଧାନଗଛରେ ଫୁଲ ହୁଏ ଫୁଲରୁ ଧାନ 
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କେଣ୍ଡା ବାହାରେ, ତାପରେ ଧାନ କେଣ୍ଡା ପାଚେ ଓ ଧାନ ଉପ୍ପନ୍ନ ହୁଏ । ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହା ହିଁ ହୁଏଯେ କାରଣରୁ କାର୍ଯ୍ୟ ତୁରନ୍ତ ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ । କୌଣସି କାରଣରୁ 
କାର୍ଯ୍ୟ ବିଭିନ୍ନ ସୋପାନ ଜନିତ ପ୍ରକ୍ରିୟା ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ । ତେବେ ଶଶ୍ବର 
ଓ ଜଗତ ମଧ୍ଯରେ ଯଦି କାରଣଙ-କାର୍ଯ୍ୟ ସଂପର୍କ ଥବା କୂହାଯିବ, ବିଶ୍ଵରେ ଥିବା ସମସ୍ତ 
ବସ୍ତୁର ଏକମାତ୍ର ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ କରଣ ଭଶ୍ଵର ହିଁ ହେବେ । ଭଶ୍ବରଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଯଦି ଅନ୍ଯ 
କାରଣକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯିବ, ତେବେ ଇଶ୍ଵର ଯେ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ଏହା ସ୍ଵୀକୃତ ହେବନାହିଁ । 
ତେବେ ଇଶ୍ଵର ହିଁ ବିଶ୍ଵର ଏକମାତ୍ର ଓ କେବଳ ମାତ୍ର ଏକମାତ୍ର ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ କାରଣ ହେବେ । 
ସେପରି ହେଲେ ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ପରିଣାମସ୍ବରୂପ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରୁ ବିନା ବିଳମ୍ବରେ ତତକ୍ଷଣାତ 
ଉପ୍ପନ୍ନ ହେବେ । କିନ୍ତୁ ଆମ ଅନୁଭୂତିରୁ ଆମେ ଦେଖୁଥାଏ ଯେ ପ୍ରତ୍ଯେକ ବସ୍ତୁ ବିଭିନ୍ନ 
ସମୟ ବ୍ୟବଧାନରେ ଓ ନାନା କ୍ରମିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଓ ପର୍ଯ୍ୟାୟ ଦେଇ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ । 
ଯଦି ଭଶ୍ଵର ବୋଲି କିଛି ଥାଆନ୍ତେ, ତେବେ ପ୍ରକୃତିରେ ସକଳ ବସ୍ତୁ ଏକା ସମୟରେ ଓ 
ଏକାସାଙ୍ଗରେ ଉପ୍ପନ୍ନ ହେଉଥାନ୍ତା । କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତିରେ ଆମେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରିଥାଉ ଯେ ବିଭିନ୍ନ 
ବସ୍ତୁ ନାନା କ୍ରମ ଦେଇ ଓ ବିଭିନ୍ନ ସମୟ ବ୍ଯବଧାନରେ ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଥାଏ । ସୁତରାଂ 
ଆମର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁଭୂତିରୁ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ ଯେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର କୌଣସି ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନାହିଁ, 
ଅର୍ଥାତ୍‌ କାରଣରୁ ଯେଉଁ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ କାର୍ଯ୍ୟର ଉପ୍ପତ୍ତି ଆମେ ପ୍ରକୃତିରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକରୁ ତାହା 
ରଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରିଥାଏ । 


ପୁନଶ୍ଚ ଏହା ଅନୁଭୂତିରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ କେତେକ ବସ୍ତୁ ସବୁ ସମୟରେ କିମ୍ବା 
ସ୍ଥାନରେ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ । ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ବସ୍ତୁ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସ୍ଥାନରେ ବା ସମୟରେ ହିଁ ଉ୍ପନ୍ନ 
ହୋଇଥାଏ । ସବୁ ଅଞ୍ଚଳରେ ବା ସବୁ ସମୟରେ ଧାନ, ଗହମ, ଆମ୍ବ, ଲିଚୁ ଫଳେ ନାହିଁ । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁର ଉତ୍ପତ୍ତି ବିଶେଷ ସ୍ଥାନ, ସମୟ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସର୍ଭ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ । 
ସେହିପରି ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ କାର୍ଯ୍ୟ ନିର୍ଦିଷ୍ କାରଣରୁ ହିଁ ଆସିଥାଏ, ଯେକୌଣସି କାରଣରୁ ଉପନ୍ନ 
ହୁଏ ନାହିଁ । ମହୁଫେଣାରୁ ମହୁ ହୋଇଥାଏ ବା ଘିଅ ଲହୁଣିରୁ ବାହାରିଥାଏ ଓ ଲହୂଣି କ୍ଷୀରରୁ 
ଆସିଥାଏ । ଏହା ହିଁ ଅନୁଭୂତିରୁ ଆମେ ଦେଖୁଥାଉ | 


ତେବେ ବୈଭାଷିକଙ୍କ ମତରେ ଭଶ୍ଵବରଙ୍କୁ ବିଶ୍ବର ସ୍ରଷ୍ଟା ବୋଲି କହୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ଓ ସର୍ବଜ୍ଞ ବୋଲି ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି | ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାରର ସମସ୍ତ 
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ବସ୍ତୁର ଏକମାତ୍ର ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ କାରଣ ହେଉଛନ୍ତି ଲଶ୍ଵବର । ଯଦି ଭଶ୍ଵର ବାହାରେ ଅନ୍ୟ କିଛିକୁ 
କାରଣ ବୋଲି ନିଆଯିବ, ତେବେ ଅନ୍ୟ କାରଣର ଭାବନା “ ଶଶ୍ଵର ଯେ ସର୍ବଶକ୍ତମାନ୍‌” , 
ଏହି ଭାବନାକୁ ବିରୋଧ କରିବ । ସୁତରାଂ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵର ଏକମାତ୍ର ପ୍ରଧାନ କାରଣ 
ହେବେ | ଏହି ଇଶ୍ଵର ଯଦି ସବୁଥର କାରଣ ଓ ସର୍ବବିଦ୍ୟମାନ, ତେବେ ସବୁକଥା ସବୁ 
ସମୟରେ ଓ ସବୁ ସ୍ଥାନରେ ବିନା ବିଳମ୍ବରେ ଉପ୍ନନ୍ଧ ହେବା ଆବଶ୍ଯକ । କିନ୍ୁ ଆମ 
ଅନୁଭୂତିରୁ ଆମେ ଏହାର ବିପରୀତ ଘଟଣା ଦେଖୁ । ଗୋଟିଏ କାର୍ଯ୍ୟ ନାନା ସ୍ତର ଓ 
ସୋପାନ ଦେଇ ଉପୂନ୍ନ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁଭବରୁ ଏହା ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇଥାଏ 
ଯେ ଭଶ୍ବରଙ୍କର କୌଣସି ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନାହିଁ, ଯଦି ଥାଆନ୍ତା ତେବେ ସବୁ ବସ୍ତୁ ସବୁସ୍ଥାନରେ ଓ 
ବିନା ବ୍ୟବଧାନରେ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥାନ୍ତା | ସୁତରାଂ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷାନୁଭୂତି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ପିତିକୁ ଅସ୍ବୀକାର 
କରିଥାଏ | 


ତେବେ ବୈଭାଷିକମାନଙ୍କର ଏହି ଯୁକ୍ତିକୁ ଇଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଅକ୍ଲେଶରେ ଖଣ୍ଡନ 
କରିଥାନ୍ତି । ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବାଦ୍ଵାରା ଏହା ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ 
ହେବ ଯେ ଇଶ୍ବର ନିଜର ଇଚ୍ଛାନୁଯାୟୀ କେଉଁ ବସ୍ତୁ କେଉଁ ସମୟରେ, କେଉଁ ସ୍ଥାନରେ ଓ 
କେତେ ବ୍ୟବଧାନରେ ମିଳିପାରିବ ତାହା ସ୍ଥିର କରିଛନ୍ତି । ସୁତରାଂ ବିଭିନ୍ନ ବସ୍ତୁ ଏକ 
ସ୍ଥାନରେ ବା ଏକ ଏକ ସମୟରେ ମିଳୁନଥ୍‌ବା ଘଟଣାରୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ବୀକାର 
କରିବା ଯଥାର୍ଥ ମନେ ହୁଏନାହଁ ! କାରଣ ସବୁ କିଛି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଇଛାର ପରିଣାମ ମାତ୍ର | 
କେଉଁ ସ୍ଥାନରେ ଓ କେଉଁ ସମୟରେ କେଉଁ ଜିନିଷ ମିଳିବ ତାହା ଇଶ୍ଵର ନିଜ ଇଛାରେ ସ୍ପିର 
କରିଛନ୍ତି । ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଇଚ୍ଛା ହିଁ ଅନ୍ତିମ ଓ ତାଙ୍କର ଚେତନା ସଂପୂର୍ଣ ମୁକ୍ତ | କେଉଁଠି କେଉଁ 
ଜିନିଷ କେତେବେଳେ ମିଳିବ ତାହା ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଇଚ୍ଛା ଯୋଗୁ ହିଁ ହୋଇଛି | ସୁତରାଂ ତାଙ୍କର 
ସର୍ବଜ୍ଞାତା ଓ ସର୍ବମାନ -ବିଦ୍ୟତାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ପାରିବନାହିଁ । 


ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବୈଭାଷିକମାନେ ଏହି ମତକୁ ହାସ୍ୟାସ୍ପଦ ମନେ କରିଆନ୍ତି । 
ସେମାନେ କହିଥାନ୍ତି ଯେ ଯଦି ଭଶ୍ଵରବାଦୀଙ୍କର ଏହି ମତକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ତଥାପି ମଧ୍ଯ 
ରଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତି ତଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ପାରିବନାହିଁ । କୌଣସି ବସ୍ତୁକୁ ଭଶ୍ଵର ଚାହିଁଲେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ଥାନରେ ବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ସମୟରେ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିବେ ନାହିଁ । କାରଣ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବସ୍ତୁ କେତେକ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ସୋପାନ ଓ ପରିଣତି ଦେଇ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ | ଆମ 
ଅନୂଭବରୁ ଏହା ନିଶ୍ଚିତ ହୋଇଥାଏ ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁର ଉତ୍ପରି ନାନା ସ୍ତର ଦେଇ ଏକ 
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ପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଥିତିକୁ ଆସିଥାଏ । ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ତେଣୁ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ସୃଷ୍ଟିକର୍ଭା ବୋଲି କିପରି ଗ୍ରହଣ 
କରାଯିବ ? ଯିଏ ପ୍ରକୃତରେ ସର୍ବଞ୍ଞ ଓ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ସେ କୌଣସି ସମୟ ଓ ସ୍ଥାନକୁ 
ଅପେକ୍ଷା ନକରି ଯେକୌଣସି ସ୍ଥାନରୁ ଓ ଯେକୌଣସି ସମୟରେ ତାହା ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିବେ । 
ସେଥୁପାଇଁ ସମୟ, ସ୍ଥାନର ଅନୁକୂଳ ପରିବେଶକୁ ଅପେକ୍ଷା କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ନଥାନ୍ତା । 


କିନଧୁ ଆମ ଅନୁଭୂତିରୁ ଅମେ ଦେଖୁଥାଏ ଯେ ଏହା କେବେ ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ । 


ତେବେ ବୈଭାଷିକଙ୍କର ଏହି ଯୁକ୍ତିକୁ ଲଶ୍ଵରବାଦୀ ଖଣ୍ଡନକରି କହିପାରିବେ ଯେ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଯେକୌଣସି ଜିନିଷ ସୃଷ୍ଟି କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ରହିଛି । ତେବେ କୌଣସି ବସ୍ତୁର 
ଉପ୍ପରି ପାଇଁ ସେ ଯଦି ବି କେତେକ ପରିସ୍ପିତିର ସହାୟତା ନେଇଥାନ୍ତି ଏଥରରୁ ତାଙ୍କର 
ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍ତାକୁ ଅସ୍ଵୀକର କରାଯାଇ ପାରିବନାହିଁ । ଜଣେ ଚିତ୍ରକର ଯାହାଙ୍କର ଚିତ୍ର 
ଅଙ୍କନ ପାଇଁ ସହଜାତ ପ୍ରତିଭା ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟ ରହିଛି ସେ ଏକ ତୂଳୀ ହେଲେ ଯାଇ ଛବିଟି 
ଆଙ୍କି ପାରିବେ । ତେବେ ଯେଉଁ ସମୟରେ ଏକ ତୂଳୀର ଅଭାବ ଥାଏ ସେହି ସମୟରେ 
ତାଙ୍କର ଛବି ଅଙ୍କିବାର ପ୍ରତିଭା ବା ସାମର୍ଥ୍ୟକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରାଯାଇ ପାରିବ କି ? ସେହିପରି 
ଯଦି ବି ଲଶ୍ଵରଙ୍କର ଯେକୌଣସି ବସ୍ତୁ ସ୍ଥାନ, କାଳ ନିର୍ବିଶେଷରେ ଉପ୍ପନ୍ନ କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ 
ଅଛି, ତେବେ ବି ସେ କେତେକ ଜିନିଷର ସହାୟତାରେ ଏହା କରିବାକୁ ଚାହିଁଛନ୍ତି । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ କଳାକାର ପାଇଁ ତୂଳୀର ଆବଶ୍ଯକତା ଯେତିକି ରହିଛି, ଭଶ୍ବରଙ୍କ ପାଇଁ ସ୍ଥାନ, 
କାଳର ଭୂମିକା ସେତିକି ରହିଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଶ୍ଵର ବସ୍ତୁମାନଙ୍କର ଉପ୍ପରି ସ୍ଥାନ,କାଳର 
ଅବସ୍ଥା ଉପରେ ହିଁ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । 


ଭଶ୍ବରବାଦୀଙ୍କର ଏହି ଯୁକ୍ତିକୁ ବୈଭାଷିକମାନେ କାର୍ଯ୍ୟଟକାରଣ ଯୁକ୍ତି ଆଧାରରେ 
ଖଣ୍ଡନ କରିଥାନ୍ତି । ଏଠାରେ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତକୁ ପ୍ରମାଣ ଭାବରେ କିପରି ବ୍ୟକ୍ତ କରାଯାଇଛି ତାହା 
ସେମାନେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । କାରଣରୁ କାର୍ଯ୍ୟ ଆସିବାର ଅବସ୍ଥା ଆମର ଅନୁରୂତି ଭିତରକୁ 
ଆସିନଥଏ । ବରଂ କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଦେଖବା ପରେ କାରଏକୁ ଅନୁମାନ କରାଯାଏ | ଯେତେଥର 
ଆମେ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଦେଖୁ ତା ପଶ୍ଚାତରେ ଥିବା କାରଣକୁ ଭାବିଥାଉ ! ଏହି ନିୟମ 
ଆଧାରରେ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ କାର୍ଯ୍ୟକୁ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ କରି ଆମେ ତାର ସମ୍ଭାବ୍ୟ କାରଣକୁ 
ଅନୁମାନ କରିଥାଉ ! ଜଣେ ଚିତ୍ରକରର ଚିତ୍ରକୁ ଦେଖ୍ବବା ପରେ ଆମେ ତାର ଚିତ୍ର କରିବାର 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ବିଷୟରେ ଅବଗତ ହେଉ । ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ତୂଳୀର ଭୂମିକାର ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ଵ 
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ନଥାଏ । ତେବେ ଜଣେ ଚିତ୍ରକରଙ୍କର କୌଣସି ଚିତ୍ରକୁ ନଦେଖୁ ତାଙ୍କର ଚିତ୍ର କରିବାର 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ଯେ ଅଛି ଏହା କିପରି କୁହାଯିବ ? ଚିତ୍ରକରଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟକୁ କେବେ ନଦେଖୁ ବା 
କେବେ ନଶୁଣି ତାଙ୍କର ଚିତ୍ର କରିବାର ଯୋଗ୍ୟତା ଅଛି ବୋଲି ଆମେ କିପରି ଭାବିବା ? 
ଭଶ୍ଵର ଯେକୌଣସି ସ୍ଥାନରେ ଓ ଯେକୌଣସି ସମୟରେ ଯେ ସକଳ ବସ୍ତୁ ଉତ୍ପନ୍ଧ 
କରିପାରିବେ, ଏହା ପଛରେ କୌଣସି ଆଧାର ଅଛି କି ? ଆମେ ଯେହେତୁ ସ୍ଥଳଭାଗରେ 
ପଦ୍ଧ ଫୁଟିବାର ବା ଶୀତ ଦିନେ ତାଳ ପାଟିବାର କେହି କେବେ ଦେଖନାହୁଁ, ତେବେ ଏହା 
ଯେ ଭତଶ୍ଵର କରିପାରିବେ ତାହା ଭାବିବାର କଣ ଆଧାର ଅଛି ? ଯେହେତୁ ଏହି ଘଟଣା 
ଓକବେହେଲେ ଅନୁଭୂତି ଭିତରକୁ ଆସିନାହିଁ ତେଣୁ ଏହା କରିବା ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ସାମର୍ଥ୍ୟର 
ବସ୍ତୁ ଏହା କିପରି କୁହାଯିବ ? ଇଶ୍ଵର ନିଜର ଇଛାନୁସାରେ ସବୁ ବସ୍ତୁକୁ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି 
କହିବା ସେପରି କିଛି ଯୁକ୍ତି ନୁହେଁ ବା ଏହା ରଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରୁନାହିଁ । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ବୈଭାଷିକମନେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷାନୁଭୂତିଦ୍ଵାରା ଭଶ୍ଵରବାଦୀଙ୍କର ମତକୁ ଆଧାରହୀନ ବୋଲି 
ଦର୍ଶାଉଛନ୍ତି । ମୋଟ ଉପରେ ଏହି ବିଶ୍ଵର ଯେ ଏକ ସର୍ବଜ୍ଞ ଓ ସର୍ବଶ୍ତିମାନ୍‌ ସ୍ରଷ୍ଟା ଅଛନ୍ତି 
ଏହି ମତର ଯେ କୌଣସି ତର୍କଶୀଳ ବା ଅନୁଭବସମ୍ମତ କାରଣ ନାହିଁ ଏହା ହିଁ 
ବୈଭାଷିକମାନେ ଦର୍ଶାଇବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି | ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ଛଶ୍ଵବର ଏକ କାଳ୍ପନିକ 
ବିଶ୍ଵାସ ମାତ୍ର । 


ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଅନ୍ୟ ସଂପ୍ରଦାୟଟି ହେଉଛି ମହାଯାନ ସଂପ୍ରଦାୟ | ଏହା ସହିତ 
ଯୋଗାଚାର ଓ ମାଧ୍ୟମିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ସଂପୁକ୍ତ ବୋଲି ପୂର୍ବରୁ ସୂଚନା ଦିଆଯାଇଛି | ମାଧ୍ଯମିକ 
ବିଦ୍ୟାଳୟର ପ୍ରମୁଖ ଦାର୍ଶନିକ ନାଗାର୍ଜୁନ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ତାଙ୍କ ବିଚାରଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି | ଶାନ୍ତିଦେବ ଓ ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ ନାମକ ଅନ୍ୟ ଦୁଇଜଣ ଦାର୍ଶନିକ 
ମଧ୍ଯ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସପକ୍ଷରେ ସେମାନଙ୍କ ଯୁକ୍ତି ଉପସ୍ଥାପନା କରିଛନି | ତେବେ ନାଗାର୍ବୃନଙ୍କ 
ବିଚାର ଏକ ସଂସ୍କୃତ ପୁସ୍ତକରେ ଲିପିବଦ୍ଧ ହୋଇଛି, ତାଙ୍କର ଜନୈକ ଛାତ୍ର ତାଙ୍କ ମୁହଁରୁ 
ଶୁଣିଥିବା ଭାବନାକୁ ସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି ବୋଲି ସମୀକ୍ଷକମାନେ ମତପୋଷଣ 
କରିଥାନ୍ତି । “ ଇଶ୍ଵର ବା ବିଷ୍ଣୁ ବିଶ୍ଵର ସ୍ରଷ୍ଟା ମତର ପ୍ରତ୍ଯାଖ୍ଯାନ” ନାମରେ ନାମିତ ଏହି 
ପୁସ୍ତକରେ ସେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ବିଶେଷ ଚର୍ଚା କରିଛନ୍ତି । ଏଠାରେ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ନାମ ଏକ 
ପରଂପରାକ୍ରମେ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି, କାରଣ ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମ ବିଷୟରେ ଏଠାରେ କିଛି 
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ଆଲୋଚନା କରାଯାଇ ନାହିଁ । ବରଂ ଏହି ପୁସ୍ତକରେ ବିଶ୍ବର ଯେ କେହି ସ୍ରଷ୍ଟା ରହିଛନ୍ତି 
ଏହି ମତକୁ ବ୍ଯାଖ୍ୟାକରି ଖଣ୍ଡନ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରାଯାଇଛି । ନାଗାର୍ଜୁନ ପ୍ରଥମେ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ଥବା ଭାବନାକୁ ବ୍ଯକ୍ତ କରି, ତାପରେ ତାକୁ ଯୁକ୍ତିଦ୍ଵାରା ଖଣ୍ଡନ 
କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ଆସ୍ତିକବାଦୀମାନେ ଯୁଚ୍ତି କରିଥାନ୍ତି ଯେ “ ଏହି ବିଶ୍ଵର ଜଣେ 
ସ୍ରଷ୍ଟା ଅଛନ୍ତି ଓ ସେ ଭଶ୍ଵର” । ଯେ କିଛି ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି, ସୃଷ୍ଟ ବସ୍ତୁ ସହ ତାଙ୍କର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ହେଉଛି ଯେ ସେ ଏହାର ସ୍ରଷ୍ଟା । ଭଶ୍ଵର ଯେହେତୁ ଏହି ବିଶ୍ଵକୁ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି ସେ 
ଏହାର “ସ୍ରଷ୍ଟା” | 


ଭଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ରଷ୍ଟା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବାବେଳେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି - 
ଭଶ୍ଵର ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ସୃଷ୍ଠି କରିଛନ୍ତି ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ତାର ସ୍ଥିତି କଣ ବୋଲି ନାଗାର୍ଜୁନ ପ୍ରଶ୍ନ 
କରିଛନ୍ତି । ନାଗାର୍ଜୁନଙ୍କ ମତରେ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନର ତିନୋଟି ସମ୍ଭାବ୍ୟ ଉତ୍ତର ଭଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ 
ଦେଇପାରିବେ | ପ୍ରଥମ ସମ୍ଭାବନା ହେଉଚି ଯେ ଭଶ୍ଵର ଯେଉଁ ବସ୍ତୁକୁ ସୃଷ୍ଠି କରିଛନ୍ତି ତାହା 
ଅସ୍ତିତ୍ବଯୁକ୍ତ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ରହିଛି । ତେବେ ନାଗାର୍ଜୁନଙ୍କ ମତରେ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ରହିଛି, ତାହାକୁ ସୃଷ୍ଟି କରିବାର କଣ ଅର୍ଥ ଅଛି ? ଯେଉଁ ବସର ସ୍ଥିତି ଅଛି ତାକୁ 
ଭଶ୍ବର ସୃଷ୍ଟି କରିବାର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିବ କି ? ଅସ୍ତିତଵଥବା ବସ୍ତୁମାନଙ୍କୁ ଲଶ୍ଵର ରଚନା କରିଛନ୍ତି 
କହିବା ନିରର୍ଥକ ନୁହେଁ କି ? 


ଦ୍ଵିତୀୟରେ ତେବେ ଏପରି କୂହାଯିବ ଯେ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁର ଅସ୍ତିତ୍‌ ନାହିଁ ବା ନଥୁଲା, 
ଭଶ୍ଵର ତାହା ହିଁ ସୃଷ୍ଟି ବା ରଚନା କରିଛନ୍ତି | ସେପରି ସ୍ଥଳେ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ଅସ୍ତିତ୍ଵରହିତ ବା 
ଯାହାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଅସମ୍ଭବ ଭଶ୍ଵର ତାହା ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିବେ କି ? ବାଲିରୁ ତେଲ, ପାଣିରୁ 
ଲହୂଣି ବା କଇଁଛ ଦେହରୁ ଉଲ୍‌ ଆମ ଜାଣିବାରେ ଅସ୍ତିତ୍‌ଵବିହୀନ । ଇଶ୍ଵର ଏହା ସୃଷ୍ଟି 
କରିପାରିବେ କି ? ତାହା ସୃଷ୍ଟି କରାଯିବା ସମ୍ଭବ କି ? ଏହା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, କାରଣ ଏସବୁ 
କଥା ଅସ୍ତିତଵହୀନ | ଏକ ସର୍ବଶର୍ତିମାନ୍‌ ଶଶ୍ଵବରଙ୍କ ଯେଉଁମାନେ ସ୍ଵୀକାର କରୁଛନ୍ତି ସେମାନେ 
କୁହନି ଭଶ୍ଵର ସବୁକିଛି ରଚନା କରିପାରିବେ । ତେବେ ଯଦି ଛଶ୍ଵର ସବୁକିଛି କରିପାରିବେ 
ଏପରି ଅସ୍ତିତ୍ଵହୀନ ଜିନିଷ ଥବା କେହି ଦେଖୁଛନ୍ତି କି ? ଏଥରୁ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ ଏସବୁ 
ଯେପରି ଅସ୍ତିତୃହୀନ, ଭଶ୍ଵର ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଅସ୍ତିତୃହୀନ । 
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ତୃତୀୟ ସମ୍ଭାବନାକୁ ହୁଏତ ଭଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଗ୍ରହଣକରି କହିବେ ଯେ ଯେଉଁ 
ବସ୍ତୁର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନଥିଲା, ଭଶ୍ଵର ତାହାକୁ ସୃଷ୍ଟି କଲେ । ଏକ ବସ୍ତୁର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନଥୁଲା, ଏହାକୁ 
ରଶ୍ଵର ସୃଷ୍ଟି କରିବାପରେ ଏହା ଅସ୍ତିତ୍ୃୁକ୍ତ ହେଲା | ଏଠାରେ ନାଗାର୍ଜୁନଙ୍କର ଯୁକ୍ତି ହେଉଛି 
ଅସ୍ତିତ୍ଵରହିତ ହେବା ଓ ଅସ୍ତିତୃଯୁକ୍ତ ହେବା ଦୁଇଟି ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ଭାବନା ଅଟେ, ଯାହା 
ଏକତ୍ର ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ଅସ୍ତିତ୍ଵରହିତ ତାହାକୁ ଅସ୍ତିତୃଯୁକ୍ତ କରିବା ଯେପରି 
ଅସମ୍ଭବ, ସେହିପରି ଯେଉଁ ବସୁ ଅସ୍ତିତୃଯୁକ୍ତ ତାହାକୁ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ରହିତ କରିବା ମଧ୍ୟ ଅସମ୍ଭବ 
ଅଟେ । ଜୀବନ-ମୃତ୍ୟୁ ଆଲୋକ-ଅନ୍ଧାର ଯେପରି ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ, ସେହିପରି 
ଅସ୍ତିତୃଯୁକ୍ତ ଓ ଅସ୍ତିତ୍ଵରହିତ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ । ଯେଉଁଠି ଆଲୋକ ଅଛି, ତାହା ଅନ୍ଧାର 
ରହିତ ଓ ଯେଉଁଠି ଅନ୍ଧାର ଅଛି ତାହା ଆଲୋକିତ ନୁହେଁ, କିମ୍ବା ଯେଉଁଠି ଜୀବନ ବିଦ୍ୟମାନ 
ତାହା ଜୀବିତ ମୃତ ନୁହେଁ, ଯାହା ମୂତ, ସେଠାରେ ଜୀବନ ନାହିଁ | ଆଲୋକ ଅନ୍ଧାର, 
ଜୀବିତ-ମୂତ ଯେଉଁପରି ପରସ୍ପରଠାରୁ ପୃଥକ, ଅସ୍ତିତ୍ୃଯୁକ୍ତ ଓ ଅସ୍ତିତ୍ଵରହିତ ସେହିପରି 
ପରସ୍ପରଠାରୁ ଭିନ୍ନ । ସୁତରାଂ ଅସ୍ତିତ୍ଵରହିତ ବସ୍ତୁକୁ ଅସ୍ଵିତ୍ୃଯୁକ୍ତ କରିବାର ସମ୍ଭାବନା ଭଶ୍ବରଙ୍କ 
ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ । 


ନାଗାର୍ଜୁନ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଏହି ତିନୋଟି ସମ୍ଭାବନାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ସହ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ମଧ୍ଯ ଅସ୍ବୀକାର କରିଛନ୍ତି | 


ନାଗାର୍ଜୁନ ଛଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି ଯେଉଁ ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା 
କରିଛନ୍ତି ତାହା କେତେ ଦୂର ବୈଧ ? ଭଶ୍ଵର ସବୁ କିଛିର ସ୍ରଷ୍ଟା, ଏହି ଭାବନାକୁ ବିରୋଧ 
କରିବାରେ ଏସବୁ ଯୁକ୍ତର କିଛି ପ୍ରଭାବ ରହିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏହି ପ୍ରଦତ୍ତ ଯୁକ୍ତି ସେପରି ପ୍ରଭାବଶାଳୀ 
ଯୁକ୍ତି ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ପ୍ରଥମ ସମ୍ଭାବନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ବସ୍ତୁର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଆଧାରକରି ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ଯେପରି ଖଣ୍ଡନ କରାଯାଇଛି, ସେହି ଯୁକ୍ତି ବିଶ୍ଵର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବାସ୍ତବ ବସ୍ତୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରୟୋଗ 
ହୋଇପାରିବ । ଯେଉଁ ବସ୍ତୁର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଅଛି, ତାହାକୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସୃଷ୍ଟି ବୋଲି କହିବା ଯଦି 
ଅର୍ଥହୀନ ମନେହୁଏ ତେବେ ସେହି ମାନଦଣ୍ଡରେ ଜଣେ ବଢେଇ କବାଟଟିଏ ତିଆରି 
କରିବା ବା ଜଣେ କୁମ୍ଭକାର କଳସୀଟିଏ ତିଆରି କରିବାକୁ ମଧ୍ଯ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ 
ପାରିବ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଲଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରିବା ଜଣେ ବଢେଇ ବା ଜଣେ 
କୁମ୍ଭକାରର ଅସ୍ତିତ୍ୃକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ସଙ୍ଗେ ସମାନ । ସେପରି ସ୍ଥଳେ ଆମ ଚତୁର୍ଦିଗରେ 
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ଥିବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ଗୃହ, ପୋଷାକ, ଜୋତା, ବୃକ୍ଷ କୂଅ ଇତ୍ୟାଦିର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ମଧ୍ଯ 
ଆମେ ବାରଣ କରିବା । ନାଗାର୍ଜୁନ ଏପରି ଏକ ଯୁକ୍ତି ଦେବା ପଶ୍ଚାତରେ ତାଙ୍କର ତାର୍ବିକ 
ବିଚାର ରହିବା ମନେହୁଏ । କାରଣ ତାଙ୍କ ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ମାଧ୍ୟମିକ ଦର୍ଶନର ତାର୍ଵିକ ଭିରି 
ହେଉଛି ଶୂନ୍ଯୟବାଦ | ଏହି ମତାନୂସାରେ ସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ବ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ! 
ଜଡବସ୍ତୁ ହେଉ ବା ଚେତନବସ୍ତୁ ହେଉ କାହାର ଅସ୍ତି ତ୍ଵଗତ ସତ୍ତାର (ontological 
reality) ଯଥାର୍ଥତା ନାହିଁ । ବସୁ ନଥିଲେ ଚେତନା ମଧ୍ଧ କିପରି ରହିବ ? ଏହି ଦର୍ଶନର 
ତାତ୍ତିକ ସ୍ପିତି ହେଉଛି ଯେ ଏହା ବସ୍ତୁ ଓ ଚେତନା ବା ବିଜ୍ଞାନ ଉଭୟକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରି ଏକ 
ପ୍ରକାର ଶୂନ୍ୟବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛି । ଶୂନ୍ଯବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାଦ୍ଵାରା ନାଗାର୍ଜୁନ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ଵୀକାର ସହ ସବୁ କିଛିକୂ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ତେବେ ଅନେକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ 
ନାଗାର୍ଜୁନଙ୍କର ଶୁନ୍ୟବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବେ ନାହିଁ ବରଂ ଜଗତର ଅସ୍ିତଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବେ | 
ସୁତରାଂ ଯେଉଁ ତର୍କ ଲଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତି ତ୍ଵକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ସହ ଜଗତର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ମଧ୍ଯ 
ଖଣ୍ଡନ କରିଥାଏ ତାହା ଯେ ଯଥାର୍ଥ ଯୁକ୍ତି ନହଁ ଏହା କେତେକ ମତ ଦେଇଥାନ୍ତି । 


ଏତଦ୍ବ୍ୟତୀତ ନଗାର୍ଜୁନଙ୍କ ଦୃତୀୟ ସମ୍ଭାବନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯୁକ୍ତି ମଧ୍ଯ ସନ୍ତୋଷଜନକ 
ନୁହେଁ । ଅସ୍ତିତୃଯୁକ୍ତ ଓ ଅସ୍ତି ତ୍ଵରହିତ ପରସ୍ବର ବିରୋଧୀ ଅବଧାରଣା । ତେବେ 
ଭଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଏ ଉଭୟ ଅବଧାରଣାକୁ ଏକତ୍ର ରହିବା କହୁନାହାନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ 
ମତରେ ଯେଉଁ ସମୟ ମଧ୍ଯରେ ଶଶ୍ବର ସୃଷ୍ଟି ସର୍ଜନା କରିନଥିଲେ ସେହି ସମୟରେ ସୃଷ୍ଟିର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନଥୁଲା, ବରଂ ସୃଷ୍ଟି ସର୍ଜନା ପରେ ଏହା ଅସ୍ତିତୃଯୁକ୍ତ ହେଲା, ସୁତରାଂ ଏଥୁରେ 
ସ୍ଵବିରୋଧତା କେଉଁଠି ରହିଲା ? ବସ୍ତୁତଃ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସପକ୍ଷରେ ନାଗାର୍ଜୁନଙ୍କର ଏହି 
ଯୁକ୍ତି ଯେ ସେପରି ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ତାହା ମନେ ହୁଏ ନାହିଁ । 


ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଖଣ୍ଡନ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାଗାର୍ଜୁନ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ଯୁକ୍ତିର ମଧ୍ଯ 
ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି । ସେ ଏଠାରେ ଏକ ମୌଳିକ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠାଇଛନ୍ତି । ଯଦି ଶଶ୍ଵର 
ବିଶ୍ବର ନିର୍ମାତା ତେବେ ଶଶ୍ବରଙ୍କ ଉତପ୍ପଭି କିପରି ହୋଇଛି ? ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ତିନୋଟି 
ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି । ଛଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ହୁଏତ କହିବେ ଯେ ଭଶ୍ଵବର ସ୍ବୟଂଭୂୁ, ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ତାଙ୍କର ଉତ୍ପଭିର ଆଧାର ହିଁ ସେ ନିଜେ । ତେବେ ଏହି ମତ ନାଗାର୍ଜୁନଙ୍କ ମତରେ ସଂପୂର୍ଣ 
ଅଯୌକ୍ତିକ, କାରଣ ଏପରି କୌଣସି ବସ୍ତୁ ନାହିଁ ଯାହା ନିଜଠାରୁ ହିଁ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇପାରିବ । 


- ୨ ୦୩- 
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ଆମେ ଏପରି କୌଣସି ବସ୍ତୁ କଳ୍ପନା କରିପାରିବା କି ଯାହା ନିଜେ ଜନ୍ମିତ ଓ ନିଜେ ନିଜର 
ଜନ୍ମଦାତା ? ଗୋଟିଏ ଖଣ୍ଡା ଯେତେ ଧାରଯୁକ୍ତ ହେଲେ ବି ଏହା ନିଜକୁ ନିଜେ ଛେଦନ 
କରିପାରିବ କି ? ମୋଟ ଉପରେ ଆମେ ଏପରି କିଛିର କଳଛନା କରିପାରିବା ନାହିଁ ଯାହା 
ନିଜକୁ ନିଜେ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିବ । ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ଏକ ସମୟରେ ନିଜେ ନିଜର ପୁତ୍ର ଓ 
ନିଜର ପିତା ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ଇଶ୍ଵର କିପରି ସ୍ବୟଂଭୂ ବା ନିଜେ ନିଜର 
ସ୍ରଷ୍ଟା ବୋଲି କହିହେବ ? ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଏକ ଦ୍ଵିତୀୟ ସମ୍ଭାବନା ଆସିବ ଯେ 
ଭଶ୍ଵର ସ୍ଵୟଂଭୂ ନହେଲେ ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ଵର ତାଙ୍କର ବହିର୍ଭୂତ କିଛିରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଛନ୍ତି । ଯଦି 
ଆମେ ଶଶ୍ବରବାଦୀ ଭାବନା ଆଧାରରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଯେ ସବୁ କିଛି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସୃଷ୍ଟି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏ ବିଶ୍ଵର ସେ ହେଉଛନ୍ତି ସର୍ଜନାକାରୀ, ସେପରି ସ୍ଥଳେ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଇଶ୍ଵର ଜଗତକୁ 
ସୃଷ୍ଟି କରିନାହାନ୍ତି ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛିର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ । ଏହି ସମିତିରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଉପ୍ପରି ହେବାର କାରଣ କିପରି ଅସ୍ମିତ୍ଵ“ରହିତ 
ଅନ୍ୟ କିଛି ହୋଇପାରିବ ? ସୁତରାଂ ଭଶ୍ଵର ଅନ୍ୟ କିଛିରୁ ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଛଚ୍ତି ବୋଲି କହିବା 
ଅସଂଗତ ବା ବିରୋଧାତ୍ସକ ହେବ । ଯେହେତୁ ଭଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଅସୀମ, 
ନିତ୍ୟ ଓ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି, ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସୃଷ୍ଟି ତାଙ୍କ ବହିର୍ଭୂତ 
ଅନ୍ୟ କିଛିରୁ ହୋଇଛି ବୋଲି କହିବା ସମ୍ଭବତଃ ସବୁଠାରୁ ଅଧକ ଅଯୌକ୍ତିକ ଓ ଅବୋଧଗମ୍ୟ 
ହେବ । ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ ହୁଏତ ଏକ ତୃତୀୟ ସମ୍ଭାବନାର ପରିକଛ୍ଥନା ଆସିବ ଯେ ସମ୍ଭବତଃ 
ଭଶ୍ଵର ଅନାଦି, ସେପରି ସ୍ଥଳେ ତାଙ୍କ ଉପ୍ପରିର କୌଣସି କାରଣ ନାହିଁ । ସେ ହେଉଛନ୍ତି 
ବିଶ୍ଵର ଆଦିକାରଣ, ଏଥୁପାଇଁ ଯେ ଭଶ୍ଵରବାଦୀଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ କୌଣସି କିଛି ବିଶ୍ବରେ 
କାରଣବିହୀନ ନୁହେଁ । ଇଶ୍ଵର ଅନାଦି ଓ ଅନନ୍ତ ବୋଲି ଇଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥାନ୍ି । ଭଶ୍ଵର ଯଦି ଅନାଦି ଓ ଅନନ୍ତ ତାଙ୍କଦ୍ଵାରା ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଇଥବା ବିଶ୍ଵ ମଧ୍ଯ 
ଅନାଦି । ଶଶ୍ଵର କାରଣ ଓ ବିଶ୍ବ କାର୍ଯ୍ୟ ଯେହେତୁ ଶଶ୍ବର ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ବା ଅନାଦି କାରଣ 
ଭାବେ ରହିଛନ୍ତି, ସେହେତୂ ଏହି ବିଶ୍ଵ ମଧ୍ଯ ସର୍ବଦା ରହିଛି ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ 
ହେବ | ଏହା ଅନୁଭବରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଯଦି କୌଣସି ବସ୍ତୁର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ କାରଣ 
ଉପସ୍ପିତି ଥାଏ, ତେବେ ତାହାର କାର୍ଯ୍ୟର ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନିଶ୍ଚୟ ରହିବ | କାରଣ 
ଯଦି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ବିଦ୍ୟମାନ ରହିଥାଏ, ତେବେ କାର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ଯ ନିଶ୍ଚୟ ରହିବ । କିନ୍ତୁ 
ଭଶ୍ଵରବାଦୀଙ୍କ ମତରେ ଇଶ୍ଵର ଯଦିବା ବିଶ୍ଵର କାରଣ, ତେବେ ଭଶ୍ଵର ଅନାଦି କାଳରୁ 
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ରହିଛନି ଓ ପରେ ବିଶ୍ଵ ଆସିଛି । ଏହାର ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ହେବ ଭଶ୍ଵର ଯଦିବା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପରେ 
ଉପସ୍ଥିତ ଥୂଲେ, ତଥାପି କାର୍ଯ୍ୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଶ୍ଵର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଅଭାବ ରହିଥୁଲା ! କାର୍ଯ୍ୟଟକାରଣ 
ମଧ୍ୟରେ ରହିଥିବା ସହଚର୍ଯ୍ୟ ନିୟମର ଏହା ପରିପନ୍ଛୀ ଅଟେ । ଯେତେବେଳେ କାରଣ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବା, ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ଭାବେ ଉପସ୍ପିତ ଥାଏ, ସେତେବେଳେ କାର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଉପସ୍ଥିତି ରହିଥବା 
କାର୍ଯ୍ୟଟକାରଣ ବିଧ୍ୂର ମୌଳିକ ନିୟମ ଅଟେ । କିନଧୁ ଭଶ୍ଵରବାଦୀଙ୍କ ମତାନୁସାରେ ବିଶ୍ବ 
ସର୍ଜନା ପୂର୍ବରୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଥଲା ଓ ବିଶ୍ବର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନଥଲା । ମୋଟ ଉପରେ ଯଦି 
ବିଶ୍ଵର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ କାରଣ ଶଶ୍ଵର ହୁଅନ୍ତି, ତେବେ ଲଶ୍ଵର ଥୁଲେ ଅଥଚ ବିଶ୍ଵ ନଥୁଲା 
କହିବା ଅଯୌକ୍ତିକ ଓ ସ୍ଵବିରୋଧୀ ହେବ । ସୁତରାଂ ନାଗାର୍ଜୁନ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସମ୍ଭାବନାକୁ 
ବିଭିନ୍ନ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ସେସବୁର ଅସାରତା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ନା ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ସ୍ବୟଂଭୂ ନେବା ସମ୍ଭବ, ନା ଭଶ୍ଵର ତାଙ୍କ ବହିର୍ଦୂତ କିଛି ସତ୍ତାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ବୋଲି କୁହାଯାଇ 
ପାରିବ, ନା ଭଶ୍ଵର ଅନାଦି ହେବା ସମ୍ଭବ । ଏ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅବଧାରଣା ତର୍କ-ବିରୁଦ୍ଧ 
ହେଉଥିବାରୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ନାଗାର୍ଜୁନଙ୍କ ପରେ 
ମହାଯାନ ପନ୍ତୀ ବୌଦ୍ଧ ଦାର୍ଶନିକ ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ ତାଙ୍କର ଗ୍ରନ୍ଧ “ ତତ୍ତସଂଗ୍ରହ”ରେ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି | ତେବେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଧାରାରେ 
ନୈୟାୟିକମାନେ ଶଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ଯେଉଁସବୁ ଯୁକ୍ତି ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି ସେସବୁ 
ଯୁକ୍ତିର ଅସାରତା ଓ ତାର୍କିକ ଦୁର୍ବଳତା ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି ଯୁକ୍ତିଦ୍ଵାରା 
ଯେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତି ତୃକୁ ପ୍ରମାଣ କରିହେବ ନାହିଁ, ଏହାକୁ ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ କରିବାକୁ ସେ ପ୍ରୟାସ 
କରିଛନ୍ତି । 

ତେବେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରଂପରାରେ ପରବର୍ରୀ ନୈୟାୟିକମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣକରି ତାଙ୍କୁ ସର୍ବଜ୍ଞ ଓ ନିତ୍ଯ ବୋଲି ଦର୍ଶାଇବାକୁ ଉଦ୍ଯମ 
କରିଛନ୍ତି । ନୈୟାୟିକମାନେ ଯେଉଁ ସବୁ ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ 
ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛନ୍ତି ସେହି ସବୁ ଯୁକ୍ତିମାନଙ୍କର ଅସାରତା ଓ ଅବଵୈଧତା 
ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରଂପରାରେ କେବଳ ପରବର୍ରୀ ଯୁଗରେ 
ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଶଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । 
ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତଙ୍କ ସମୟକୁ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରେ କେବଳ ନୈୟାୟିକମାନେ ହିଁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
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ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପର୍କରେ କିଛି ଯୁଲ୍ତିର ଅବତାରଣା କରିଥୁଲେ, ସୁତରାଂ ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟଥୁଲା 
ନୈୟାୟିକଙ୍କ ଯୁଲ୍ତିର ଅସାରତାକୁ ଦର୍ଶାଇବା । ହୁଏତ ସାଂପ୍ରତିକ ସମୟରେ ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତଙ୍କର 
ଯୁକ୍ତି କତେକାଂଶରେ ଅପ୍ରାସଂଗିକ ମନେ ହୋଇପାରେ, କିନୁ ଏହାର ପ୍ୃଷ୍ଠଭୂମିକୁ 
ବିଚାରକୁ ନେଲେ ଏହା ନ୍ଯାୟ-ବୈଶେଷିକ ଯୁକ୍ତିର ବିରୋଧରେ ଅଭିପ୍ରେତ ଥଲା | 
ସୁତରାଂ ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ କେବଳ ଏକ ତାର୍କିକ ଭାବଧାରାରେ ନ୍ୟାୟମତକୁ ଖଣ୍ଡନ କରିବାକୁ 
ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି | 


~~ ~~~ 


ତେବେ ନ୍ୟାୟ ଦର୍ଶନରେ ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା ଭାବେ ଯଦି ବି ନିଆଯାଇଛି, 
ତେବେ ସେ ଏହାର କେବଳ ଚେତନ ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଅଟନ୍ତି | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଶ୍ଵର ଜଗତର 
ଉପାଦନ କାରଣ ନୂହଁନ୍ତି । ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ମତରେ ଯେଉଁ ଚାରି ପ୍ରକାରର ଅଣୁମାନ 
ରହିଛନ୍ତି ସେମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପରି ନିତ୍ୟ (6†€rnaୀ!) | ଇଶ୍ଵର ଅଣୁମାନଙ୍କୁ ଉପାଦାନ 
ଭାବେ ନେଇ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି, କିନୁ ସେ ଅଣୁମାନଙ୍କର ସ୍ରଷ୍ଟା ନୁହଁନ୍ତି । ପୁନଶ୍ଚ ନ୍ଯାୟ 
ମତରେ ଭଶ୍ବର ଜଗତର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେ କେବଳ ମାତ୍ର . ନିମିତ କାରଣ 
ନୂହଁନ୍ତ | ଦେଶ, (Space) କାଳ,(Time) ଆମା, ଆତୃମାନଙ୍କର ଧର୍ମ - ଅଧର୍ମ ଇତ୍ୟାଦି 
ମଧ୍ଯ ନିତ୍ୟ ଓ ଜଗତର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଭାବରେ ସେମାନଙ୍କର ଭୂମିକା ରହିଛି । ତେବେ 
ରଶ୍ଵର ଯଦିବା ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା,ସେ ନିମିଭ କାରଣ ଭାବେ କେବଳ ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କୁ 
ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । ଯେତେ ସବୁ ବସ୍ତୁ ଆମେ ଜଗତରେ ଦେଖୁ ତାହା ସବୁ ପୂଥବୀ ବା କ୍ଷିତି, 
ଜଳ, ଅଗ୍ନି ଓ ବାୟୁର ସମଷ୍ଟି ! ଏସବୂର ପ୍ରାଥମିକ ଅବସ୍ଥା ହେଉଛି ଏହାର ଅଣୁ ଓ ଏହି 
ଚାରି ଉପାଦାନରୁ ସକଳ ଯୌଗିକ ବସ୍ତୁର ଉତ୍ପତ୍ତି । ତେବେ କ୍ଷିତି, ଜଳ, ଅଗ୍ନି ଓ ବାୟୁକୁ 
ରଶ୍ଵବର ହିଁ ଅଣୁମାନଙ୍କ ସମ୍ମିଶ୍ରଣରେ ସର୍ଜନା କରିଛନ୍ତି । କେବଳ ଅଣୁମାନଙ୍କର ମିଶ୍ରଣରେ 
ଏସବୁ ହୋଇଛି ସ୍ଵତଃ ହୋଇନାହିଁ, ବରଂ ଇଶ୍ଵର ନିଜର ଚେତନା ପ୍ରୟୋଗ କରି 
.ଏସବୂକୁ ସଂଯୋଜିତ କରିଛନ୍ତି | ତେଣୁ ଭଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ଚିଶ୍ଵର ସଚେତନ ନିମିତ୍ତ 
କାରଣ, ଏଥିପାଇଁ ଯେ ସେ ନିତ୍ୟ ଉପାଦନ ଗୁଡିକୁ ସଂଯୋଜିତ କରି ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି | 

ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ସେମାନଙ୍କର ଅଣୁବାଦୀ ତାର୍ବିକ ବିଚାର 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଇଶ୍ବରଙ୍କୁ ସନ୍ଧିହିତ କରିଛନ୍ତି କାରଣ ଇଶ୍ଵର ଅଣୁମାନଙ୍କୁ ସଂଯୋଜିତ କରି ଯୌଗିକ 
ବସ୍ତୁ ସବୁକୁ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । ଏହି ବିଚାରକୁ ସେମାନେ ନିଜର ଅନୁଭୂତି ଜନିତ ବାସ୍ତବ 
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ଜୀବନର ଘଟଣା ପ୍ରବାହ କରିଆରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ଜଣେ ବୁଣାକାର 
ଯେପରି ସୂତାମାନଙ୍କୁ ସଂଯୋଜିତ ଥୀ ବସ୍ତର ତିଆରି କରେ ବା ଜଣେ କୂମ୍ଭକାର ମାଟିରୁ 
ପାତ୍ରର ଅଂଶ ମାନ କରି ସେମାନଙ୍କ ସଂଯୋଗରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ପାତ୍ରଟି ନିର୍ମାଣ କରେ ଇଶ୍ଵର ମଧ୍ଯ 
ସେହିପରି ସୃଷ୍ଟିକୁ ସର୍ଜନା କରିଛନ୍ତି । ଏହି ସାଦୂଶ୍ଯରେ ବିଶ୍ବ-ସୃଷ୍ଠିକୁ ନୈୟାୟିକମାନେ 
ବୁଝିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ବିଶ୍ବ-ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଅଣୁମାନଙ୍କର ପରସ୍ପର ସହ 
ସଂଯୋଗକାର୍ଯ୍ୟ ଇଶ୍ଵରଙ୍କଦ୍ଵାରୀ ହିଁ ହୋଇଛି । ସୂତାମାନଙ୍କ ସଂଯୋଗ କରିବାରେ ବା 
ପାତ୍ରର ଅଂଶମାନଙ୍କୁ ସଂଯୋଗ କରିବାରେ ବୁଣାକାର ବା କୂମ୍ଭକାରର ଯେଉଁ ସଚେତନ 
ଭୂମିକା ରହିଛି, ସେହିପରି ଜଡ ଅଣୁମାନଙ୍କୁ ସଂଯୋଜିତ କରିବାରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଭୂମିକା 
ରହିଛି । ତେଣୁ ଇଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ପାରିବନାହିଁ । ଭଶ୍ଵରଙ୍କର 
ଅସ୍ତିତ୍ବକୁ ତାତ୍ତିକ ସ୍ତରରେ ଥରେ ଗୋଟିଏ ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ଗ୍ରହଣ କଲାପରେ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ପ୍ରମାଣର ସୂତ୍ରପାତ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ ହୋଇଛି । 
ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ନ୍ଯାୟ-ବୈଶେଷିକ ଯୁକ୍ତିକୁ ଉପସ୍ଥାପନ କରିବା 
ପରେ ସେ ସବୁ ଯୁକ୍ତିର ମୌଳିକ ଜଟଳିତା ଓ ତାର୍କିକ ଅବୈଧତା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଛନ୍ତି । 
ତେବେ ବହୁ ସମୟରେ ତାଙ୍କର ଯୁକ୍ତି ଗୁଡିକ କେବଳ ତାର୍କିକ ଭିରି ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ 
ଓ ଅତ୍ଯନ୍ତ ବୈଷୟିକ । ସୁତରାଂ ଏଠାରେ ଅତ୍ଯନ୍ତ ବୈଷୟିକ ଯୁକ୍ତି ସବୁକୁ ବିଚାରକୁ 
ନନେଇ କେତେକ ସାଧାରଣ ଯୁକ୍ତିର ଉପସ୍ଥାପନା କରିବା । କୁମ୍ଭକୁ ଦେଖ ଜଣେ 
କୁମ୍ଭକାର ବା ବସ୍ତକୁ ଦେଖୁ ଜଣେ ବୁଣାକାର ଅନୁମାନ କରାଯାଏ, କାରଣ ଏହା ନେଇ 
ଆମର ବାସ୍ତବ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷାନୁଦୂତି ରହିଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ କୁମ୍ଭ ବା ବସ୍ତ ଇତ୍ୟାଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ 
ଲୌକିକ କାରଣମାନ ବିଦ୍ୟମାନ ତାହା ଆମର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷର ପରିସରଭୁକ୍ତ | ଅର୍ଥାତ୍‌ କୁମ୍ଭ 
ଯେ କୁମ୍ଭକାରର କାର୍ଯ୍ୟ ବା ବସ୍ତ୍ର ଯେ ବୁଣାକାରର କାର୍ଯ୍ୟ ତାହା ସହଜରେ ଅନୁମେୟ, 
କାରଣ ପୂର୍ବରୁ ଏସବୁକୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରାଯାଇଛି । ଯେହେତୁ ଏସବୁ ଆମର ବାସ୍ତବ ମ୍ରତ୍ୟକ୍ଷର 
ପରିସରଭୁକ୍ତ ଏସବୁକୁ ଅନୁମାନ କରିବା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ତ୍କସଂଗତ ଅଟେ । ଏହି ସାଦୃଶ୍ୟ 
ଆଧାରରେ ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ବିଚାରକମାନେ ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସାହାଯ୍ୟରେ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ମତରେ କ୍ଷିତି, ଜଳ, ଅଗ୍ନି ଓ ବାୟୁର ପରମାଣୁ ଗୁଡିକ 
ନିତ୍ୟ ଓ ସକଳ ବସ୍ତୁ ଏସବୁର ସଂଯୋଗରୁ ହିଁ ଉତ୍ପନ୍ନ । ସୃଷ୍ଟିର ଅର୍ଥ ଏହି ଅଣୁମାନଙ୍କର 
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ସଂଯୋଗ ଓ ତାହା ହିଁ ଲଶ୍ଵରଙ୍କଦ୍ଵାରା ସଂପନ୍ନ ହୋଇଛି । କ୍ଷିତିର ପରମାଣୁକୁ ନେଇ କ୍ଷିତି, 
ଜଳର ପରମାଣୁକୁ ନେଇ ଜଳ ରତ୍ଯାଦି କାର୍ଯ୍ୟ ଭଶ୍ଵର କରିଛନ୍ତି ।| ପରମାଣୁର ସଂଯୋଗ 
ଜନିତ କାର୍ଯ୍ୟରୁ ସୃଷ୍ଠି କ୍ରିୟା ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ସକଳ ଯୌଗିକ ବସ୍ତୁର ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଛି । 


ତେବେ ଏହି ପ୍ରକାର ଲୌକିକ ସାଦୃଶ୍ୟରୁ ଏ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର ଜଣେ ଅଲୌକିକ ଅଣୁ 
ସଂଯୋଜକ ଅଛନ୍ତି ବୋଲି କହିପାରିବା କି ?ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତଙ୍କ ମତରେ ଏ ପ୍ରକାରର ଅନୁମାନ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅମୂଳକ ଓ ଆଧାରହୀନ | ମଣିଷ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଠ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରଖୁ କୁମ୍ଭ ବା ବସ୍ତ ନିର୍ମାଣ 
କରିଥାଏ । ଯଦି ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁକୁ ଏକ ସଂଯୋଗ ବୋଲି ନିଆଯିବ, ତେବେ କେତେକ 
ବସ୍ତୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସଂଯୋଗକାରୀ ରହିବା ସମ୍ଭବ, କିନୁ ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେ ସଂଯୋଗକାରୀ 
ରହିବେ ଏହାର କଣ ପ୍ରମାଣ ଅଛି ? ଗୋଟିଏ ବସ୍ତ ବା କୁମ୍ଭ ପଶ୍ଚାତରେ ସଂଯୋଗକାରୀ 
ବା ନିମିତ୍ତ କାରଣ ରହିଛି, କିଚୁ ନଦୀ, ପାହାଡ, ବୃକ୍ଷ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ନିମିତ୍ତ 
କାରଣ ଥିବା କେବେ ହେଲେ ଜଣା ନାହିଁ | ସୁତରାଂ ଜଗତରେ ଆମେ ଯେତେ ଯେତେ 
ପ୍ରାକୃତିକ ବସ୍ତୁ ଦେଖୁ ଯଥା ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ର ପାହାଡ, ନଦୀ, ବୃକ୍ଷ, ପ୍ରାଣୀ..ଏସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଆମେ ଏକ ରଚନୟିତାଙ୍କୁ ଅନୁମାନ କରିପାରିବା ନାହିଁ । ଯେହେତୁ ଆମର ଏ ସବୁର 
ସର୍ଜନା ନେଇ କେବେ କିଛି ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷାନୁଭୂତି ହୋଇନାହିଁ, ସେ ଦୃଷିରୁ ଏ ବିଶ୍ଵକୁ ଯେ 
ଭଶ୍ଵର ଅଣୁରୁ ନିର୍ମାଣ କରିଛନ୍ତି ଏହା କହିବା ସମୀଚୀନ ନୁହେଁ | ମୋଟ ଉପରେ ପ୍ରାକୃତିକ 
ବିଶ୍ଵର ଯେ ଜଣେ ବୁଵ୍ଧିମାନ ରଚୟିତା ରହିଛନ୍ତି ତାହା ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ ଅଯୌକ୍ତିକ ବୋଲି 
ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । 

ପୁନଶ୍ଚ ଯଦି ବି ବିଶ୍ଵ ପଶ୍ଚାତରେ ବୁବ୍ଧିମାନ ସ୍ତଷ୍ଟା ଥବା କଥାକୁ ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ 
ତଥାପି ଏହା ନୈୟାୟିକଙ୍କର କଳିତ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବ କି ? ନୈୟାୟିକମାନେ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ରଚୟିତାଭାବେ ନେବା ସହ ତାଙ୍କୁ ଶାଶ୍ବତ ବା ନିତ୍ୟଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି 
ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵର ଏକ ମାତ୍ର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଓ ନିତ୍ଯ । ମନୁଷ୍ଯ 
ମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା ନିମିତ ହେଉଥିବା ଗୃହ, ପୋଲ, ବସ୍ତ ଇତ୍ୟାଦି ନିର୍ମାଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜଣେ 
ମାତ୍ର ବୁବ୍ଧିମାନ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ହାତ ନଥାଏ, ବରଂ ବହୁ ଲୋକ ଏହା କରିଥାନ୍ତି ଯେଉଁମାନେ 
ନିତ୍ୟ ନୁହଁନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଆମ ପାଖରେ ଏପରି କେଉଁ ଉଦାହରଣ ଅଛି ଯଦ୍ଵାରା ଆମେ 
ଏହି ବିଶ୍ଵର ଜଣେ ନିତ୍ଯ ସ୍ରଷ୍ଟା ଥବା ଗ୍ରହଣ କରିବା ? ସୁତରାଂ ଆମର ବାସ୍ତବ 
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ଅନୁଭୂତିଦ୍ଵାରୀ ଜଗତରେ ବିଭିନ୍ନ ବସ୍ତୁ ବିଭିନ୍ନ ବ୍ଯକ୍ତି ବା କର୍ଭାଦ୍ଵାରୀ ନିର୍ମିତ ହେଉଛି 
ଯେଉଁମାନେ ନିତ୍ୟ ନୁହଁନ୍ତି ସାବ୍ୟସ୍ତ ହେଉଛି । ଏହି ଅନୁଭୂତି ନିମିର କାରଣଭାବେ 
ଭଶ୍ଵର ଏକ ଓ ନିତ୍ୟ ଭାବନାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରୁଛି । ବିଶ୍ଵ ରଚନା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ନୈୟାୟିକମାନେ 
ଯେଉଁ ଏକ ଓ ନିତ୍ୟ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ପରିକଳଛ୍ନା କରିଛନ୍ତି, ବାସ୍ତବରେ ତାଙ୍କରି ମାନଦଣ୍ଡରେ 
ଏହା ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତୃକୁ ପ୍ରମାଣ କରିବା ପରିବର୍ରେ ଖଣ୍ଡନ କରୁଛି । ଯଦି ବିଶ୍ଵକୁ 
ଏକ ସର୍ଜନା ଭାବେ ନିଆଯିବ, ତେବେ ଏହା ଏକମାତ୍ର ସ୍ରଷ୍ଟା କାର୍ଯ୍ୟ କାହିଁକି କୁହାଯିବ ? 
ଆମର ଗୃହ, ପୋଲ, ରାସ୍ତା ଇତ୍ୟାଦିର କଣ ଜଣେ ମାତ୍ର ନିର୍ମାତା ରହିଛନ୍ତି । 


ବିଶ୍ବର ସ୍ରଷ୍ଠା ଏକ ଓ ନିତ୍ୟ ଏହି ଯେଉଁ ବିଚାର ନୈୟାୟିକମାନେ ଦେଇଛନ୍ତି 
ତାହାକୁ ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ ଅବାସ୍ତବ ବୋଲି ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ରଶ୍ଵର ଏକ ଏହା ଯେପରି ଆଧାରହୀନ, 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ନିତ୍ୟ ବୋଲି ଭାବିବା ମଧ୍ଯ ଅଯୌକ୍ତିକ ¦ ଯଦି ଶଶ୍ଵରଙ୍କୁ ରଚୟିତା ବୋଲି 
ନିଆଯିବ, ତେବେ ନିତ୍ୟ ହେବା ଓ ରଚୟିତା ହେବା ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ବୋଲି ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ 
ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । କୌଣସି ସ୍ରଷ୍ଟା କିଛିକୁ ସୃଷ୍ଠି କରିବା ପ୍ରକ୍ରିୟା ମଧ୍ଯରେ ତାହାଙ୍କ ପାଖରେ 
କିଛି ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ପରିବର୍ଶନ ହୋଇଥାଏ । ଏକ ସର୍ଜନା-ପ୍ରକ୍ରିୟାର ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ 
କିଛି ପରିବର୍ଭନ ରଚୟିତାଙ୍କ ପାଖରେ ହେବା ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ । ତେବେ ଲଶ୍ବରଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵର 
ରଚୟିତା ଭାବେ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ଅଥଚ ତାଙ୍କ ପାଖରେ କୌଣସି ପରିବର୍ଭନକୁ ସ୍ଵୀକାର 
ନ କରି ତାଙ୍କୁ ନିତ୍ଯ ବୋଲି ମନେକରିବା ଅସଂଗତ ନୂହେଁ କି ? ନୈୟାୟିକମାନେ 
ଭଶ୍ଵବରଙ୍କୁ ସ୍ରଷ୍ଟା ଓ ନିତ୍ୟ ବା ଅପରିବର୍ଗନୀୟ ବୋଲି ମାନିବାଦ୍ଵାରା ସେମାନଙ୍କ ବିଚାର 
ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ ଭାବନାରେ ଆକ୍ରାନ୍ତ ହେଉଛି । ଭଶ୍ଵବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ 
ଯାଇ ସେମାନେ ଯେଉଁ ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନର ଘଟଣାବଳୀକୁ ସାଦୃଶ୍ୟ ଭାବେ ନେଉଛନ୍ତି 
ସେସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନିତ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷ ଓ ବହୁ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଉଦାହରଣ ଥିବାବେଳେ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ନିତ୍ୟ ଓ ଏକ ବୋଲି ସେମାନେ କଳ୍ପନା କରିବା ଆଦୌ ସଙ୍ଗତବୋଧ ହେଉ 
ନାହିଁ । ଯଦି କୁମ୍ଭକାର, ବୁଣାକାର ପରି ଭଶ୍ଵର ଜଣେ ଶିନୀ ବା ସର୍ଜନାକାରୀ, ତେବେ 
ସେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କ ପରି ଅନିତ୍ୟ ଓ ସୀମିତ । ପରନ୍ତୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ନିତ୍ଯ ଓ ଏକ ବୋଲି 
ସେମାନେ କହିବା ସେମାନଙ୍କ ନିଜସ୍ଵ ମାନଦଣ୍ଡରେ ଯେ ଅଯୌକ୍ତିକ ଏହା ହିଁ ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ 
ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି | 
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ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଜ୍ଞାନ ଶାଶ୍ବତ ଓ ନିତ୍ଯ ବୋଲି ନୈୟାୟିକମାନେ ବିଶ୍ଵାସ କରିଥାନ୍ତି । 
ତେବେ ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତଙ୍କର ଯୁକ୍ତି ହେଉଛି ସଂସାରର ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ଅନିତ୍ୟ 
ରଶ୍ଵର ଏହି ଅନିତ୍ୟ ବସ୍ତୁକୁ ହିଁ ଜାଣିଛନ୍ତି । ଅନିତ୍ୟ ବସ୍ତୁ ସହ ସମ୍ବନ୍ଧ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭଶ୍ଵର 
କିପରି ନିତ୍ୟ ହେବେ ? ଶତଶ୍ଵର ପ୍ରକୃତିରେ ଯାହା ଜାଣନ୍ତି ସେସବୁ ଅନିତ୍ଯ ହେବା 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ନିତ୍ଯ ବୋଲି କହିବା ଅପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ମନେହୁଏ । ସେହିପରି 
ଛଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ବିଶ୍ଵାସ କରିଥାନ୍ତି ଯେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଉତ୍ପଭିର କୌଣସି କାରଣ ନାହିଁ, 
ଅର୍ଥାତ ଇଶ୍ଵର ହେଉଚନ୍ତି ଅଜନ୍ନା । ଯିଏ ଅଜନ୍କା, ସେ କିପରି କୌଣସି ବସ୍ତୁକୁ ରଚନା 
କରିବେ ? ଯାହା ଅଜନ୍ମା ତାହା ଅସ୍ତିତ୍ଵରହିତ ଯେପରି ବନ୍ଧ୍ଯା-ପୁତ୍ର ବା ଆକାଶ-କୂସୁମ 
ଇତ୍ଯାଦି । ସୁତରାଂ ଭଶ୍ଵର ଯଦି ଅଜନ୍କା, ସେ ମଧ୍ଯ ଅସ୍ପିତ୍ଵରହିତ । ଇଶ୍ଵର ଅସ୍ପିତ୍ଵରହିତ 
ହୋଇଥୁବା ହେତୁ ସେ କିପରି କୌଣସି ବସ୍ତୁର ରଚୟିତା ହୋଇପାରିବେ ? ତେବେ 
ଯଦିବି ଯୁକ୍ତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ରଚୟିତା ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ, ତେବେ ସଂସାରର 
ସବୁ ବସ୍ତୁ କାହିଁକି ଏକ ସମୟରେ ଓ ତୁରନ୍ତ ହୋଇ ନାହିଁ ? ଭଶ୍ଵବରଙ୍କୁ ନିମିଭ କାରଣ 
ଭାବେ ନିଆ ଯାଉଥିବାରୁ ସଂସାରର ସବୁ କିଛି ଏକ ସମୟରେ ହୋଇପାରୁଥାନ୍ତା | ଯଦି 
ଜାର୍ଯ୍ୟର ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ବା ପୂର୍ଣ୍ଣ କାରଣ ବିଦ୍ୟମାନ ଥାଏ, ତେବେ ତାହା ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ ଉତ୍ପନ୍ନ 
ହୁଏ | ଯେହେତୁ ଆମର ଅନୁଭୂତିରୁ ଏହା ଜଣାଯାଏ ଯେ ସଂସରର ସବୁ ବସ୍ତୁ ତୁରନ୍ତ ଓ 
ଏକ ସମୟରେ ଉପ୍ପନ୍ନ ହୋଇନାହିଁ, ଏଥିରୁ ଏହା ଜଣାଯାଏ ଯେ ଭଶ୍ଵର ଜଗତର ରଚୟିତା 
ନୁହଁନ୍ତି । 


ପୁନଶ୍ଚ ନୈୟାୟିକମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଯେପରି ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ କଳ୍ପନା 
କରିଛନ୍ତି ତାହାକୁ ମଧ୍ଯ ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ ଅଯୌନ୍ତିକ ଓ ଆଧାରହୀନ ବୋଲି ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ଯଦି 
ଭଶ୍ଵର ପରିପୂର୍ବ ତେବେ ଅନ୍ୟ ସହକାରୀ ବସ୍ତୁର କଣ ବା ଆବଶ୍ଯକତା ରହିଛି ? 
କିନ୍ତୁ ରଶ୍ଵର ଅନ୍ଯ ଉପାଦାନରୁ ହିଁ ଜଗତର ରଚନା କରିଛନି ବୋଲି ନୈୟାୟିକମାନେ 
କଳନା କରିଛନ୍ତି । ଯଦି ନୈୟାୟିକମାନେ ପରମାଣୁ, ଦେଶ,କାଳ ରତ୍ୟାଦିକୁ ମଧ୍ଯ ନିତ୍ୟ 
ବୋଲି ମନେକରନ୍ତି, ତେବେ ଇଶ୍ଵର କିପରି ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ହେବେ ? ନୈୟାୟିକଙ୍କ ତାର୍ତିକ 
ବିଚାର ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅପ୍ରମାଣ କରିଥାଏ । 
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ନୈୟାୟିକମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପର୍କରେ ଅନ୍ଯ ଏକ ଯୁକ୍ତି ଉପସ୍ଥାପନ 
କରିଥାନ୍ତି । ସେହି ଯୁକ୍ତି ଅନୁଯାୟୀ ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ମନୁଷ୍ୟ ଭାଷାର ପ୍ରୟୋଗ ଜାଣି 
ନଥୁଲା । ସର୍ବଜ୍ଞ ଭଶ୍ଵର ମଣିଷକୁ ପ୍ରଥମେ ଭାଷା ବ୍ଯବହାର ଶିକ୍ଷା ଦେଇଥିଲେ । 
ଭଶ୍ଵର ଭାଷା ଶିକ୍ଷା ଦେଇନଥ୍‌ଲେ ମନୁଷ୍ଯ ଭାଷାର ବ୍ଯବହାର କରିବା ସମ୍ଭବ 
ହୋଇନଥାନ୍ତା । ମଣିଷ ଭାଷା ବ୍ୟବହାରର ସାମର୍ଥ୍ୟରୁ ଶଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ମଧ୍ଯ ପ୍ରମାଣିତ 
ହେଉଛି । ଏହି ଯୁକ୍ତିକୁ ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ ମଧ୍ଯ ଖଣ୍ଡନ କରିଛନ୍ତି । ଯିଏ ଭାଷା ଶିକ୍ଷା ଦେବେ 
ତାଙ୍କର କହିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଥୁବ ଓ ତାଙ୍କର ମୁଖ ଏଥିପାଇଁ ଥିବା ଦରକାର । କିନ୍ତୁ 
ଇଶ୍ଵର ତ ଶରୀରବିହୀନ, କାରଣ ତାଙ୍କ ପାଖରେ ଧର୍ମ, ଅଧର୍ମ ନଥାଏ ଓ ଏହାର ଅଭାବରେ 
କେହି ଶରାର ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ତେବେ ଭଶ୍ବର ଶରୀରବିହୀନ ହେତୃ, ମୁଖବିହୀନ 
ଓ ମୁଖ ବ୍ଯତୀତ ଭାଷା କିପରି କୁହାଯିବ ? ନୈୟାୟିକମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଶରୀରଯୁକ୍ତ 
ବୋଲି କହିଲେ ଏହା ସେମାନଙ୍କର ମୌଳିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ କରିବ । 


ମୋଟ ଉପରେ ନୈୟାୟିକମାନେ ଶଶ୍ବରଙ୍କ ଯେପରି ସ୍ରଷ୍ଟା, ସର୍ବଜ୍ଞ ଅନିତ୍ୟ ରତ୍ୟାଦି 
ଭାବେ ପରିକଳ୍ପନା କରିଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ ଯୁଭ୍ତିକୁ ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ ଅବାସ୍ତବ, ଅଯୌକ୍ତିକ 
ଓ ଆଧାରହୀନ ବୋଲି ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି ¦ ତେବେ ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତଙ୍କ ବିତର୍କକୂ 
ନେଇ ପରବର୍ଭୀ ଯୁଗରେ ନାନା ଯୁକ୍ତି , ପ୍ରତିଯୁକ୍ତିର ସ୍ଵର ମଧ୍ଯ ଉଠିଛି । ତାଙ୍କ ସମୟରେ 
ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନୈୟାୟିକମାନଙ୍କ ଯୁକ୍ତିର ଅସାରତା ପ୍ରତିପାଦନ ପାଇଁ ଉଦିଷ୍ଟ 
ଥିଲା । ତେବେ ନୈୟାୟିକମାନେ ତାଙ୍କର ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକୁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ 
ସ୍ଥାନ ଦେଇ ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଯେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷାନୁଭୂତିର ବହିର୍ଭୂତ ଏହା ସେମାନେ ଗ୍ରହଣ 
କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ସୁତରାଂ ନୈୟାୟିକମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅନୁମାନ 
ଆଧାରରେ ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ତେବେ ଏକ ଅନୁମାନରେ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ 
ଆଧାରରେ ସିଦ୍ଧାନ୍ଧକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଏ । ନୈୟାୟିକମାନେ ଅନୁମାନକୁ ଏକ ମ୍ୂମାଣ 
ଭାବରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରଂପରାରେ ସୁବିସ୍ତୃତ ଭାବେ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିଛନ୍ତି ! ଯୁକ୍ତି 
କିପରି ଅବୈଧ ହୁଏ ଓ ହେତ୍ଵାଭାସ କିପରି ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ତାହା ସେମାନେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । 
ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ନୈୟାୟିକମାନଙ୍କ ଯୁକ୍ତି ସକଳକୁ ତାର୍କିକ ମାନଦଣ୍ଡରେ 
ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ସେସବୁ କିପରି ଅବୈଧ ତାହା ଦେଖାଇବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ଆଧୁନିକ 


= 9 ୧ ୧= 
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ଯୁଗର ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍‌ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରଦାନ କରୁଥିବା ଯୁକ୍ତିସକଳ 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ନାଗାର୍ଜୁନ ବା ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତଙ୍କର ଯୁକ୍ତି ହୁଏତ ଅପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ମନେ ହେବ । 
ତେବେ ସେମାନଙ୍କର ସମସାମୟିକ ସମାଜରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପାଇଁ ଯେଉଁ ବୌଦିକ 
ଯୁଲ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନିଆ ଯାଉଥଲା ସେସବୁ ତ୍ରୁଟିପୂର୍ଣ୍ଣ ବୋଲି ଦର୍ଶାଇବା ଏକ ଆହ୍ଵାନ ଥୁଲା । 
ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ ହିଁ ତାହା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । 


ନାଗାର୍ଜୁନ ବା ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଅବତାରଣା ପାଇଁ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ 
ବିଚାରକୁ ମୁଖ୍ୟତଃ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିଛନ୍ତି । ତେବେ ନ୍ୟାୟ“-ବୈଶେଷିକ ଓ ନାଗାର୍ଜୁନ ବା ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ତାର୍ବିକ ବିଚାରକୁ ଦାର୍ଶନିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମି ଭାବେ ନେଇଛନ୍ତି । ନ୍ୟାୟ“ ବୈଶେଷିକ 
ଦର୍ଶନ ଅଣୁବାଦ ଜନିତ ଯେଉଁ ତାର୍ତରିକ ବିଚାରକୁ ଅବତାରଣା କରିଛି ତାହାର ଏକ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଆଧାର ରହିଥୁବା ମନେହୁଏ । ଅପରପକ୍ଷରେ ନାଗାର୍ଜୁନ ଯେଉଁ ଶୂନ୍ୟବାଦ ଓ 
ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ ଯେଉଁ ବିଷୟୀନିଷ୍ଠ ପ୍ରତ୍ୟୟ ସତ୍ତାବାଦ (Subjective idealism) କୁ ତାରକ 
ବିଚାରଭାବେ ନେଇଛନ୍ତି, ତାହା ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଚାରର ପରିପନ୍ଛୀ ଅଟେ । ନୈୟାୟିକମାନେ 
ସେମାନଙ୍କ ଦର୍ଶନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଚାରରୁ ସେମାନଙ୍କର ଜିଜ୍ଞାସା ଆରମ୍ଭ 
କରି ପରେ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ଇଶ୍ବର ବିଶ୍ବାସକୁ ମିଶାଇ ଦେଇଛନ୍ତି | ତେବେ ସେମାନଙ୍କର ଅଣୁବାଦ 
ଯେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଚିନ୍ତନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏକ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଅବଦାନ, ଏହା ସ୍ବୀକାର କରିବାକୁ 
ହେବ । ସେମାନଙ୍କ ବିଚାରରୁ ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ଆଧାରହୀନ ବୋଲି ଦର୍ଶାଇବା ବା 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅଯୌକ୍ତିକ ବୋଲି ପ୍ରତିପାଦନ କରିବା ନେଇ ସମାଲୋଚନା 
ସେମାନଙ୍କର ଅଣୁବାଦ ପ୍ରତି ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନୁହେଁ । ଅଣୁବାଦ ଓ ଇଶ୍ଵରବାଦ ଦାର୍ଶନିକ ତଥା 
ତାର୍ଚିକମାନଦଣ୍ଡରୁ ଅସଂଲଗ୍ନ, ଓ ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ଅନ୍ୟମାନେ ସମାଲୋଚନା କରିବା ଯଥାର୍ଥ । 
ବସ୍ତୁତଃ ନାଗାର୍ଜୁନ ଓ ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତ ରଶ୍ଵରବାଦକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରିବା ଯଥାର୍ଥ କାରଣ 
ସେମାନେ ବୌଦ୍ଧ ପରଂପରାର ପ୍ରବକ୍ତା । ତେବେ ସେମାନଙ୍କର ତାର୍ବିକ-ଭିତି ଆଧୁନିକ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ପ୍ରବକ୍ତାମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅପ୍ରୀତିକର । ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ଵୀକାର 
କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି ତାହା ଅଧ୍ବକ 
ଜଟିଳ ଓ ଭାବବାଦୀ ବିଚାରରେ ଆକ୍ରାନ୍ତ | 


ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନ ପରଂପରାରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଏକ ମୁଖ୍ଯ ପ୍ରସଙ୍ଗଭାବେ 
ବିକଶିତ ହେବା ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଅବଦାନ | ବୌଦ୍ଧଧର୍ମରେ ଜୀବନର ଶ୍ରେୟ ନେଇ 


- ୨୧୨- 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଯେଉଁ ବିଚାର ପରିପ୍ରକାଶ ପାଇଛି ସେଥିରେ ଇଶ୍ଵର ଭାବନାର ସ୍କାନ ନାହିଁ । ବୌଦ୍ଧ 
ଦାର୍ଶନିକ ତତ୍ତ୍ଗୁଡିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର କୌଣସି ଭୂମିକା ନାହିଁ । ଶହ ଶହ ବର୍ଷର 
ବ୍ୟବଧାନ ଭିତରେ ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ସବୁ ସଂପ୍ରଦାୟ ଓ ବିଦ୍ୟାଳୟ ଗୁଡିକର 
ବିକାଶ ହୋଇଛି ସେମାନେ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ବରଂ 
ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ବିଚାରର ଯୁକ୍ତିଗୁଡିକୁ ଗମ୍ଭୀରତାର ସହ ବିଶ୍ଲେଷଣକରି ସେସବୁକୁ ଅଯୌକ୍ତିକ 
ବୋଲି ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର ତାର୍ବିକ ବିଚାର ଯାହାହେଲେ 
ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ଇଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ଅନାବଶ୍ଯକ ମନେ କରିଛନ୍ତି । ମୋଟ ଉପରେ ବୌଦ୍ଧ 
ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନ ଏକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ପରଂପରା ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ନେଇଛି । 


୪.୩ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ 
(କ) 


ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ଆଲୋଚନା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନର ଏକ 
ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ରହିଛି । ବିଶେଷକରି ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ଭୌତିକବାଦ ବା ବସ୍ତୁବାଦର 
ଆଲୋଚନା ବେଳେ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ ଅଧକ ମହର୍ପୂର୍ଣ ମନେହୁଏ | କାରଣ ବସ୍ତୁବାଦ ଓ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ମଧ୍ଯରେ ବହୁ ବୈଚାରିକ ସାମଂଜସ୍ୟ ରହିଥୁବା ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ । ଚାର୍ବାକ 
ଦର୍ଶନ ମୁଖ୍ୟତଃ ଏକ ବସ୍ତୁବାଦୀ ବା ଭୌତିକବାଦୀ ଦର୍ଶନ । ଏହି ଦର୍ଶନ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ 
ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ସହ ସମସ୍ତ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ଓ ଅଭୌତିକ ସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ଵୀକାର 
କରିଥାଏ । କେତେକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଦର୍ଶନରେ ଆତ୍କା, ପୁନର୍ଜନ୍ସ ବା ଜନ୍ମାନ୍ତରବାଦ, 
କର୍ମଫଳ, ମୋକ୍ଷ ଇତ୍ଯାଦିକୂ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥାଏ । ଅଥଚ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ ଏ 
ସମସ୍ତ ଅତିପ୍ରାକ୍ୃ ତିକ ଓ ଅଲୌକିକ ସତ୍ତା ଓ ସ୍ପିତିକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନଥାଏ | ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵାସ ବା 
ବିଚାର ପଶ୍ଚାତରେ କୌଣସି ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ବା ଆନୁଭବିକ ସମର୍ଥନ ନାହିଁ ଓ ଯାହା କେବଳ 
କାଛନିକ ସେ ସବୂକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାରେ କୌଣସି ଯଥାର୍ଥତା ଅଛି କି - ଏହି ପ୍ରଶନ ଜରିଆରେ 
ଭଶ୍ଵର ଓ ଭାବବାଦୀ ମାନସିକତାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରି ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ 
ଇତିହାସରେ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ଥାନ ନେଇଥାଏ । ଏହି ଦର୍ଶନ କୌଣସି ଅଭୌତିକ, ଆଧ୍ୟାତ୍ଧିକ 
ବା ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ସହ କେବଳ ପ୍ରକୃତିବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ | 
ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ଯେଉଁ ପ୍ରକୃତିବାଦ ଉପରେ ତାହାର ଦିଗନ୍ତକୁ ଏତେ ବିସ୍ତାର କରିପାରିଛି 
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ସେହି ପ୍ରକାରର ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନ ବହୁ ଅତୀତରେ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତରେ ଯେ ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଥୂଲା ଏହା କୌତୂହଳର ବିଷୟ ଅଟେ । 


ତେବେ ସଂପ୍ରତି ଯାହାକୁ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ କୁହାଯାଉଛି ତାହାକୁ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନ 
କୁହା ଯାଇଥାଏ |! ଅତୀତରେ ଭୌତିକବାଦକୁ ମଧ୍ଯ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନ କୂହା ଯାଉଥୁଲା | 
ତେବେ ବୈଶେଷିକ ଦାର୍ଶନିକଗଣ ବା ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନର ସମଷ୍ଚିବାଦୀମାନେ ମଧ୍ଯ ବସ୍ତୁବାଦକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି, କିଚୁ ସେମାନେ ଲୋକାୟତ ଭାବେ ପରିଚିତ ନୂହଁନି | ସୁତରାଂ ଏଠାରେ 
ଆମେ ଚାର୍ବାକ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରୁ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନ ଉପରେ ଆଲୋଚନା କରିବା । ତେବେ 
ଏଠାରେ ସବୁଠାରୁ ବଡ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହେଉଛି ଯେ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନର କୌଣସି ମୁଳ ଗ୍ରନ୍ଛ 
ନାହିଁ, ସେ ସବୁ ନଷ୍ଠ ହୋଇଯାଇଛି | ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନକୁ ଖଣ୍ଡନ କରିବାକୁ ଯାଇ ଭାରତୀୟ 
ଦର୍ଶନ ପରଂପରାର ବିଭିନ୍ନ ବିଦ୍ୟାଳୟ ଲୋକାୟତ ମତକୁ ଉଦ୍ଧାର କରି ତାହାକୁ ସମାଲୋଚନା 
କରିଛନ୍ତି । ଏହି ଉଦ୍ଧତି ଓ ସମାଲୋଚନା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନର ସ୍ଵରୂପ 
ବିଷୟରେ ଅବଧାରଣା କରାଯାଉଛି । ତେବେ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ରହିଛି । 
ଲୋକାୟତ ମତକୁ ସମାଲୋଚନା କଲାବେଳେ କେଉଁ ମତ ପ୍ରକୃତରେ ଲୋକାୟତ ବିଚାରର 
ଓ କେଉଁ ମତ ଲୋକାୟତମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଆକ୍ଷେପ କରାଯାଇଛି ତାହା ମଧ୍ୟ ଆଲୋଚନା 
ପରିସରକୁ ଆସୁଛି । ବିଶେଷକରି କେତେକ ଲେଖକ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଉପରେ ପାଣ୍ଡିତ୍ୟପୂର୍ଣ୍ 
ରଚନାମାନ ଲେଖଥଲେ ସୁଦ୍ଧା ସେମାନେ ପ୍ରାୟତଃ ଏକ ଭାବବାଦୀ (¡ଏeaାାtic) ବିଚାର 
ଆଧାରରେ ଲେଖଛନ୍ତି, ସୁତରାଂ ଲୋକାୟତ ମତର ଏକ ପ୍ରାମାଣିକ ଭିତ୍ତି ବହୁ ସମୟରେ 
ନ ଥିବା ମନେହୁଏ । ସମାଲୋଚକମାନଙ୍କ ମତର ଆଧାରରେ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନକୁ 
ଅବବୋଧ କଲାବେଳେ କେତେକ ସମୟରେ ଆକ୍ଷେପମୂଳକ ଓ ବିତଣ୍ଡାପୂର୍ଣ୍ଣ ଆକ୍ଷେପର 
ଚିତ୍ର ମଧ୍ୟ ମିଳିଥାଏ । ଏପରିକି ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ଲୋକାୟତ ମତକୁ ଏକ ବିଦ୍ଵେଷମୂଳକ 
ଦୃଷ୍ଚିରୁ “ ଅସୁର-ମତ” ବୋଲି ମଧ୍ଯ କୁହା ଯାଇଥାଏ | କେତେକ ପ୍ରାଚୀନ ଉପନିଷଦ୍‌ ଓ 
ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନରେ ଲୋକାୟତ ମତକୁ ଅସୁର-ମତ ବୌଲି ବ୍ୟକ୍ତ କରାଯାଇଥିବା ଲୋକାୟତ 
ଦର୍ଶନର ଜଣେ ବିଶିଷ୍ଠ ଗବେଷକ ଦେବୀପ୍ରସାଦ ଚଟ୍ଟୋପାଧୟାୟ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି | “ ଲୋକାୟତ- 
ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ବସ୍ତୁବାଦ” ତାଙ୍କର ଏକ ଗବେଷଣାମୂଳକ ବିଶିଷ୍ଟ କୃତି । 
ତେବେ ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ବିଷୟ ହେଉଛି ଯେ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନ ବିଷୟରେ ପ୍ରାଚୀନ 
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ଉପନିଷଦ୍‌ ଓ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଥିବାରୁ ଏହି ଦର୍ଶନ ଉପନିଷଦ୍‌ ଓ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନର 
ପୂର୍ବବର୍ତୀ ବୋଲି କୁହାଯାଇ ପାରେ । 


ପ୍ରାଥମିକ ସ୍ତରରେ ଏଠାରେ ଦୁଇଟି ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ବିଚାରକୁ ନିଆଯାଉ । ଚାର୍ବାକ 
ଦର୍ଶନର ପ୍ରକୃତ ପ୍ରବକ୍ତା କିଏ ? ଚାର୍ବାକ କଣ ଜଣେ ଏତିହାସିକ ବ୍ୟକ୍ତି ନା ଚାର୍ବାକ ଏକ 
ଲକ୍ଷଣାର୍ଥକ ଭାବନା ? ସେହିପରି ଲୋକାୟତ ମତର ପ୍ରକୃତ ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ କଣ ? ଏହା 
ଜନଗଣଙ୍କଦ୍ଵାରା ପୋଷଣ କରାଯାଉଥିବା ଏକ ସାଧାରଣ ବିଶ୍ଵାସ ନା ଏହାର ଅନ୍ୟ କିଛି 
ମହତ୍ତ୍ବ ରହିଛି ? ଅଧବକାଂଶ ଲେଖକଙ୍କ ମତରେ ବୃହସ୍ପତି ନାମରେ ଜଣେ ଦାର୍ଶନିକ 
“ ବୃହସ୍ପତି ସୂତୁ” ନାମରେ ଏକ ଗ୍ରନ୍ଧ ଲେଖୁଥଲେ, ଯାହା ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ପୂର୍ବବର୍ଭୀ ଘଟଣା । 
ଯେଉଁମାନେ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନକୁ ଖଣ୍ଡନ କରିଛନ୍ତି ସେମାନେ ଏହି ବୃହସ୍ପତି ସୂତ୍ରରୁ ଉଦ୍ଧୃତି 
ଦେଇଛନ୍ତି । ସୁତରଂ ବୃହସ୍ପତି ଏକ କାଳ୍ପନିକ ବ୍ୟକ୍ତି ନଥୂଲେ, ସେ ଏକ ଏତିହାସିକ ବ୍ୟକ୍ତି 
ଥିଲେ ଯେ କି ଭୌତିକବାଦୀ ଦର୍ଶନର ମୂଳ ଭିଭି ପକାଇଥିଲେ । ସୁତରାଂ କେତେକ ଏହି 
ଦର୍ଶନକୁ ବାର୍ହଁସ୍ପତ୍ୟ ବିଚାର ବୋଲି କହିଥାନ୍ତି, ଯଦି ଏହି ମତ ଅନେକ ଗବେଷକ ପ୍ରଦାନ 
କରିଛନ୍ତି ତେବେ ଅନ୍ୟ କେତେକ ବୃହସ୍ପତିଙ୍କୁ ଏକ କାଳ୍ପନିକ ଚରିତ୍ର ବୋଲି ନେଇଛନ୍ତି | 
ବୃହସ୍ଵତି ଏକ ଏତିହାସିକ ଚରିତ୍ର ହୁଅନ୍ତୁ ବା ଏକ କାଳ୍ଧନିକ ଚରିତ୍ର ହୁଅନ୍ତୁ ସେ ବସ୍ତୁବାଦୀ 
ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ବୋଲି ମତ ରହିଛି । କେତେକ ପ୍ରାଚୀନ ଗ୍ରନ୍ଧରେ ବୃହସ୍ପତିଙ୍କ 
ପରବର୍ରୀ ଜଣେ ବସ୍ତୁବାଦୀ ଦାର୍ଶନିକ ଭାଗୁରୀଙ୍କ ବିଷୟରେ ମଧ୍ଯ ଉଲ୍ଲେଖ ରହିବା ଜଣାଯାଏ | 
ତେଣୁ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତରେ ବସ୍ତୁବାଦୀ ଦର୍ଶନର ପରଂପରା ରହିଥିବା ଅନୁମାନ କରାଯାଏ, 
ଯଦିବା ବସ୍ତୁବାଦର କୌଣସି ପ୍ରାମାଣିକ ଗ୍ରଚ୍ଧ ଉପଲବ୍ଧ ନାହିଁ । ତେବେ ଚାର୍ବାକ କିଏ ? 
ଏହି ମତକୁ କାହିଁକି ଚାର୍ବାକ ମତ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ? ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ବିଭିନ୍ନ 
ମତ ରହିଥିବା ଦେଖାଯାଏ | ଗୋଟିଏ ମତ ହେଉଛି ଯେ ଚାର୍ବାକ ଏକ ବ୍ୟକ୍ତି ନୂହଁନି, ଏକ 
ବିଚାର । ଚର୍ବ ଶବ[୍ଦରୁ ଚାର୍ବାକ ଶବ୍ଦର ଉତ୍ପତ୍ତି | ଚର୍ବର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଚୋବାଇବା ବା 
ଯାହାକୁ ଚୋବାଇ ଗିଳିବା | ଯେଉଁ ଦର୍ଶନ ଛଶ୍ଵର, ଆତ୍ନା, ପରଲୋକ, ସ୍ର୍ଗଂନର୍କ ଇତ୍ୟାଦି 
ଭାବନାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଥାଏ ବା ଯୁକ୍ତିଦ୍ଵାରୀ ନଷ୍ଟ କରିଥାଏ ତାହାହିଁ ହେଉଛି ଚାର୍ବାକ 
ଦର୍ଶନ । ସେହିପରି ଅନ୍ୟ ଏକ ମତରେ ଚାର୍ବାକ ଶବ୍ଦ ଚାରୁ ଓ ବାକ୍‌ ଶହ୍ଦରୁ ଉପ୍ପନ୍ଧ 
ହୋଇଛି ଯାହାର ଅର୍ଥ ମଧୁର ବଚନ । (ଚାରୁ ଅର୍ଥ ମଧୁର ଓ ବାକ୍‌ ଅର୍ଥାତ ବାଣୀ ବା 
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ବଚନ) | ସୁଖ, ଶାନ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦର ସହ ଜୀବନ ଧାରଣକର - ଏହି ପ୍ରକାରର ମଧୁରବାଣୀ 
ଶୁଣାଉଁଥିବା ଜୀବନ-ଦର୍ଶନକୁ ଲୋକମାନେ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ କହିଥାନ୍ତି | ଏହି ଦୂଇମତକୁ 
ବିରୋଧକରି ଅନ୍ୟ ଏକ ତୃତୀୟ ମତ ରହିଛି | ତୃତୀୟ ମତାନୁଯାୟୀ ବୃହସ୍ପତି ଓ ଚାର୍ବାକ 
ଏତିହାସିକ ବ୍ୟକ୍ତି । ଚାର୍ବାକ ବୃହସ୍ପତିଙ୍କ ଶିଷ୍ୟ, କିମ୍ବା ତାଙ୍କ ଭାବନାକୁ ପ୍ରସାର କରିବାକୁ 
ପ୍ରୟାସ କରିଥୁବା ଜଣେ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ବିଚାରକ । ବୃହସ୍ପତିଙ୍କ ଦର୍ଶନକୁ ଜନପ୍ରିୟ କରିବା 
ପାଇଁ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁବାଦୀ ବିଚାରକ ଜୀବନବ୍ୟାପୀ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଚାର୍ବାକ । 
ଏ ଭିତରୁ କେଉଁ ମତଟି ଯଥାର୍ଥ ତାହା କହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ତେବେ ଯେଉଁ ମତ ଯଥାର୍ଥ 
ହେଉ ନା କାହିଁକି ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ ଏକ ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ବିଚାର ଯେଉଁ ଦର୍ଶନର ତରତ୍ତ୍ମୀମାଂସା, 
ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ଓ ଆଚାରମୀମାଂସା ରହିଛି । ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ସିଷ୍ଟମର ଏସବୁ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ 
ଦିଗ । ବୈଷୟିକ ମାନଦଣ୍ଡରେ ଜ୍ଞାନ, ତତ୍‌ ଓ ଆଚାର ଉପରେ ଗଭୀର ଅନୁଶୀଳନ ସହ 
ଏକ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟି ପୋଷଣ କରିବା ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାରର ମୌଳିକ ଆଧାର । ଚାର୍ବାକ 
ଦର୍ଶନ ଭିତରେ ଜ୍ଞାନ ବିଷୟରେ, ତତ୍ଵ ବିଷୟରେ ଓ ଆଚାର ବିଷୟରେ କିଛି ଗଭୀର 
ନିଷ୍ଷର୍ଷ ରହିଛି । 

ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନକୁ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନ କୁହାଯାଏ । ଏହି ଦର୍ଶନ ଜନଗଣଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଅଧୁକ ଲୋକପ୍ରିୟ ଥିବାରୁ ଏହାକୁ ଲୋକାୟତ କୁହାଯାଏ । ତେବେ ପ୍ରକୃତ କାରଣ ହେଉଛି 
ଏହି ଦର୍ଶନର ସମସ୍ତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଦୃଶ୍ୟମାନ ଜଗତ ଓ ଆମର ବାସ୍ତବ ଜୀବନ ଉପରେ ହିଁ 
ଆଧାରିତ । ଯେଉଁମାନେ କୌଣସି ସ୍ଵର୍ଗ, ନର୍କ, ପାରଲୌକିକ ବିଶ୍ବାସରେ ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ 
ନକରି “ ଇହ ଜଗତକୁ ” ନେଇ ସେମାନଙ୍କର ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନ ନିର୍ମାଣ କରିଥାନ୍ତି ସେମାନଙ୍କୁ 
ଲୋକାୟତିକ କୁହାଯାଏ ଓ ସେମାନଙ୍କ ବିଚାରକୁ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନ କୁହାଯାଏ | ବସ୍ତୁତଃ 
ବାହଁ ସତ୍ୟ ଦର୍ଶନ, ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ, ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନ, ବସ୍ତୁବାଦୀ ବା ଭୌତିକବାଦୀ 
ଦର୍ଶନ ଇତ୍ୟାଦି ନାମରେ ଏହି ଦର୍ଶନ ପରିଚିତ ଓ ଏସବୁ ପ୍ରାୟତଃ ଏକ ପ୍ରକାର ଦର୍ଶନର 
ପ୍ରଷ୍ଠପୋଷକ । ଏହାକୁ ସ୍ଵୀକାର କଲେ ମଧ୍ଯ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଲେଖକମାନେ ଏହି 
ଦର୍ଶନକୁ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ ଶିରୋନାମାରେ ପ୍ରକାଶ କରିଥିବାରୁ ଆମେ ଏହି ମତକୁ ଚାର୍ବାକ 
ଦର୍ଶନ ବୋଲି ଆଲୋଚନା କରିବା । 
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ଏହି ଦର୍ଶନ ଉପରେ କୌଣସି ପ୍ରାମାଣିକ ଗ୍ରଚ୍ଛ ନଥିବା ଓ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଥିବା 
ବିଷୟ ପୂର୍ବରୁ ସୂଚନା ଦିଆଯାଇଛି । ବରଂ ଯେଉଁମାନେ ଏହି ଦର୍ଶନକୁ ବିରୋଧ କରିଛନ୍ତି 
ସେମାନେ ସେମାନଙ୍କ ରଚନାରେ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନର ଯେଉଁ ଉଦ୍ଧୃତି ଦେଇଛନ୍ତି ସେହିଥୁରୁ ହିଁ 
ଏହି ଦର୍ଶନ ଉପରେ ଯାହା କିଛି ଅବଧାରଣା କରିହେଉଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହି ଦର୍ଶନର ବିରୋଧୀ 
ଆଲୋଚକମାନଙ୍କ ମତ ବା ଉଦ୍ୃତିରୁ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ ବିଷୟରେ ଯାହା କିଛି ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି 
ହେଉଛି । ସୁତରାଂ କେତେକ ଏପରି ମତପୋଷଣ କରିଥାନ୍ତି ଯେ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନର ଯେଉଁ 
ମତକୁ ସେମାନେ ସହଜରେ ଖଣ୍ଡନ କରିପାରିବେ କେବଳ ସେହି ବିଚାରକୁ ତାଙ୍କର 
ବିରୋଧୀମାନେ ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି । ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନର ନିରପେକ୍ଷ ଆଲୋଚନା ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ସେମାନେ ଚାର୍ବାକ ମତର ଉଦ୍ଧାର ନ କରି ବରଂ ଯେଉଁ ମତକୁ ସେମାନଙ୍କ ମାନଦଣ୍ଡରୁ 
ଖଣ୍ଡନ କରିହେବ ତାହାହିଁ ଉଦ୍ଧାର କରିଛନ୍ତି । ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନକୁ ବିରୋଧ କରୁଥିବା ଅନ୍ୟ 
ଦର୍ଶନର ପୂଶ୍ଠପୋଷକମାନେ ସମ୍ଭବତଃ ଏହି ଦର୍ଶନର ସମସ୍ତ ଗ୍ରଚ୍ଛରାଜିକୁ ନଷ୍ଟ କରିଦେଇଛନ୍ତି 
ବୋଲି ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର କେତେକ ଗବେଷକ ମତପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି । ରୂଢିବାଦୀ 
ବିଚାରଧାରାକୁ ସମର୍ଥନ କରୁଥିବା ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ବସ୍ତୁବାଦୀ ଦର୍ଶନର ମୂଳ ଲେଖାମାନଙ୍କୁ 
ଏକତ୍ର କରି ନଷ୍ଟ କରିଥିବାର ସମ୍ଭାବନାକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରିହେବ ନାହିଁ ବୋଲି କେତେକ 
ଗବେଷକ ମତପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି । ଏପରି ମଧ୍ୟ ହୋଇପାରେ ଯେ ଦୀର୍ଘ ସମୟର ବ୍ୟବଧାନ 
ଭିତରେ ଏହି ବିଚାର କ୍ରମଶଃ ଲୋକପ୍ରିୟତା ହରାଇଛି ଓ ଏହାର ଦୁର୍ବଳ ସ୍ଥିତି ନେଇ 
ଆଧ୍ଯାତ୍ସବାଦୀ ବା ଭାବବାଦୀମାନେ ଏହାକୁ ନଷ୍ଟ କରିବାର ସୁଯୋଗ ପାଇଛନ୍ତି । ଏପରିକି 
ଏହା ନଷ୍ଟ ହେବାର ଅନ୍ୟକାରଣ ମଧ୍ଯ କେହିକେହି ଦେଉଛନ୍ତି । ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ ବୈଚାରିକ 
ସ୍ତରରେ ଧାର୍ମିକ ମତର ବିରୋଧୀ ଅଟେ । ସୁତରାଂ ଏହାକୁ ନଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ ଧାର୍ମିକ 
ଅସହିଷୁତା ଥବା ସମାଜରେ ଚେଷ୍ଟା ହେବା ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ବିଶେଷକରି ରାଜତନ୍ତି 
ଯୁଗରେ ଓ ମଧ୍ୟଯୁଗୀୟ ମାନସିକତାରେ ଧର୍ମଗୁରୁମାନେ ଯେତେବେଳେ କୌଣସି ଭାବନା 
ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଓ ବିଚାରର ପ୍ରତିକୂଳ ବୋଲି ମନେ କରିଛନି ସେତେବେଳେ ନିଜର 
କର୍ଚ୍ଧତ୍ଵକୁ ଜାହିର କରିବାପାଇଁ ସେମାନେ ଶାସକବର୍ଗର ସହାୟତାରେ ପ୍ରତିପକ୍ଷର ଗ୍ରଟ୍ଛରାଜିକୁ 
ନଷ୍ଟ କରିବା ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ବସୁୁବାଦ ବିଚାରର ପ୍ରଚାର ବା 
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ପ୍ରସାର ପାଇଁ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମ ବିଚାରର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ଯୋଗୁଁ ମଧ୍ଯ 
ହୋଇଥାଇପାରେ । ଭାରତବର୍ଷରେ ଏକଦା ଗଣଧର୍ମ ଭାବେ ପ୍ରସାର ଲାଭ କରିଥବା 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଯେପରି ଭାରତରୁ ବିଲୟ ହେଲା ଓ ବହୁ ବୌଦ୍ଧ କୀର୍ରିରାଜିକୁ ଧ୍ଵଂସ କରାଗଲା, 
ହୁଏତ ସେହି ପ୍ରକାରର ମତାନ୍ଧତା ବା ବୌବ୍ଦିକ ଅସହିଷ୍ଣୁତା ଯୋଗୁଁ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନ ମଧ୍ଯ 
ବିଲୁପ୍ତ ହେଲା । ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ ଯେହେତୁ ଏକ ମୁକ୍ତବିଚାର ଆଧାରିତ ଦର୍ଶନ ଥଲା ଓ 
ଅଭୌତିକ ଓ ପାରଲୌକିକ କଳ୍ପନା ଗୁଡିକ ପ୍ରତି ଆହ୍ଵାନ ଥଲା ସୁତରାଂ ତାହାର ସକଳ 
ଗ୍ରନ୍ନରାଜିକୁ ନଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ଭିତରର ଲୋକମାନେ ପ୍ରୟାସ କରିଥୁବା 
ଅଯୌକ୍ତିକ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ମୋଟ ଉପରେ ସମୟର ବ୍ୟବଧାନ ଭିତରେ ଏହାର ଗ୍ରନ୍ଛରାଜି 
ଧ୍ଵଂସ ପାଉ ବା ଏହାକୁ ନଷ୍ଟ କରାଯାଉ, ଏହା ଯେ ଏବେ ଆଦୌ ଉପଲବ୍ଧ ନୁହେଁ ଏହା 
ସମସ୍ତ ଗବେଷକ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । 


(ଖ) 


ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନର ସମସ୍ତ ପ୍ରାମାଣିକ ଗ୍ରନ୍ଧ ନଷ୍ଟ ହୋଇଥୁବା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ବିଭିନ୍ନ 
ଲେଖକ ଏହି ଦର୍ଶନ ବିଷୟରେ ନାନା କଳନା ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି | ତେବେ ଏହା ପ୍ରହେଳିକା 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ଯେ କେତେକ ଆଧ୍ଧାତ୍ସବାଦୀ ବା ଭାବବାଦୀଙ୍କ ଲେଖାରୁ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ ବିଷୟରେ 
ସୂଚନା ମିଳିଥାଏ । ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ସର୍ବଦର୍ଶନ ସଂଗ୍ରହ, ହରିଭଦ୍ରଙ୍କ ଷତଦର୍ଶନ 
ସମୁଚ୍ୟ, ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ସର୍ବ-ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସଂଗ୍ରହ, ମାଧବ ସରସ୍ବତୀଙ୍କ ସର୍ବ ଦର୍ଶନ 
କୌମୁଦୀ, ଶାନ୍ତରକ୍ଷିତଙ୍କ ତତ୍ତ୍ସଂଗ୍ରହ ଇତ୍ଯାଦି ପ୍ରମୁଖ ପ୍ରାଚୀନ ଗ୍ରନ୍ଧ ଅଟେ ଯେଉଁମନେ 
ଚାର୍ବାକ ମତ ବିଷୟରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି | ଏହା ପୂର୍ବରୁ ଭଗବତ ଗୀତା ଓ କେତେକ 
ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ଲୋକାୟତ ମତକୁ ବିରୋଧ କରାଯିବାର ମଧ୍ଯ କିଛି ସୂଚନା ମିଳିଥାଏ । 
ଭଗବତ ଗୀତାର “ ଦୈବାସୁର ସମ୍ପଦ ବିଭାଗ ଯୋଗ ”ରେ ଯେଉଁମାନେ ବସ୍ତୁବାଦୀ ମତକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରି ଦୈହିକ ସୁଖଭୋଗକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଅନ୍ତି, ବିଭିନ୍ନ କାମନା ପୋଷଣ କରନ୍ତି, 
ଆମୋଦ-ପ୍ରମୋଦକୁ ଶ୍ରେୟ ମନେକରନ୍ତି ସେମାନଙ୍କୁ ଅସୁର ଆଖ୍ୟା ଦିଆଯାଇ ନିନ୍ଦା 
କରାଯାଇଛି । ଉପନିଷଦ୍‌ ମାନଙ୍କରେ ବସ୍ତୁବାଦୀ ବିଚାର ବିଷୟରେ ମଧ୍ଯ ବିଭିନ୍ନ ସୂଚନା 
ରହିଛି । ବୃହଦାରଣ୍ୟକ ଉପନିଷଦ୍‌ରେ “ କେତେକ ଶରୀରକୁ ଆତ୍ସା ବୋଲି ମନେକରନ୍ତି 


- ୨ ୧୮- 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଓ ମୁତ୍ୟୁରେ ବ୍ୟକ୍ତିଂସତାର ବା ଆତ୍ସାର ବିଲୋପ ହୁଏ ବୋଲି କୁହନ୍ତି” ବୋଲି କହି ଏହି 
ମତକୁ ଯାଜ୍ଞବଳକ ସମାଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । କଠୋପନିଷଦ୍‌ରେ ନଚିକେତା ମଧ୍ଯ ଏହି 
ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠାଇ ଯମଙ୍କର ଉତ୍ତର ଆଶା କରିଛନ୍ତି । ନଚିକେତାଙ୍କ ମତରେ କେତେକ ଅବିନେଶ୍ବର 
ଆତ୍କାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସ୍ଵୀକାର କରୁଛନ୍ତି, ଅଥଚ ଅନ୍ୟ କେତେକ ମୂତ୍ୟୁ ସହ ବ୍ୟକ୍ତିର ସଚେତନ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଲୋପପାଏ ଓ ଆତ୍ସା ନାମକ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ନଥବା କହୁଛନ୍ତି । ସୁତରାଂ କେଉଁ ମତ 
ଯଥାର୍ଥ ତାହା ଜାଣିବାକୁ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠାଇଛନ୍ତି | ସେହିପରି ଛାନ୍ଦୋଗ୍ୟ ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ବୁରୋଚନ 
ଏହି ମତ ଦେଇଛନ୍ତି ଯେ ମଣିଷ ସୁଖର ସନ୍ଧାନୀ ହୋଇ ବଞ୍ଚବା ଉଚିତ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି 
ନିଜର କଲ୍ୟାଣ ବିଷୟକୁ ଧ୍ଯାନ ଦେବା ଆବଶ୍ଯକ । ସେହିପରି ଆମର ବିଭିନ୍ନ 
ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ ମଧ୍ଯ ଚାର୍ବାକ ମତର କିଛି ସମାଲୋଚନା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ | ବିଶେଷକରି 
ଯେଉଁମାନେ ବେଦ, ଯଜ୍ଞ ଓ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଅସ୍ବୀକାର କରନ୍ତି ଓ ଯେଉଁମାନେ ପାର୍ଥିବ 
ସୁଖ ସମ୍ଭୋଗ ପାଇଁ ଲାଳାୟିତ ସେମାନଙ୍କୁ ଭୌତିକବାଦୀ ବୋଲି କୃହାଯାଇ ସେମାନଙ୍କୁ 
ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ ନିନ୍ଦା କରାଯାଇଛି । ଏପରିକି କେତେକ ସେମାନଙ୍କୁ ଅସୁର ବା ରାକ୍ଷସ 
ବୋଲି ମଧ୍ଯ କହିଛନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଏ ସବୁରୁ ଏହା ସୂଚନା ମିଳେ ଯେ ବସ୍ତୁବାଦ ଜନିତ 
ଚାର୍ବାକ ବିଚାରଧାରା ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ଭାରତୀୟ ଚିନ୍ତା ଜଗତରେ ବିକାଶଲାଭ 
କରିଥଲା | କାରଣ ଏସବୁ ମତ ବସ୍ତୁବାଦ ଓ ତାହା ସହିତ ସଂପୃକ୍ତ ଜୀବନ ଦର୍ଶନ ସହ 
ପ୍ରାୟତଃ ଜଡିତ । 


ମୋଟ ଉପରେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ସମାଲୋଚନା ଓ ବିଦ୍ବେଷ ମୂଳକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିକୁ 
ଆଧାର କରି ଏହି ଦର୍ଶନର ଭିଭିକୁ କଳନା କରାଯାଉଛି । ଏହି ଦର୍ଶନର ସମାଲୋଚକ ବା 
ବିରୋଧୀ ମତବାଦୀମାନେ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନକୁ ନିରପେକ୍ଷ ଓ ପକ୍ଷପାତଶୂନ୍ୟ ହୋଇ ବ୍ୟକ୍ତ 
କରିଥୁବା ସନ୍ଦେହ ଜନକ ମନେହୁଏ | ଏହାର ବିରୋଧୀମାନେ ଏହି ଦର୍ଶନକୁ ନିଷ୍ଣକ୍ଷଭାବେ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାପାଇଁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିନାହାନ୍ତି, ବରଂ ନିଜ ବିଚାରକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବପାରଇଁ ଚାର୍ବାକ 
ମତକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରଖୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିବାକୁ ଆଗ୍ରହୀ ହୋଇଛଚ୍ି ବୋଲି 
ଲୋକାୟତ ଉପରେ ଗବେଷଣା କରିଥିବା ଆଧୁନିକ ସମୟର ଗବେଷକମାନେ ମତପୋଷଣ 
କରିଛନ୍ତି । ତେବେ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନର ଜ୍ଞାନ ତତ୍ଵ ଓ ଆଚାର ସନ୍ଚନ୍ଧୀୟ ବିଚାରଗୁଡିକୁ 
କିଛିଟା ଶୃଙ୍ଖଳିତ ଭାବେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିବାପାଇଁ ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟ ସର୍ବ-ଦର୍ଶନ-ସଂଗ୍ରହ ଗ୍ରଚ୍ଛରେ 
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ପ୍ରଥମେ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ମତ ମଧ୍ଯ ନିଷ୍ପକ୍ଷ ଥବା ମନେହୁଏ ନାହିଁ । 
କାରଣ ବସ୍ତୁବାଦୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଭାବବାଦୀମାନେ ବହୁ ସମୟରେ ବିଦ୍ଵେଷମୂଳକ ଭାବନା 
ପୋଷଣ କରିଥ୍‌ବାର ବହୁ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଇତିହାସରୁ ମିଳେ | ମାଧବଙ୍କ ଲେଖାରୁ 
ଡି.ପି.ଚଟୋପାଧ୍ଯାୟ ଉଦ୍ଧାର କରିଛନ୍ତି - “ ଜୀବନର ମହର୍‌ର ମୁଲ୍ୟ ବିଷୟରେ ଅବରୋଧ 
କରୁନଥବା ଅଜ୍ଞ ଲୋକମାନେ ବସ୍ତୁବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି * ।” ଏହି ବକୁବ୍ୟରୁ ତାଙ୍କର 
ମଧ୍ଯ ବସ୍ତୁବାଦୀ- ମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ରହିଥୁବା ବିଦ୍ବେଷ ସୁବିଦିତ |! ତେବେ ତାଙ୍କର ମତ ବା 
ଲେଖାକୁ ଆଶ୍ରୟ କରି ବିଭିନ୍ନ ଲେଖକମାନେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଚାର୍ବାକ ମତଉପରେ 
ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । 


ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ମତରେ ଲୋକାୟତମାନେ କେବଳ ଇହ୍ଦରିୟଜନିତ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଜ୍ଞାନକୁ 
ଜଞାନଲାଭର ଏକକ ଆଧାରଭାବେ ନେଉଥୁଲେ ଓ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଜ୍ଞାନକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରୁନଥଲେ ।! ସୁତରାଂ ସେମାନେ ଅମେ ଦେଖୁଥିବା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ବସ୍ତୁ ସକଳକୁ 
ଛାଡି ଦେଲେ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରୁନଥୂଲେ | ପରିଣାମତଃ 
ମାଧବଙ୍କ ମତାନୁଯାୟୀ ଲୋକାୟତମାନେ ସମସ୍ତ ଧର୍ମ ଓ ଧର୍ମ-ପ୍ରେରିତ ନୈତିକତାକୁ ମଧ୍ଯ 
ଅସ୍ବୀକାର କରୁଥିଲେ | ସେମାନେ କେବଳ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସୁଖକୁ ଅଗ୍ରାଧ୍ବକାର ଦେଉଥଲେ । 
ମୋଟାମୋଟି ଭାବେ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନର ଏହାହିଁ ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ବିଷୟ ବୋଲି ମାଧବ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିଛନ୍ତି । 

ଯେହେତୁ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନର କୌଣସି ପ୍ରାମାଣିକ ଗ୍ରନ୍ଧ ନାହିଁ ଓ ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ 
ଲିଖୁତ ଗ୍ରନ୍ଛରେ ଚାର୍ବାକ ବିଷୟରେ କିଛି ସୁସଂହତ ଭାବନା ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଛି ତାହାକୁ ଆଧାର 
ଭାବରେ ନେଇ ଅଧ୍ବକାଂଶ ଲେଖକ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ ବିଷୟରେ ନିଜନିଜର ମତ ପୋଷଣ 
କରିଛନି । ଏଠାରେ କେତେକ ମତକୁ ବିଚାରକୁ ନିଆଯାଉ । ସର୍ବପଲ୍ଲି ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଠନ? 
ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ ବିଷୟରେ ଆଲୋଚନା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଏହି ଦର୍ଶନର ନିର୍ଯ୍ୟାସ ଏକ ନାଟକର 
ଏକ ଚରିତ୍ର ଭିତରୁ ଅନୁମେୟ ବୋଲି ମତ ଦେଇଛନ୍ତି | କ୍ରିଷ୍ଣ ମିଶ୍ର ପ୍ରବୋଧ ଚନ୍ଦ୍ରୋଦୟ 
ନାମକ ଏକ ପ୍ରତୀକାତ୍ସକ ନାଟକରେ ବୌଦ୍ଧ, ଜୈନ ଓ ଚାର୍ବାକ ପନ୍ଛୀମାନଙ୍କର ମତକୁ 
ବ୍ୟଙ୍ଗ, ବିଦୂପ ଓ ବିରୋଧ କରିଛନି | ତେବେ ସେହି ବ୍ୟଙ୍ଗ ଓ ବିଦୂପରୁ ଯଦି ବୌଦ୍ଧ ବା 
ଜୈନ ଦର୍ଶନକୁ ଅବବୋଧ କରାଯାଏ, ତାହା ହାସ୍ୟାସ୍ପଦ ବ୍ୟପାର ହେବ ନାହିଁ କି ? 
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ଗୋଟିଏ ବିଚାରର ମହର୍ତ୍‌ ଏକ ବ୍ୟଙ୍ଗ ବା ବିଦୂପରୁ କଳନା କରିବା କେବେହେଲେ ସମୀଟୀନ 
ମନେହୁଏ ନାହିଁ | ସୁତରାଂ ଚାର୍ବାକ ବିଚାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହାକୁ କିପରି ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ମତ 
ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ ? 


ଏପରିକି ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଉପରେ ଲେଖଥବା କେତେକ ପ୍ରବୀଣ ଲେଖକ ଚାର୍ବାକ 
ଦର୍ଶନ ଉପରେ ନାନା ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ ମତ ମଧ୍ଯ ଦେଇଛନ୍ତି | ଗୋଟିଏ ମତରେ ପ୍ରାଚୀନ 
ଭାରତୀୟ ବିଚାର ସ୍ତରରେ ଅବକ୍ଷୟର ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନର ଉତ୍ତବ 
ହୋଇଛି । ଅନ୍ୟ ଏକ ମତରେ ସମସାମୟିକ ସମାଜର ପ୍ରଚଳିତ ଭାବନାର ଏକ ସମଷ୍ଟିଗତ 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ହିଁ ହେଉଛି ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନ । ସେହିପରି ଅନ୍ୟ ଏକ ମତରେ ସୁମେରିଆ 
ସଭ୍ୟତାରୁ ଏକ ଭାବନା ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ସ୍ତରକୁ ଆସିଛି, ଯାହା ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ 
ନଥୁଲା | ଅନ୍ୟ ଏକ ମତରେ ଭାରତୀୟ ସମାଜର କେତେକ ପୂଜକ ଗୋଷ୍ଠୀର ଏହା ହିଁ 
ବିଚାରଥଲା | 


ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଠନ୍‌ଙ୍କ ମତରେ ପୁରାଣ ଯୁଗର ଆରମ୍ଭରେ ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ ଯେଉଁ 
ଦୋଦୁଲ୍ୟମାନ ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ପିତି ଥଲା, ତାହାର ଏକ ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ଭୌତିକବାଦୀ ଚାର୍ବାକ 
ଦର୍ଶନର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ହୋଇଥଲା" | ଏକ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ବୌଦ୍ଧିକ ଦୃଷ୍ଟିର ଅଭାବରେ ଟାର୍ବାକ 
ବସ୍ତୁବାଦ ପ୍ରାଚୀନ ଧର୍ମ, ପରଂପରାକୁ ଆହ୍ବାନ ଦେଇଥୁଲା ! ସମାଜର ରକ୍ଷଣଶୀଳ 
ଧର୍ମଚେତନତାକୁ ଆହ୍ଵାନ ଦେଇ ଏହା ଏକ ଏତିହାସିକ ଲକ୍ଷ୍ଯ ପୂରଣ କରିଥଲା କାରଣ 
ଏହି ନକାରାତ୍ସକ ଦର୍ଶନରୁ ଅଧକ ସୃଜନଶୀଳ ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାରର ବିକାଶ ସମ୍ଭବ ହେଲା ! 
ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଣନ ଏହିପରି ଭାବେ ଏହି ଦର୍ଶନର ସମୀକ୍ଷା କରିଛଚି, ଯଦିବା ଏହି ଦର୍ଶନର 
ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିରି ନେଇ କୌଣସି ଦିଗ୍ଦର୍ଶନ ଦେଇନାହାନ୍ତି । ଚାର୍ବାକପନ୍ଧୀମାନେ ବେଦର 
ସର୍ବମାନ୍ୟତାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ସହ ଭଶ୍ଵର, ଆତ୍ନାର ଅମରତ୍ବ, ପୁନର୍ଜନ୍ଧ ଇତ୍ଯାଦ 
ଭାବନାକୁ ଅଦୀକାର କରୁଥିଲେ ବୋଲି ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନି । ଏହା ସହିତ 
କେବଳ ଦୈହିକ ସୁଖ ଛଡା କୌଣସି ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ବିଷୟ ମଧ୍ଯ 
ସୂଚାଇଛଚି । ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଠନ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଆଧ୍ଯାତ୍ଧିକ ମହତ୍ତ ଉପରେ ଗଭୀର ଆସ୍ଥା 
ସ୍ଥାପନ କରିଥବା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଚାର୍ବାକ ଭାବନା ସମସ୍ୟା ସୃଷ୍ଟି କରିବା 
ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ । ସୁତରାଂ ଡି.ପି.ଚଟ୍ଟୋପାଧ୍ୟାୟ ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଣନଙ୍କ ମତର ମୂଲ୍ୟାୟନ 
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କରି କହିଛନ୍ତି ଯେ ସେ ଭାରତୀୟ ଆଧ୍ଧାତ୍ମିକ ଦର୍ଶନ ପରଂପରାରେ ଚାର୍ବାକ ବିଚାରକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିବାବେଳେ ଏହି ଦର୍ଶନର ଉତ୍ପଭିର ଏକ କାରଣ ବାହାର କରିଛନ୍ତି | ଚାର୍ବାକ 
ଦର୍ଶନ ଏକ ନିରର୍ଥକ ପ୍ରୟାସ ଥଲା ବୋଲି ମତ ଦେଇ ଏହାପରେ ଦର୍ଶନ ଜଗତରେ 
ସୂଜନଶୀଳ ବିଚାରର ସୂତ୍ରପାତ ହେବା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଣନ ଏହାର ଏକ ଏତିହାସିକ 
ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ସୂଚାଇଛନି । ଏକ ଭାବବାଦୀ ଦୃଷ୍ଠି ନେଇ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଉପରେ 
ଲେଖୁଥିବା ଯୋଗୁଁ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନର କୌଣସି ଗୁରୁତ୍ଵ ଥବା ସେ ଅନୁଭବ କରିନାହାନ୍ତି 
ବୋଲି ଚଟ୍ଟୋପାଧ୍ୟାୟ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ” । 


ଦାସଗୁପ୍ତ ଲୋକାୟତ ବିଚାର ଭାରତୀୟ ଟିନ୍ତାମାନସରୁ ଉ୍୍ତବ ନୁହେଁ ବୋଲି 
ମତବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି * ¦ ସେ ଦେହାନ୍ତବାଦ ଉପରେ ଅଧ୍ବକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ି ଓ ଏହି 
ମତର ଉତ୍ସ ଆର୍ଯ୍ୟ ସଭ୍ୟତାର ପୂର୍ବବର୍ଗୀ ଘଟଣା ବୋଲି ଅନୁମାନ କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ 
ମତରେ ସୁମେରୀୟ ସଭ୍ୟତାରୁ ଏହି ଭାବନାର ବୀଜ ଆସି ନାନା ପରିବର୍ଭନ ହୋଇ 
ଲୋକାୟତ ବିଚାରଭାବେ ଭାରତରେ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଛି । ସୁମେରୀୟମାନେ ମୂତ ଲୋକଙ୍କୁ 
ସଜିତ କରୁଥିଲେ କାରଣ ତାଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ଥଲା ଯେ ମୃତ ବ୍ୟକ୍ତିର ଶରୀରରେ ଆତ୍ସା 
ଅବସ୍ଥାନ କରେ । ଏହି ଭାବନା ଭାରତ ଭୂଖଣ୍ଡକୁ ଆସିବା ପରେ ଦେହ ଓ ଆତ୍ସାକୁ ଅଭିନ୍ନ 
କରାଯାଇଛି ଓ ମୃତ ଲୋକର ଶରୀରକୁ ଦାହ କରି ଦେଉଥିବା ଯୋଗୁଁ ଇହଲୋକ ବ୍ୟତୀତ 
ଅନ୍ୟ କିଛି ଲୋକର ଅସ୍ଥିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରାଯାଇଛି ¦ ଦାସଗୁପ୍ତ ଏହି ମତପୋଷଣ 
କରିବା ପଶ୍ଚାତରେ ମଧ୍ଯ କାରଣଥବା ଚଟ୍ଟୋପାଧ୍ୟାୟ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି | ଛାନ୍ଦୋଗ୍ୟ ଉପନିଷଦ୍‌ରେ 
ଦେହ ଓ ଆତ୍ସାକୁ ଅଭିନ୍ନ ମନେ କରୁଥିବା ମତ ଅସୁର ମତ ବୋଲି ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି । 
ଅସୁରମାନେ ମୃତ ଲୋକକୁ ସଜାଇ ପୋତି ଦେଉଥୁବା ବିଷୟ ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ଥିବାରୁ ଏହି 
ଭାବନା ସୁମେରୀୟମାନଙ୍କଠାରୁ ଆସିଛି ବୋଲି ସେ କଳ୍ଥନା କରିଛନ୍ତି | ଲୋକାୟତମାନେ 
ଶରୀର ବାହାରେ ଅନ୍ୟ କିଛି ଥବା ବିଶ୍ଵାସ କରୁନଥିବା ମାଧବ ମତ ଦେଲଥବାରୁ ଓ ସେହି 
ମତ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଉପନିଷଦ୍‌ ଭାବନାକୁ ମିଶାଇ ଦାସଗୁପ୍ତ ଏହି ଭାବନାର ଉତ୍ସ 
ସୁମେରୀୟମାନେ ବୋଲି କଳନା କରିଛନ୍ତି । କାରଣ ପ୍ରାଚୀନ ସୁମେରୀୟମାନଙ୍କୁ ଅସୁର 
ଜାତିର ବୋଲି ସେ ଅନୁମାନ କରିଛନି । ମୋଟ ଉପରେ ଶରୀର ବାହାରେ ଅନ୍ୟ କୌଣସି 
ଚେତନ ସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନଥଵବା ଲୋକାୟତ- ମାନେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିବା ବିଷୟ ମାଧବ 
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ଉଲ୍ଲେଖ କରିଥବା ପ୍ରସଙ୍ଗ ସହ ଉପନିଷଦ୍‌ର ବିଶ୍ଵାସର ସାମଜଂସ୍ୟ ଦେଖ ଏହାର ଉତ୍ସ 
ସୁମେରୀୟ ସଭ୍ୟତା ବୋଲି ଦାସଗୁପ୍ତ କଳ୍ପନା କରିଛନ୍ତି । 


ସେହିପରି କେତେକ ଲେଖକ ଲୋକାୟତମାନଙ୍କୁ ପ୍ରକୃତି-ଜ୍ଞାନୀ ବୋଲି ଚିତ୍ରଣ 
କରିଛନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରକୃତି ସଂପର୍କରେ ଜ୍ଞାନ ପାଇଁ ଅନୂସନ୍ଧିସୁ ଥିଲେ ସେମାନଙ୍କୁ 
ଲୋକାୟତ ବୋଲି କୂହା ଯାଉଥଲା । ପୁନଶ୍ଚ କେତେକଙ୍କ ମତରେ କାପାଳିକ ମତ ଓ 
ଲୋକାୟତ ମତ ଭିତରେ ଗଭୀର ସାମଂଜସ୍ୟ ରହିଛି । ଯେହେତୁ କାପାଳିକମାନେ ସଂପୂର୍ଣ 
ଭାବେ ଲୋପ ପାଇନାହାନ୍ତି ଓ ସେମାନେ ଦେହକୁ ସବୁଠାରୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଛନ୍ତି ତେଣୁ 
କେହି କେହି ଲେଖକ କାପାଳିକ ଓ ଲୋକାୟତଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସାମଂଜସ୍ଯ ଥିବା ବିଷୟ 
ଅନୁମାନ କରିଛନ୍ତି । ଏପରିକି ବୌଦ୍ଧ ମାଧ୍ୟମିକ ବିଦ୍ୟାଳୟର ସହଜିଆ ମତ, କାପାଳିକ 
ମତ ଓ ଲୋକାୟତ ମତକୁ ସେମାନେ ସମାନ କରିଛନ୍ତି । ଅନ୍ଯ ଏକ ମତାନୁଯାୟୀ 
ଲୋକାୟତ ବିଚାର କେତେକ ବୌଦ୍ଧ ସାହିତ୍ୟରେ ଓ କୌଟିଲ୍ୟ ଅର୍ଥଶାସ୍ତରେ ଉଲ୍ଲେଖ 
ଥିବା ଯୋଗୁଁ ଏହା କୌଣସି ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କର କୃତି ହୋଇପାରେ, ଯଦିବା ତାହା ପରେ 
ବ୍ରାହମଣ୍ୟବାଦକୁ ପୂରା ବିରୋଧ କରିଛି । ପୁନଷ୍ଚ ଲୋକାୟତ ଶହ୍ଦ ବିତଣ୍ଡା ଯୁକ୍ତିବାଦୀମାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଛି । ସବୁ କଥାରେ ତର୍କ ବା ଯୁକ୍ତି କରିବା ଓ କୌଣସି ସକାରାତ୍ସକ 
ବିଚାର ନଦେବା ଲୋକାୟତ ମତ ବୋଲି କେହି କେହି କହିଛନ୍ତି । ଏସବ ବିଷୟରେ ଏକ 
ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା ଚଟ୍ଟୋପାଧ୍ୟାୟ ତାଙ୍କ ଲୋକାୟତ ପୁସ୍ତକରେ କରିଛନ୍ତି | ମୋଟଉପରେ 
ନାନା କାଳ୍ପନିକ ବିଚାର ଓ ମତକୁ ଚାର୍ବାକମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଆରୋପ କରାଯାଇଛି । 


ତେବେ ଅଧବକାଂଶ ଲେଖକ ଯେଉଁମାନେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଉପରେ ପାଣ୍ଡିତ୍ୟପୂର୍ଣ 
ଗ୍ରନ୍ଧମାନ ଲେଖୁଛନ୍ତି ସେମାନେ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ ଉପରେ ଆଲୋଚନା କରିବା ବେଳେ 
ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଲେଖାକୁ ଆଧାରଭାବେ ନେଇଛନ୍ତି । ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ମତ ସହ 
ଲୋକାୟତଙ୍କ ବିଷୟରେ ବୌଦ୍ଧ ସାହିତ୍ୟରେ ଥିବା ମତର ଅସଂଗତିକୁ ରାଇଜ ଡାସିଡ୍‌ସ 
ପ୍ରଥମ କରି ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । ଏହି ଅସଂଗତିର ଗୁରୁତ୍ବ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସେ ଲୋକାୟତ ନାମରେ 
କୌଣସି ବିଦ୍ୟାଳୟ ଥିବା ବିଷୟକୁ ମଧ୍ଯ ସନ୍ଦେହ କରିଛନ୍ତି | 
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ତେବେ ଅଧ୍ଵକାଂଶ ଲେଖକ ମାଧରବାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ମତକୁ ପ୍ରାମାଣିକ ଭାବେ ନେଇ ତା 
ଉପରେ ନିଜର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ବା କଳ୍ପନାକୂ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରି ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନ ଉପରେ ଆରୋପ 
କରିଛନ୍ତି | ତେବେ ଯେଉଁ ସମୟରେ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନର ବିକାଶ ହୋଇଥଲା ତାହାର 
ପ୍ରାୟ ଦୂଇ ହଜାର ବର୍ଷ ପରେ ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟ ଲୋକାୟତ ଉପରେ ତାଙ୍କର ବିଚାର 
ଲେଖୁଛନ୍ତି | ବୈଚାରିକ ଭାବରେ ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟ ଥଲେ ବେଦାନ୍ତୀ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 
ଉପରେ ତାଙ୍କର ଦୃଢ ଆସ୍ଥା ରହିଥଲା । ତେବେ ଅନ୍ୟର ମତକୁ ପ୍ରକାଶ କଲାବେଳେ ସେ 
ନିଜର ପାଣ୍ଡିତ୍ୟ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରି ସେହି ମତର ବିଚାର କଣ ହେବ ତାହା କଳ୍ନାକରି ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିଛନ୍ତି କହିବା ଅଧବକ ଯୁକ୍ତିସଂଗତ ମନେହୁଏ । ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ସର୍ବଦର୍ଶନ ସଂଗ୍ରହ 
ପୁସ୍ତକର ବିଶିଷ୍ଟ ଇଂରାଜୀ ଅନୁବାଦକ କାଓୱଲ ଯେଉଁ ମୁଖବନ୍ଧ ଲେଖୁଛନ୍ତି ସେଥୂରେ 
ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ପାଣ୍ଡିତ୍ୟ ଓ ବ୍ୟଙ୍ଗର ସୂଚନା ଦେଇଛନ୍ତି | ତେବେ ତାଙ୍କର ପାଣ୍ଡିତ୍ୟ ଓ 
କଳନା ବହୁ ସମୟରେ ବାସ୍ତବତାଠାରୁ ଦୂରେଇ ଯାଇଥ୍‌ବା ବିଷୟ ଚଟୋପାଧ୍ୟାୟ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିଛନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟ ଲୋକାୟତ ବିଚାରକୁ ବସ୍ତୁନିଶ୍ତ ଭାବେ ଉଲ୍ଲେଖ ନକରି 
ନିଜର ବେଦାନ୍ତ ମାନଦଶ୍ଡରୁ ପ୍ରକାଶ କରିବାକୁ କିପରି ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି ତାହାର ଏକ 
ପ୍ରମାଣ ଚଟ୍ଟୋପାଧାୟ ଦେଇଛନ୍ତି । ବେଦାନ୍ତବିତ୍ମାନେ ଶ୍ରତିଜ୍ଞାନକୁ ସର୍ବଦା ମହତ୍ତ୍ବ ଦେଇଛନ୍ତି 
ଓ ଶାସ୍ତର ମତକୁ ପ୍ରାମାଣିକ ଭାବେ ନେଇଥାନ୍ତି | ଲୋକାୟତମାନେ କିନ୍ତୁ ଶ୍ରୁତି ବା ଶାସ୍ତ୍ରକୁ 
କୌଣସି ଗୁରୁତ୍ଵ ନଦେଇ ବିଚାରଶୀଳ ଯୁକ୍ତିକୁ ମହତ୍ତ୍ବ ଦେଇଥାନ୍ତି । ତେବେ ଲୋକାୟତମାନେ 
ନିଜର ମତକୁ ସମର୍ଥନ କରିବାକୁ ବୃହଦାରଣ୍ଯକ ଉପନିଷଦ୍‌ ମତକୁ ଉଦ୍ଧାର କରିଥୁବା 
ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟ ଲୋକାୟତ ମତକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ ଯାଇ ଲେଖୁଛନ୍ି, ଯାହା ଅସଂଗତ 
ମନେହୁଏ । ମୋଟ ଉପରେ ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ନିଜର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଭାବନା ଓ କଳ୍ପନାକୁ 
ନେଇ ସେ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନକୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି | ଏଥିରେ ପାଣ୍ଡିତ୍ୟ ଅଛି, କିନୁ 
ନିର୍ଭରଶୀଳ ସତ୍ୟତା ନାହିଁ ବୋଲି ଚଟୋପାଧ୍ଯାୟ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । ତେବେ 
ଲୋକାୟତ ମତକୁ କେବଳ ସେମାନଙ୍କର ବିରୋଧୀମାନଙ୍କ ମତରୁ ଜାଣିବା ବ୍ୟଙ୍ଗପୂର୍ଣ 
ମନେହେଲେ ବି ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଲୋକାୟତ ମତର ବୌଵିକ ବିଚାରକୁ ବିଶ୍ଳେଷଣ 
କରିବା ଆମର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଅଟେ । 
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ତେବେ ଚାର୍ବାକ ମତକୁ ନେଇ ବିଭିନ୍ନ ବିଶିଷ୍ଟ ଲେଖକମାନେ ଯେପରି ପରସ୍ପର 
ଅସଂଗତିପୂର୍ଣ୍ଣ ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନ ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି ତାହାର କାରଣ ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଲେଖାକୁ 
ଉତ୍ଭାବେ ନେବାର ପରିଣାମ ବୋଲି ଚଟ୍ଟୋପାଧ୍ୟାୟ ବିଚାର କରିଛନ୍ତି । କିନୁ “ ଭାରତୀୟ 
ବିଚାରରେ ବସ୍ତୁବାଦ” ଉପରେ ଅନ୍ଯ ଜଣେ ବିଶିଷ୍ଠ ଗବେଷକ କେ.କେ.ମିତଲ 
ଚଟ୍ଟୋପାଧ୍ୟାୟଙ୍କ ମତକୁ ଆଦୌ ଗ୍ରହଣ କରିନାହାନ୍ତି । ତାଙ୍କ ମତରେ ବିଭିନ୍ନ ଲେଖକମାନେ 
ଯେଉଁ ବିଭିନ୍ନ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି ତାହାର କାରଣ ମାଧବାଚଟାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଲେଖା 
ନୁହେଁ, ବରଂ ସେମାନେ ବସ୍ତୁବାଦର ବିଭିନ୍ନ ଉତ୍ସ ଖୋଜି ବାହାର କରିବାକୁ ଉଦ୍ଯମ 
କରିଛନ୍ତି । ସେମାନେ ଯେଉଁ ଯେଉଁ ଉତ୍ସରୁ ଏହି ବିଚାରର କିଛି ନା କିଛି ସୂତ୍ର ପାଇଛନ୍ତି 
ତାହାକୁ ଅତିରଂଜିତ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ଏପରିକି ବସ୍ତୁବାଦକୁ କେତେକ 
କାପାଳିକମାନଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ ବୌଦ୍ଧ ସହଜିଆ ମତ, ତନ୍ତ୍ର ଇତ୍ୟାଦି ସହ ସମାନ କରିଛନ୍ତି 
ଯାହା ଅବାନ୍ତର ମନେହୁଏ 2 | 


ସେହିପରି ଚାର୍ବାକ ବସ୍ତୁବାଦୀମାନେ ଯେ ସକଳ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ଅସ୍ଵୀକାର 
କରୁଥିଲେ, କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ନିୟମକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରି ସବୁ କିଛିକୁ ଆକସ୍ମିକ ସଂଯୋଗ 
ବୋଲି ବିଚାର କରୁଥଲେ, ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଜ୍ଞାନକୁ ଏକ ମାତ୍ର ଜ୍ଞାନ ବୋଲି ନେଉଥିଲେ ଓ ବସ୍ତୁକୁ 
ଏକମାତ୍ର ସତ୍ତା ଭାବେ ସ୍ଵୀକାର କରୁଥୁଲେ - ଏସବୁ କେତେଦୂର ଚାର୍ବାକ ମତ ଥୁଲା ? 
ସେହିପରି ଚାର୍ବାକମାନେ ଦେହାତ୍ସବାଦ, ଇହ୍ଦିୟାତ୍ସାବାଦ, ପ୍ରାଣାତ୍ସାବାଦ ବା ମନୋ-ଆତ୍କାବାଦ 
ଗ୍ରହଣ କରୁଥିଲେ ବୋଲି ବେଦାନ୍ତୀମାନେ ତାଙ୍କ ବିଷୟରେ କହିବା ଯଥାର୍ଥ କି ? ପୁନଶ୍ଚ 
ଚାର୍ବାକବାଦୀମାନଙ୍କୁ କାଳବାଦ, ଯଦ୍ଧଛାବାଦ, ଭୂତାଦିବାଦ ଇତ୍ୟାଦି ବିଚାରର ପ୍ରବର୍ଭକ 
ବୋଲି କହିବା ସମୀଚୀନ କି ? 


ତେବେ ଏ ସବୁ ପ୍ରଶ୍ନ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଆଲୋଚ୍ୟ ମନେ ହେଲେ ବି 
ଆମେ ଏସବୁ ଆଲୋଚନା, ବିତର୍କ ଓ ଜଟିଳତା ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ କରିବାନାହିଁ | ବରଂ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ବିଚାର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନର ସେଵଦ୍ଧାନଚିକ ଦିଗକୁ ଆଲୋଚନା 
କରିବା ଓ ସେମାନଙ୍କ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା, ତର୍‌ମୀମାଂସା ଓ ଆଟାରମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭିଶ୍ଵର 
କୌଣସି ଭୂମିକା ନେଇଛନ୍ତି କି ବୋଲି ଦେଖୁବା । ଚାର୍ବାକ ବସ୍ତୁବାଦ କିପରି ଶଶ୍ଵର- 
ଭାବନାର ପ୍ରତିକୂଳ ତାହା ହିଁ ଆମର ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ବିଷୟ ହେବ । ସେହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ଆମେ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନର କେତେକ ସିବ୍ଧାନ୍ତକୁ ଏବେ ଆଲୋଚନା କରିବା । 
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(ଗ) 


ଚାର୍ବାକମାନେ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଜ୍ଞାନକୁ ଜ୍ଞାନର ଏକମାତ୍ର 
ଆଧାରଭାବେ ନେଇଥିବା ପ୍ରାୟତଃ ଅଧକାଂଶ ଲେଖକ ମତ ଦେଇଛନ୍ତି । ଜ୍ଞାନଲାଭର 
ଭିରି ଓ ମୌଳିକ ଆଧାର କଣ-ଏକ ମୌଳିକ ପ୍ରଶ୍ନ ଭାବେ ଦର୍ଶନଶାସ୍ତରେ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ 
ହୋଇଆସିଛି । ତେବେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ବିଭିନ୍ନ ବିଦ୍ୟାଳୟମାନେ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ଉପରେ 
ନାନା ଅଲୋଚନା କରିଛନି । କୌଣସି ବିଷୟରେ ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନ ପାଇଁ ଯେଉଁ ପଦ୍ଧତି 
ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଏ ତାହାକୁ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରିଭାଷାରେ ପ୍ରମାଣ କୁହାଯାଏ ! ସେହିପରି 
ଯାହା ବିଷୟରେ ଜ୍ଞାନଲାଭ କରାଯାଏ ତାହାକୁ “ ପ୍ରମେୟ ” ଓ ବସ୍ତୁର ସ୍ଵରୂପ ଯାହା ତାହାକୁ 
ସେହି ଭାବରେ ଜାଣିବାକୁ “ ପ୍ରମା” କୁହାଯାଏ | ଏସବୁ ନୈୟାୟିକ ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ 
ଅଲୋଚିତ ହେବା ଦେଖାଯାଏ । ତେବେ ପ୍ରମାଣ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ବିଭିନ୍ନ ବିଦ୍ୟାଳୟ 
ସାମଗ୍ରିକ ଭାବରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁମାନ, ଶହ, ଉପମାନ, ଅର୍ଥାପରି ଓ ଅନୁପଲବ୍ଧ୍‌ ଏହି 
ଛଅ ପ୍ରକାର ପ୍ରମାଣ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ସମସ୍ତ ପ୍ରମାଣକୁ ଗ୍ରହଣକରି 
ନାହାନ୍ତି । ତେବେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକୁ ଜ୍ଞାନର ମୂଳ ଭାବେ ନେବା 
ସହ ଅନୁମାନକୁ ମଧ୍ଯ ଏକ ମୁଖ୍ୟ ଆଧାର ଭାବେ ନେଇଛନ୍ତି । କେତେକ ବିଦ୍ୟାଳୟ 
ଶବ୍ଦକୁ ମଧ୍ୟ ଏକ ପ୍ରମାଣ ଭାବେ ନେଇଛନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଜ୍ଞାନଲାଭ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ, 
ଅନୁମାନ ଓ ଶବ୍ଦ ତିନୋଟି ମୁଖ୍ଯ ପ୍ରମାଣଭାବେ ଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆଲୋଚିତ ହେବା 
ଦେଖାଯାଏ । କିନ୍ତୁ ଚାର୍ବାକମାନେ କେବଳ ମଙତ୍ର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଜ୍ଞାନକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଓ ଅନୁମାନ 
ଓ ଶବ୍ଦକୁ ପ୍ରମାଣ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ ନକରିବା କୁହାଯାଇଥାଏ | 


ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକୁ ଜ୍ଞାନଲାଭର ମୁଖ୍ୟ ଆଧାର ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଅର୍ଥ ଯାହା ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ 
ତାହା ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନର ପରିସରଭୁକ୍ତ ନୁହେଁ ବୋଲି ଏକ ବିଚାର ଆସିବା ସ୍ଵାଭାବିକ ମନେହୁଏ | 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ହେଉଛି ଯାହା ଇନ୍ଦ୍ରିୟଦ୍ଵାରା ଜାଣିହୁଏ । ଆମର ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ରହିଛି ତାହାରି 
ସାହାଯ୍ୟରେ ଆମେ ଯାହା କିଛି ଜାଣିବାକୁ ସମର୍ଥ ହୋଇଥାଏ | ଆମର ଚକ୍ଷୁ ସାହାଯ୍ୟରେ 
ଆମେ ଦେଖୁ, ନାକ ସାହାଯ୍ୟରେ ଘ୍ରାଣକରୁ, କାନଦ୍ଵାରା ଶ୍ରବଣ କରୁ, ଜିହ୍ଵାଦ୍ଵାରା ସ୍ଵାଦ କରୁ 
ଓ ତଵଚା ବା ଚର୍ମ ସାହାଯ୍ୟରେ ସ୍ବର୍ଶକରୁ । ଏହି ମାଧ୍ୟମରେ ହିଁ ଜଗତ ବିଷୟରେ ଆମେ 
ଜାଣିବାର ସୁଯୋଗ ପାଉ | ତେବେ ଏହି ବାହ୍ୟ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ବ୍ୟତୀତ ମନ ଅନ୍ତର୍ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଦ୍ଵାରା 
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ଆମର ଭାବନା, ସୁଖଦୁଃଖର ଅନୁଭବ ଇତ୍ୟାଦି ଆମେ ଜାଣିଥାଉ । ବାହ୍ୟ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଓ 
ଅନ୍ତର୍ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଦ୍ଵାରା ଆମେ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ଭାବେ ଯାହା କିଛି ଜାଣିବାକୁ ସମର୍ଥ ହୋରଥାଉ ଓ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ବ୍ୟତୀତ ଜ୍ଞାନଲାଭ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ପ୍ରମାଣ ନାହିଁ ବୋଲି 
ଚାର୍ବାକ ମତଭାବେ ନିଆଯାଏ । ଅନୁମାନ, ଶହ ଇତ୍ୟାଦି ଅନ୍ୟ ଯେକୌଣସି ପଦ୍ଧତି 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ ହେଉଥୁବାରୁ ସେସବୁକୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପ୍ରମାଣଭାବେ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ 
ନାହି । 


ତେବେ ଅନୁମାନକୁ ଏକ ପ୍ରମାଣ ଭାବେ ଚାର୍ବାକମାନେ ନେଉଥୁଲେ କି ନାହିଁ ? 
ଚାର୍ବାକମାନେ ମୁଖ୍ୟତଃ ଥିଲେ ତାର୍କିକ ଓ ହେତୁବାଦୀ, କୌଟିଲ୍ଯଙ୍କ ଅର୍ଥଶାସ୍ତ୍ରରେ ଓ 
ମନୁସ୍ଵୃତିରେ ଚାର୍ବାକ ବା ଲୋକାୟତମାନଙ୍କୁ ତର୍କବାଦୀ ବୋଲି ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି । 
ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରାଚୀନ ଗ୍ରଚ୍ଛରେ ଥିବା ମତକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ଦାସଗୁପ୍ତ, ମିତଲ ଓ ଚଟ୍ଟୋପାଧାୟଙ୍କ 
ପରି ବିଶିଷ୍ଠ ଗବେଷକମାନେ ମତପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି ଯେ ଲୋକାୟତମାନେ ଅନୁମାନକୁ 
ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରୁନଥୁଲେ । ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଆଧାରରେ ବା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଯୋଗ୍ୟ ଅନୁଭବୀୟ ଜ୍ଞାନ 
ଦେବାକୁ ଯେଉଁ ଅନୁମାନ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ତାହାକୁ ସେମାନେ ସ୍ଵୀକାର କରୁଥିଲେ ! ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷରୁ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଜନିତ ବସ୍ତୁ ବା ଘଟଣା ସଂପର୍କିତ ଜ୍ଞାନ ସେମାନଙ୍କର ଧଧେୟ ଥଲା । କୌଣସି 
ବସ୍ତୁ ବା ଘ୍ଟଣା ବର୍ଭମାନ ପାଇଁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ନହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା 
ରହିଥାଏ । ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନୁମାନ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ । କିନ୍ତୁ କୌଣସି ଅତାନ୍ଦରିୟ ଜ୍ଞାନକୁ 
ଅନୁମାନ ସାହାଯ୍ୟରେ କଳ୍ପନା କରିବା ଯେ ଅବୈଧ ଏହା ହିଁ ଲୋକାୟତମାନଙ୍କର ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ 
ବିଷୟ ଥଲା । ପୁନଶ୍ଚ ଅନୁମାନକୁ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନଶାସ୍ତରେ ଆଧାରଭାବେ ନେଇ 
ସାମାନ୍ୟୀକରଣ କରାଯାଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାମାନ୍ୟାକରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବ୍ୟାପ୍ରି ରହିଥାଏ । 
ଦୂଇଟି ଘଟଣାକୁ ଆମେ କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷକରି ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସାର୍ବିକ 
ସାହଚର୍ଯ୍ୟ ସଂବନ୍ଧ ଥବା ଅନୁମାନ କରୁ ଯାହାକୁ ବ୍ୟାପ୍ତି କୁହାଯାଏ । ଯେପରି ଧୂମ ଓ 
ଅଗ୍ନିକୁ କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକତ୍ର ରହିଥ୍‌ବା ଦେଖୁ ଧୂମ ଥିଲେ ଅଗ୍ନି ଅଛି ବୋଲି ଅନୁମାନ 
କରିଥାଉ | ଧୂମ ଓ ଅଗ୍ନି ଭିତରେ ଏହି ସାର୍ବିକ ସାହଚର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ବ୍ୟାପ୍ତି କୁହାଯାଏ । 
ଦୁଇଟି ଘଟଣାକୁ କେତୋଟି କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରି ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଏକ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ 
ନିଶ୍ଚିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସବୁ ସମୟରେ ଓ ସବୁ ସ୍ଥାନରେ ରହିଥୁବାର ପରିକଛନାକୁ ବ୍ୟାପ୍ତି କୁହାଯାଏ 
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ଓ ବ୍ୟାପ୍ଧି ଆଧାରରେ ଅନୁମାନକୁ ଏକ ପ୍ରମାଣଭାବେ ନିଆଯାଏ । ତେବେ ଯେହେତୁ 
ଅନୁମାନ ଏହିପରି ଏକ ବ୍ୟାପ୍ତି ବା ସାମାନ୍ୟୀକରଣଦ୍ଵାରା କେତେକ ଘଟଣାରୁ ଅପରିସୀମ 
ଘଟଣା ବିଷୟରେ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନେଉଛି, ତାହାକୁ ଅକାଟ୍ୟ, ଅସହ୍ଦିଗୁ ଓ ନିଶ୍ଚିତ ବୋଲି କୂହାଯାଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ । ଏକ ସୀମିତ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣରୁ ଆମେ ଯେଉଁ ସାମାନ୍ୟୀକରଣ କରିଥାଉ 
ତାହାର ଯେ ନିଶ୍ଚିତତା ରହିପାରିବ ନାହିଁ ଏହା କହିବା ଅସଂଗତ ନୁହେଁ । ମୋଟ ଉପରେ 
ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଅନୁମାନକୁ ଆଧାର ଭାବେ ନେଇ ଆଲୌକିକ ବା ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟ ଶକ୍ତି 
ବିଷୟରେ ଅନୁମାନ କରୁଛଚି ତାହାକୁ ଲୋକାୟତମାନେ ଅବୈଧ, ଅସଂଗତ ବୋଲି 
ଦର୍ଶାଇଛନି । ଯେଉଁ ଶକ୍ତି ବା ସତ୍ତା ଅନୁଭୂତି ସାପେକ୍ଷ ନୁହେଁ ବା ଆମର ଅନୁଭୂତି ବା 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ସହ ଏହାର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ନାହିଁ ତାହା ବିଷୟରେ ଅନୁମାନ କରିବା ଆଦୌ 
ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । ସେହିପରି ଅନୁମାନ ଜରିଆରେ ଯେଉଁ ସାମାନ୍ୟୀକରଣ କରାଯାଏ ବା 
ଏକ ସାର୍ବିକ ତର୍କଂବଚନର ପରିକଛନା କରାଯାଏ ତାହା ଅକାଟ୍ୟ ବା ଅଭ୍ରାନ୍ତ ହୋଇପାରିବ 
ନାହିଁ । ଜଗତ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଜ୍ଞାନ ତଥ୍ୟ ପରକ ହୋଇଥିବାରୁ ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ସାର୍ବିକ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବ୍ୟାବହାରିକ ସ୍ତରରେ ସତ୍ୟ ହୋଇପାରେ କିନ୍ତୁ ଏହା ଅକାଟ୍ୟ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ | 
ସୁତରାଂ ଲୋକାୟତମାନେ ବ୍ୟାବହାରିକ ବା ଲୌକିକ ସ୍ତରରେ ଏହାର ଉପାଦେୟତାକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି | ଅନୁମାନ ଆଧାରରେ ଅଲୌକିକ ବା ଅଭ୍ରାନ୍ତ ଜ୍ଞାନ ଯେ ସମ୍ଭବପର 
ନୂହେଁ ଏହା ହିଁ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ଅଟେ | 


ସେହିପରି ଶହପ୍ରମାଣକୁ ( ଉଧ ଠା) ଚାର୍ବାକମାନେ ମଧ୍ଯ ଅସ୍ବୀକାର କରୁଛନ୍ତି | 
ଶବ୍ଦପ୍ରମାଣର ଆଧାର ଯଦି ଅନୁଭୁତି-ଆଧାରିତ ଓ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଦ୍ଵାରା ପ୍ରମାଣିତ, ତେବେ ଏହାର 
ସ୍ଵତନ୍ତତା କିପରି ରହିପାରିବ ? ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ବ୍ୟତୀତ ଏହା କିପରି ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପ୍ରମାଣର 
ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପାଇବ ? ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଯାହା ଲିପିବଦ୍ଧ ରହିଛି ତାହାକୁ ଶବ୍ଦ ପ୍ରମାଣ କୁହାଯାଏ । 
ତେବେ ତାହା ଅନୁଭୂତି ବା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଦ୍ଵାରା ସମର୍ଥୃତ ନହେଲେ ତାହାର ସତ୍ୟତାର କୌଣସି 
ଭିଭିକୁ କିପରି ସ୍ଵୀକାର କରାଯିବ ? କୌଣସି ଆପ୍ତ ବଚନକୁ ଆମେ ତାହାର ସେହି 
ମୂଲ୍ୟରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଯଥାର୍ଥ କି ? ଯାହା ଯେତେ ଆପ୍ରବଟନ ବା ଶାସ୍ତ୍ୀୟ ମତ ହେଉ 
ଏହା ଯଦି ଅନ୍ୟ ମାନଦଣ୍ଡରେ ପ୍ରମାଣିତ ନ ହେଉଛି, ତେବେ ଏହାର କୌଣସି ସତ୍ୟତା 
ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି ଶ୍ରତିକୁ ବିନା ପ୍ରମାଣ ଆଧାରରେ ଗ୍ରହଣ 
କରିବା ଯଥାର୍ଥ ନୂହେଁ । 
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ଅବଶ୍ୟ ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ କୌଣସି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପାରଦର୍ଶିତା ଲାଭ କରିଥୁବା 
ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ମତକୁ ଆମେ ଅସନ୍ଦିଗ୍ଧ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଉ । ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ ବିଷୟରେ 
ଜଣେ ଡାକ୍ତର, ନିର୍ମାଣ ବିଷୟରେ ଜଣେ ଯନ୍ତ୍ରୀ ବା କୃଷି ବିଷୟରେ ଜଣେ କୃଷି 
ବୈଜ୍ଞାନିକଙ୍କର ମତକୁ ଆମେ ଅନାୟାସରେ ଗ୍ରହଣ କରୁ, କାରଣ ସେମାନେ ସ୍ଵ ସ୍ଵ ବିଭାଗରେ 
ଅଧ୍ବକାରୀ ଅଟନ୍ତି । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଶବ୍ଦ ପ୍ରମାଣର ବ୍ଯାଖ୍ଯା କଲେ ଚାର୍ବାକମାନେ ମଧ୍ଯ 
ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ ଶଦ ପ୍ରମାଣକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବେ । ତେବେ କୌଣସି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯିଏ ଅଧ୍ବକାରୀ, ତାଙ୍କର ମତ ଅନ୍ୟ ମାନଦଣ୍ଡରେ ବିଶେଷକରି ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଆଧାରରେ 
ହିଁ ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇପାରିବ । ସୁତରାଂ ଜଣେ ସର୍ବମାନ୍ୟ ଅଧ୍ଵକାରୀଙ୍କ ମତ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ-ଜନିତ 
ମାନଦଣ୍ଡରେ ପ୍ରମାଣିତ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ | କିନ୍ତୁ ଏହା ଏକ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପ୍ରମାଣ ନୂହେଁ । 


ତେବେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରଂପରାରେ ଶଦପ୍ରମାଣକୁ ଶ୍ରୁତି ଆଧାରରେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇଥାଏ । ଯାହା ବେଦ-ବର୍ଣ୍ଣିତ ବା ଶାସ୍ତ-ଲିଖତ ତାହା ହିଁ ହେଉଛି ଶବ୍ଦ-ପ୍ରମାଣ ଓ 
ତାହା ହିଁ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଆଧାରରେ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ ପରଂପରାରେ ନିଜ 
ଧର୍ମ ଗ୍ରନ୍ଧର ମତକୁ ଶ୍ରତଜନିତ ଓ ଅକାଟ୍ୟ ବୋଲି ବିଚାର ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ତେବେ 
ଚାର୍ବାକପନ୍ଛୀମାନେ ସେ ଯୁଗର ଏହି ମାନସିକତା ବିରୁଦ୍ଧରେ ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରିଥଲେ । 
ଶଦଦ ପ୍ରମାଣକୁ ଆଧାରଭାବେ ନେଇ ଯେଉଁମାନେ ଅଲୌକିକ ସଭ୍ତା ବା ସ୍ପିତିର ପରିକଳ୍ପନାକୁ 
ବାସ୍ତବ ବୋଲି ମନେକରନ୍ତି ସେମାନଙ୍କୁ ଲୋକାୟତମାନେ ଆହ୍ବାନ ଦେବା ବେଶ୍‌ ଯୁକ୍ତିସଂଗତ 
ମନେହୁଏ । କେବଳ କଳ୍ଚନା ଆଧାରରେ ବା କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତିନିଷ୍ଠ ଅନୁଭୂତିକୁ ନେଇ 
ଶାସ୍ତରେ ଲେଖୁଥିବା କେତେକ ମତକୁ ଶବ୍ଦପ୍ରମାଣ ଆଧାରରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଯେପରି 
ଅଯୌକ୍ତିକ ସେପରି ଅନୁସନ୍ଧିସୁବିହୀନ । ପ୍ରମାଣଯୋଗ୍ୟ ଭିତ୍ତି ନ ଥାଇ କେବଳ ଶାସ୍ତରେ 
ଲେଖା ଯାଇଛି ବୋଲି ସେ ସବୁକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ବା ଶବ ପ୍ରମାଣକୁ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପ୍ରମାଣଭାବେ 
ନେବା ଯୁକ୍ତିସଂଗତ ବୋଧହୁଏ ନାହିଁ । ଏହା ହିଁ ଚାର୍ବାକମାନେ ସେ ଯୁଗରେ ମତ 
ଦେଇଥିଲେ, ଯାହା ଆଧୁନିକ ମାନଦଣ୍ଡରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଓ ହେତୁବାଦୀ ମାନସିକତାର ସ୍ଵାକ୍ଷର 
ବହନକରେ । 
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ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ଲୋକାୟତମାନେ ଅନୁଭବ ଆଧାରିତ ଅନୂମାନକୁ ଯେପରି 
ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ସେହିପରି ଲୌକିକ ଶବ୍ଦ-ପ୍ରମାଣକୁ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି | କିନ୍ତୁ ଶବ୍ଦପ୍ରମାଣ 
ଆଧାରରେ ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନକୁ ଅଯୌକ୍ତିକ ଓ ଆଧାରହୀନ ବୋଲି 
ଦର୍ଶାଇଛନି । ସୁତରାଂ ଚାର୍ବାକମାନେ ଜ୍ଞାନଲାଭ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକୁ ପ୍ରାଥମିକତା ଦେଇଛନ୍ତି, 
କିନ୍ତୁ ଅନୁମାନ ଓ ଶବ୍ଦପ୍ରମାଣକୁ ଏକ ବ୍ଯାବହାରିକ ସ୍ତରରେ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ଅଥଚ 
ଅନୁମାନ ଓ ଶହ୍ଦପ୍ରମାଣ ଦ୍ଵାରା ଯେଉଁ ଅଲୌକିକ ଓ ଅତାନ୍ଦରିୟ ଶକ୍ତି ଓ ସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ 
ଦୃଢଭାବନା ରହିଥଲା ତାହାକୁ ସେମାନେ ବିରୋଧ କରିଛନି | 


ସେହିପରି ଚାର୍ବାକ ବିଚାରକମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଆକ୍ଷେପ ହୋଇଥାଏ ଯେ ସେମାନେ 
ଯଦୃଳ୍ଛାବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନି ଓ କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ନିୟମକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରୁଛନ୍ତି । ଯେହେତୁ 
ସେମାନେ କେବଳ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଜ୍ଞାନକୁ ପ୍ରାଥମିକତା ଦେଉଥୂଲେ ଓ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଦ୍ବାରା ଭବିଷ୍ୟତ ବା 
ଅତୀତର ଘଟଣାବଳୀକୁ ଜାଣିହେବ ନାହିଁ, ସେହେତୁ ସେମାନେ କାର୍ଯ୍ୟଟକାରଣବାଦକୁ 
ସମର୍ଥନ କରିନାହାନି । କାର୍ଯ୍ୟଟକାରଣ ସମ୍ବନ୍ଧ ହେଉଛି ଦୂଇଟି ଘଟଣା ଭିତରେ ଏକ 
ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରିବା, ଯେପରି ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟର ଉପସ୍ପିତି କାରଣର ଉପସ୍ଥିତିର 
ସୂଚନା ଦିଏ ଓ କାରଣ ଅନୁପସ୍ଥିତିରେ କାର୍ଯ୍ୟର ସୃଷ୍ଟି ସମ୍ଭବ ହୋଇନଥାଏ |! ତେବେ 
ଚାର୍ବାକମାନେ ଏପରି କାର୍ଯ୍ୟଟକାରଣ ସମବନ୍ଧକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରି ଯଦୂଛାବାଦ ଦେଇଛନ୍ତି 
ବୋଲି ଜଦୁନାଥ ସିହ୍ଵ ମତ ଦେଇଛନ୍ତି * | ଅଥଚ ଚାର୍ବାକପନ୍ଧୀ ମାନେ ସ୍ଵଭାବବାଦରେ 
ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିବା ଅଧ୍କାଂଶ ଲେଖକ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି | କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ସମ୍ବନ୍ଧ ଏକ ନିଶ୍ଚିତମୂଳକ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନୁହେଁ ଓ ଏହା ଆମର ଅନୁଭୂତି ଆଧାରରେ ହିଁ ରୂପ ନେଇଥାଏ । ତେବେ 
ସ୍ଵଭାବବାଦର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଏହା କୌଣସି ଅଲୌକିକ କାରଣକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିନଥାଏ, 
ପରନ୍ତୁ ପ୍ରତ୍ଯେକ ବସ୍ତୁ ବା କାର୍ଯ୍ୟ ପଶ୍ଚାତରେ ପ୍ରାକୃତିକ କାରଣକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଥାଏ । 
ବସ୍ତୁନଃ ସ୍ଵଭାବବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁଥୁବା ମତ “ କାର୍ଯ୍ୟଟକାରଣ” ମନ୍ବନ୍ଧକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ 
ନକରି କାର୍ଯ୍ୟକାରଣକୁ ନିଶ୍ଚିତମୂଳକ ଭାବେ ନେବା ମତକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଥାଏ ! ସେହିପରି 
ଜଗତର କୌଣସି ଅପ୍ରାକୃତିକ ଓ ରହସ୍ୟମୟ ଅଲୌକିକ କାରଣକୁ ମଧ୍ଯ ଏହା ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ 
କରିଥାଏ । ତେବେ ସେମାନଙ୍କ ବିଚାର ସହ ସଂଗତି ସ୍ଵରୂପ ଚାର୍ବାକପନ୍ଛୀମାନେ ଯଦୃଛାବାଦ 
ପରିବର୍ଜେ ସ୍ଵଭାବବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଅଧ୍ବକ ଯୁକ୍ତିସଂଗତ ମନେହୁଏ । 


- 9 ୩୦- 
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ପରିଣାମତଃ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଚାର୍ବାକପନ୍ଛୀମାନେ କେବଳ ଅନୁଭବ ବା 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକୁ ଜ୍ଞାନର ମୌଳିକ ଆଧାର ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ହିଁ ସକଳ ଜ୍ଞାନର 
ଭିଭି ବୋଲି ନେବାଦ୍ଵାରା ସେମାନେ ଯଥାର୍ଥବାଦକୁ (୮a!) ଏହାର ତାର୍କିକ ପରିଣାମ 
ସ୍ଵରୂପ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ଆମେ ଆମ ଜଗତକୁ ଯେଉଁ ରୂପରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରୁ ଜଗତର 
ସ୍ଵରୂପ ହିଁ ତାହା ଅଟେ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭାବବାଦ ଓ ଅଲୌକିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀକୁ ସେମାନେ ବିରୋଧ 
କରିଛନ୍ତି । ଆମେ ଜଗତ ବିଷୟରେ ତାହାହିଁ ଜାଣିପାରିବା ଯାହା ଆମର ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ବା 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଗ୍ରାହ୍ୟ ଅଟେ । ଯେହେତୁ ଭଶ୍ଵର କେବେ ବି ଆମର ଇହ୍ଦରିୟଗ୍ରାହ୍ୟ ପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତା 
ନୁହଁନି ବା ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଷୟରେ କୌଣସି ଅନୁଭବମୂଳକ ଜ୍ଞାନର ସମ୍ଭାବନା ନାହିଁ, ସୁତରାଂ 
ରଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୂ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ପ୍ରମାଣସିଦ୍ଧ ନୁହେଁ । ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନକୁ ଏକ ସଂଶୟବାଦୀ 
ଦର୍ଶନ ମଧ୍ଯ କହିବା ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ଏହା ସତ୍ୟ ଯେ ଏହା ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଅଲୌକିକ 
ସତ୍ତା ସକଳକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଥାଏ, କିନୁ ଏହା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକନିତ ଜ୍ଞାନକୁ କେବେ ବି ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ 
କରିନଥାଏ । ପୁନଶ୍ଚ ଅନୁମାନକୁ ଏହା ବ୍ୟାବହାରିକ ସ୍ତରରେ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୀକାର କରିଥାଏ | 
ତେଣୁ ଚାର୍ବାକ ବା ଲୋକାୟତ ବିଚାରକୁ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ “ ଅନୁଭବବାଦୀ 
ଯଥାର୍ଥବାଦ” କହିବା ଅଧଵକ ସଂଗତ ମନେହୁଏ । 


(ଘ) 


ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନର ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ସେମାନଙ୍କ ତରତ୍ତମୀମାଂସାକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି । 
ଲୋକାୟତମାନେ ଯେଉଁ ବିଷୟରେ କୌଣସି ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁଭୂତିର ସମ୍ଭାବନା ନାହିଁ ତାର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସ୍ବୀକାର କରିନାହାନ୍ତି । ବସ୍ତୁତଃ ଭଶ୍ଵର, ଆଦ୍ଵ୍‌ ପରଲୋକ ଇତ୍ଯାଦି ଅଲୌକିକ 
ସରା ବା ସ୍ମିତିର କୌଣସି ଭିରି ହିଁ ନାହିଁ । 

ସାଧାଚଣତଃ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଦାର୍ଶନିକ ମାନେ ଭଶ୍ଵର, ଆତ୍ଵା ଓ ପରଲୋକ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 
ଭାବନା ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଅନୁମାନ ବା ଶବ୍ଦପ୍ରମାଣ ଜରିଆରେ ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଥାନ୍ତି | 
କିନ୍ତୁ ଏସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନୁମାନ ବା ଶହଦ ପ୍ରମାଣର ଯେହେତୁ କୌଣସି ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଆଧାରିତ 
ଭିରି ନାହିଁ, ସେସବୁ ବିଷୟକ ଭାବନା କେବଳ କଳନାମାତ୍ର ଓ ଏସବୁ ପଶ୍ଚାତରେ କୌଣସି 
ସତ୍ୟତା ନାହିଁ । 


- ୨୩ ୧- 
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ଲୋକାୟତମାନେ ମୁଖ୍ୟତଃ ଆମର ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ ଥିବା ଜଗତର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୂ ସ୍ଵୀକାର 
କରନ୍ତି | ଯେହେତୁ ଆମର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଦ୍ବାରା ଏହି ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ବିଶ୍ଵକୁ ଆମେ ଜାଣୁଛେ ତେଣୁ 
ତାହା ହିଁ ସତ୍ୟ । ତେବେ ଆମ ଚତୁର୍ଦିଗରେ ଥିବା ସକଳ ବସ୍ତୁସଭାକୁ ଆମେ ଅନ୍ତିମ 
ସ୍ତରରେ ଚାରୋଟି ମୌଳିକ ସତ୍ତାର ସମାହାର ଭାବେ ନେଇପାରିବା | ଏ ବିଶ୍ଵର ମୌଳିକ 
ଉପାଦାନ ହେଲା କ୍ଷିତି ବା ମାଟି, ପବନ, ଜଳ ଓ ଅଗ୍ନି | ପୃଥିବୀର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ହେଉଛି 
ଏହି ଚାରି ମୌଳିକ ସତ୍ତାର ସମାହାର ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜିନିଷର ଅନ୍ତିମ ପରିଣତି ବା ବିଲୟ 
ଏହି ଚାରି ସତ୍ତାରେ ହିଁ ସମାପ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ବା ପ୍ରାଣୀ ଏହି ମୌଳିକ ଅଣୁର 
ସଂଯୋଗରୁ ଉପ୍ପନ୍ନ ଓ ଏହାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଶେଷରେ ଏହି ସତ୍ତାରେ ବିଲୀନ ହୋଇଥାଏ । 
ତେବେ ଚାର୍ବାକ ମତର କେତେକ ବିରୋଧୀ ଚାର୍ବାକ ତର୍ତଵଦର୍ଶନ ସହ ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ 
ସହମତ | ଜୈନ, ବୌଦ୍ଧ, ନ୍ୟାୟ, ସାଂଖ୍ୟ ଓ ଯୋଗ ଦର୍ଶନ - ବିଦ୍ୟାଳୟମାନେ ସକଳ 
ବସ୍ତୁ ସତ୍ତା ଯେ ମୌଳିକ ଅଣୁର ସମାହାର ଏହା ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି, ତେବେ ଏହି ଚାରି 
ମୌଳିକ ଅଣୁ ସହ ସେମାନେ ଆକାଶକୁ ମଧ୍ଯ ଏକ ଅଣୁଭାବେ ନେଇଥାନ୍ତି | କିନ୍ତୁ ଚାର୍ବାକ 
ଦର୍ଶନରେ ଆକାଶକୁ ଏକ ବସ୍ତୁଭାବେ ନିଆଯାଇ ନାହିଁ । 


ତେବେ ଲୋକାୟତ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଜୀବିତ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଆତ୍ସା ବା ଚେତନାକୁ 
ମଧ୍ଯ ଏହି ଅଣୁମାନଙ୍କର ସମଷ୍ତର ପରିଣାମ ଭାବେ ନେଇଛନ୍ତି | ଜୀବିତ ପ୍ରାଣୀ ଭିତରେ 
ଯେ ଏକ ଅଭୌତିକ ଆତ୍ସା ବିଦ୍ୟମାନ ରହିଛି ତାହାକୁ ସେମାନେ ସ୍ଵୀକାର କରୁନାହାନ୍ତି । 
ଏକ ଜୀବିତ ବା ଚେତନଯୁକ୍ତ ପ୍ରାଣୀକୁ ପ୍ରାଣ ଥବା ଏକ ଶରୀର ଭାବେ ହିଁ ଆମେ ଜାଣୁ । 
ଶରୀର ବ୍ୟତୀତ ପ୍ରାଣ ବା ଆତ୍ଧାର କୌଣସି ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଥବା ବିଷୟରେ କେବେହେଲେ 
ଆମର ଅନୁଭୂତି ନାହିଁ । ଶରୀର ନଥାଇ ଏକ ଜୀବନ ବା ଚେତନାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ କଳନା 
କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ପ୍ରାଣୀ ଭିତରେ ଏକ ଅଭୌତିକ ଆତ୍ସା ରହିଛି ଏହା କେବଳ 
ଅନୁମାନ କରାଯାଏ କିମ୍ବା ଶାସ୍ତରେ ଉତ୍ଲେଖ ଥିବା ବିଷୟ କୁହାଯାଏ | ତେବେ ଯେହେତୁ 
ଏନେଇ କୌଣସି ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଜନିତ ବା ଅନୁଭବଜନିତ ଭିରି ନାହିଁ ତେଣୁ ଏସବୁ ନେଇ 
ଅନୁମାନ ବା ଶବ୍ଦପ୍ରମାଣ ଆଧାରହୀନ ଅଟେ । ମଣିଷର ମୂତ୍ୟୁରେ ଶରୀରର ବିନିଷ୍ଟ ହୁଏ, 
ତା ସହିତ ମଣିଷର ଚେତନା ବିଲୁପ୍ତ ହୋଇଥାଏ | ଶରୀରରୁ ବାହାରି ଏକ ଚେତନ 
ଆତ୍ଲାର ସ୍ଥିତି ରହିବା ଅସମ୍ଭବ ଅଟେ ! ସୁତରାଂ ଶରୀରର ଏକ କ୍ରିୟାଶୀଳ ଅବସ୍ଥା ହିଁ 


= ୨ ୩୨- 
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ଜୀବନ ଓ ସେହି କ୍ରିୟାଶୀଳ ପ୍ରକ୍ରିୟାର ସମାପ୍ତି ହିଁ ମୃତ୍ୟୁ । ଏକ ଜୀବିତ ପ୍ରାଣୀ ଶରୀର ଓ 
ଆତ୍କା ନାମକ ଦୁଇଟି ପୃଥକ୍‌ ସତ୍ତାର ସଂଯୋଗ ଓ ସେମାନଙ୍କର ବିଳେଦ ହିଁ ମୃତ୍ୟୁ, ଭାବନାକୁ 
ଲୋକାୟତମାନେ ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଶରୀର ବ୍ଯତୀତ କୌଣସି ଆତ୍ସାର ଅସ୍ତିତ୍ବ 
ଥିଲେ ତାହା ଆମର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷର ପରିସର ଭୁକ୍ତ ହୋଇପାରନ୍ତା ! ତେବେ ଶରୀର ବ୍ୟତୀତ 
କୌଣସି ଚେତନାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ କେବେହେଲେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷର ବସ୍ତୁ ହୋଇନାହିଁ । ସେହିପରି ଯଦି 
ଆତ୍କାର ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ରହିଛି, ତେବେ ଆତ୍ଵା ସହ ସ୍କୃତି ମଧ୍ଯ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ ରହିଥାନ୍ତା, କିନୁ 
କୌଣସି ଅବସ୍ଟାରେ କେହି କେବେହେଲେ ପୂର୍ବ ଜୀବନର ସତି ମନେ ରଖୁନାହିଁ । 
ଲୋକାୟତମାନେ ଆତ୍ସାକୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୃତ୍ୟୁପରେ ଏକ ଶରୀରହୀନ ଚେତନ ସ୍ପିତିକୁ ଅସ୍ଵୀକାର 
କରି ଆସିଛନ୍ତି । ସେପାଇଁ ସେମାନେ ବିବିଧ ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନେଇଛନ୍ତି । କାରଣ ଅନ୍ୟ 
ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ସକଳ ଚାର୍ବାକ ମତକୁ ସମାଲୋଚନା କରିବା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଚାର୍ବାକ 
ମତକୁ ଉଦ୍ଧାର କରିଛନ୍ତି, ଯେଉଁଥିରୁ ଚାର୍ବାକ ମତ ବିଷୟରେ ଅବଧାରଣା କରିହେଉଛି | 
ତେବେ ଚାର୍ବାକମାନେ ଆତ୍ସାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଜୀବଭିତରେ 
ଏହାକୁ କେହି ଦେହ ସହ, କେହି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସହ, କେହି ଶ୍ଵାସଜନିତ ପ୍ରାଣ ସହ ଓ କେହି ମନ 
ସହ ସଂଯୁକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଚାର୍ବାକ ବିଚାର ସହ ଦେହାତୃବାଦ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟାତ୍ସବାଦ, 
ପ୍ରାଣାତ୍ସବାଦ ଓ ମନ-ଆତ୍ସାବାଦ ମତ ସକଳକୁ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରାଯାଇଛି । 


ତେବେ କୌତୂହଳର ବିଷୟ ଚାର୍ବାକଙ୍କ ଆତ୍ସା ବିଷୟକ ପ୍ରତୀତିକୁ ବିଭିନ୍ନ ଦର୍ଶନ 
ବିଦ୍ୟାଳୟ ନିଜ ନିଜ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ସମାଲୋଚନା କରିବା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଆତ୍ଵାର ସ୍ଵରୂପ 
ନେଇ ସେମାନେ ନାନା ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ କାଳନିକ ତର୍ଵର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି | ବୌଦ୍ଧ 
ଦାର୍ଶନିକ ଗଣ ଆତ୍ସାର ଏକ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଜନିତ ସ୍ପିତିକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁନଥୂ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ମଣିଷ 
ଭିତରର ଚେତନସରତ୍ତା ତାର ଆଗାମୀ ଜୀବନର ଅର୍ଥାତ୍‌ ଚେତନ ସ୍ଥିତିର କାରଣ ହୋଇଥାଏ 
ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି । ବୌଦ୍ଧମାନେ ଏକ ନିତ୍ୟ ବା ଚିରନ୍ତନ ଆତ୍ସାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରି 
କେବଳ ଏହାକୁ ଏକ ପଞ୍ଚ ଉପାଦାନର ସମାହାର ବୋଲି ନେଇଛନ୍ତି | ସେମାନଙ୍କ ମତରେ 
ଆତ୍ସା ହେଉଛି ରୂପ ବା ଶରୀର, ସୁଖଦୁଃଖର ଅନୁଭୂତି, ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ସଂସ୍କାର ଓ ଚେତନାର 
ସମାହାର । ଏହାକୁ ପଞ୍ଚସ୍ନ୍ଧ କୁହାଯାଏ ଓ ଆତ୍କା ହେଉଛି ଏହି ପଞ୍ଚସୃନ୍ଧର ସମଷ୍ଟି । 
ନୈୟାୟିକ ମତରେ ଆମ୍ବା ଶରୀରଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ହେଲେ ବି ଏହା ଚେତନଯୁକ୍ତ ନୁହେଁ ! 
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ଚେତନା ଆତ୍ସାର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ସ୍ଵରୂପ ନୁହେଁ, ପରନୁ ଆତ୍ଵା ଶରୀର ଓ ମନ ସହ ସଂଯୋଜିତ 
ହେଲାପରେ ହିଁ ଚେତନଯୁକ୍ତ ହୋଇଥାଏ | ସୁତରାଂ ଚେତନା ଆଦ୍ଧାର ଏକ ବାହ୍ୟ ଓ 
ଆକସ୍ମିକ ଲକ୍ଷଣ ଅଟେ । ପୁନଶ୍ଚ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନରେ ଆତ୍କାର ସ୍ଵରୂପ ମଧ୍ଯ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ । 
ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତରେ ଆତ୍ସା ହେଉଛି ବ୍ରହ୍ମ ଓ ସ୍ଵପ୍ରକାଶ ଚୈତନ୍ଯ | ବ୍ୟକ୍ତସତାର କୌଣସି 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଆତ୍ଳା ନାହିଁ । ବିଶିଷ୍ଟାଦ୍ଵିତରେ ଆମ୍ମା ଏକ ନୁହେଁ ଅନେକ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବରେ 
ଏକ ଆତ୍କା ରହିଛି ଯାହା ଏକ ଚେତନ ସତ୍ତା | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଚେତନା ଆତ୍କାର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ 
ଲକ୍ଷଣ | ଆତ୍ସା ବିଷୟରେ ଏହିପରି ନାନା ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ ଭାବନା ବିଭିନ୍ନ ଦାର୍ଶନିକ 
ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଲୋକାୟତମାନଙ୍କର ସୁଚିନ୍ତିତ ମତ 
ହେଉଛି ଶରୀର ବ୍ୟତୀତ ଆତ୍ସା ନାମରେ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଚେତନ ସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ହିଁ ନାହିଁ 
ମୂତ୍ୁପରେ ପ୍ରାଣୀର କୌଣସି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଚେତନ-ସତ୍ତା ଶରୀର ଛାଡି ଯାଇ ନଥାଏ । ଶରୀର 
ବ୍ୟତୀତ ଆମ୍ବାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ହି ନଥାଏ । ଯେଉଁମାନେ ଆତ୍କାର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସ୍ବୀକାର 
କରୁଛନ୍ତି ସେମାନେ କେତେକ ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି | ତେବେ ସେହି ଯୁକ୍ତି ସକଳ 
ଯେ ଆଧାରହୀନ ଓ ଅନେକ ସ୍ପଳରେ ତାର୍କିକ ନିୟମର ପରିପନ୍ଧୀ ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ 
ମନେହୁଏ । ଚାର୍ବୀକ ଦର୍ଶନରେ ଆତ୍କାର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାନା 
ଯୁକ୍ତର ମଧ୍ଯ ଆଶ୍ରୟ ନିଆଯାଇଛି । ମୋଟ ଉପରେ ଆତ୍କା ଯେହେତୁ ଆମ ଅନୁଭୂତି ବା 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷର ବସ୍ତୁ ନୁହେଁ ଏହାର ଅସ୍ତିତଵର ଅର୍ଥ ହିଁ ନାହିଁ । ଏହା କେବଳ ଏକ କଳନା ମାତ୍ର । 


ପ୍ରାଣ, ଜୀବନ ବା ଚେତନ-ସତ୍ତା ଶରୀର ମଧ୍ଯରେ ଏକ ଜୈବିକ ପ୍ରକ୍ରିୟାର ପରିଣାମ 
ମାତ୍ର । ଏକ କ୍ରିୟାଶୀଳ ଜୈବିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଯୋଗୁଁ ପ୍ରାଣୀ ଜୀବିତ ଓ ସେହି ପ୍ରକ୍ରିୟାର ବିରତି 
ହିଁ ମୃତ୍ୟୁ । ମୃତ୍ୟୁର ଅର୍ଥ ଶରୀରରୁ ଆତ୍ସାର ବିଛେଦ ନୁହେଁ । ବସୁତଃ ଆତ୍ା ଏକ କାଳ୍ପନିକ 
ଭାବନା ହୋଇଥିବାରୁ ବିଭିନ୍ନ ଦର୍ଶନ ଓ ଧର୍ମମାନଙ୍କରେ ଆତ୍କାର ସ୍ଵରୂପ, ସ୍ଵଭାବ ଓ ସ୍ପିତି 
ନେଇ ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ ମତ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ | 


ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ ଯେହେତୁ କୌଣସି ଅଭୌତିକ ଶରୀରବିହୀନ ଆତ୍କାର ସ୍ପିତିକୁ 
ଅସ୍ଵୀକାର କରୁଛି ତେଣୁ ଏହା ଆତ୍ଧାର ଅଶୀରର ସ୍ପିତି, ଅମରତ୍ବ, ପୁନର୍ଜନ୍ସ ବା ମୋକ୍ଷ 
ଇତ୍ୟାଦି ଭାବନାକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଥାଏ | ଏ ସବୁ କଛନା ଆତ୍ସାକୁ ଆଧାରକରି 
ବିକାଶ ଲାଭ କରିବା ଦେଖାଯାଏ ! ସେହିପରି ଆତ୍ସାର ସ୍ଵର୍ଗଗତି ବା ନରକଗତି ଇତ୍ଯାଦି 
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ପରିକଳ୍ଚନା ମଧ୍ଯ ଅବାସ୍ତବ ମନେହୁଏ । ଆତ୍ସାର ଯେହେତୁ କୌଣସି ଅସ୍ତିତ୍ବ ହିଁ ନାହିଁ, 
ତେଣୁ ଅତ୍କା-କୈନ୍ଦ୍ରିକ ଭାବନା ସକଳ ନିରର୍ଥକ ଅଟେ | ସେହିପରି ସ୍ବର୍ଗ ନର୍କର ପରିକଳ୍ପନା 
' ଆଇ ମା” କାହାଣୀ ଭଳି ଅଟେ | 


ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନରେ ଚାରୋଟି ମୌଳିକ ଭୂତ ଯଥା ମାଟି, ପାଣି, ପବନ ଓ ଅଗ୍ନି 
ବିଷୟକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯିବା ଦର୍ଶାଯାଇଛି । ଜଗତର ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ, ଉତ୍ତିଦ ଓ ପ୍ରାଣୀ ଏହି 
ଚାରି ଭୌତିକ ତତ୍ତ୍ଵର ସମ୍ଭଶ୍ରଣରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଛି ବୋଲି ସେମାନେ ବିଶ୍ଵାସ କରିଛନ୍ତି । 
ତେବେ ଏହି ଭୂତମାନଙ୍କର ସଂଯୋଗ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଭୂତମାନଙ୍କର ସ୍ଵଭାବରୁ ସୃଷ୍ି ହୋଇଛି । 
ଏମାନଙ୍କୁ ସଂଯୋଜିତ କରି ସୃଷ୍ଟିର ସର୍ଜନା ପାଇଁ ସେମାନେ ଶତଶୃରଙ୍କୁ ସ୍ବୀକାର କରିନାହାନ୍ତି । 
ସ୍ଵଭାବବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଭିତରେ ସେମାନେ ନା ଇଶ୍ଵର ନା କୌଣସି ଦୈବୀ ଶକ୍ତିକୁ 
ବିଶ୍ଵାସ କରିଛନ୍ତି । ବସୁ ସକଳ ସ୍ଵଭାବ ଜନିତ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ସ୍ଵତଃ କ୍ରିୟାଶୀଳ ହୋଇ 
ସଂଯୋଜିତ ହୋଇଛନ୍ତି । କୌଣସି ଅଭୌତିକ ଶକ୍ତିର ଏଥୁରେ କିଛି ଭୂମିକା ହିଁ ନାହିଁ । 
କାରଣ କୌଣସି ଅଭୌତିକ ଶକ୍ତି ବା ସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ହିଁ ନାହିଁ । ପ୍ରକୃତି ସ୍ଵସ୍ପିତ ବା ସ୍ବଵୟଂଭୂ 
ଓ ସକଳ ବସ୍ତୁ, ବୃକ୍ଷ ଓ ପ୍ରାଣୀ ଏହାର ଅନ୍ତର୍ଗତ ! ସୁତରାଂ ଜଗତର କେହି ନିର୍ମାତା 
ନାହାନ୍ତି । ଜଗତର ଧାରା କୌଣସି ଲକ୍ଷ୍ୟ ପୂରଣ ଦିଗରେ ଅଗ୍ରଗତି କରୁନାହିଁ । କୌଣସି 
ବସ୍ତୁ, ବୃକ୍ଷ, ପ୍ରାଣୀ ଶାଶ୍ବତ ନୁହେଁ, ତେବେ କେବଳ ଭୂତ ହିଁ ହେଉଛି ବିଶ୍ଵର ମୌଳିକ 
ଉପାଦାନ । ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନର ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ଆଧାରରେ ଏହାର ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସା ହିଁ ରୂପ 
ନେବା ଦେଖାଯାଏ ଓ ଉଭୟ ଭିତରେ ସୁସାମଂଜସ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । 


ତେବେ ଏଠାରେ ଏକ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିଥାଏ ଯେ ଚାର୍ବାକମାନେ ଯଦି କେବଳ ଭୌତିକ 
ବସ୍ତୁକୁ ମୌଳିକ ଉପାଦାନ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରୁଛନ୍ତି ତେବେ ସେମାନେ ଚେତନା ବା 
ଜୀବନର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କିପରି କରିବେ ? କାରଣ କୌଣସି ଭୂତ ବା ଭୌତିକ ବସ୍ତୁ ଚେତନାଯୁକ୍ତ 
ନୁହେଁ । ଅଚେତନ ବା ଚେତନାରହିତ ଭୌତିକ ବସ୍ତୁର ସଂଯୋଗରୁ ଚେତନା କିପରି 
ସମ୍ଭବ ହେବ ? ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ ଚାର୍ବାକ ମତ ହେଉଛି ଯେ ଯଦିବି ଭୌତିକ ବସ୍ତୁ 
ଚେତନାରହିତ, କିନୁୁ ଏକ ବିଶେଷ ଅନୂପାତରେ ପରସ୍ପର ସଂଯୋଜିତ ହେବାର ପରିଣାମରୁ 
ଚେତନା ବା ଜୀବନର ଉତ୍ପନ୍ନ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । ଏକ ସାଦୃଶ୍ୟ ଆଧାରରେ ସେମାନେ 
ଏହା ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଥାନ୍ତି | ପାନ, ଚୂନ, ଗୁଆ ବ୍ୟବହାରର ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସମ୍ମିଶ୍ରଣରୁ ଲାଲ ରଙ୍ଗ 
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ଉପ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ, ଯଦି ବା ଲାଲରଂଗ କୌଣସିଟିର ମୌଳିକ ଗୁଣ ନୂହେଁ ! ମାଟି, ଜଳ, 
ଅଗ୍ନି ଓ ବାୟୁ କୌଣସିଟିରେ ଚେତନା ବିଦ୍ୟମାନ ନଥିଲେ ବି ସେମାନଙ୍କର ବିଶେଷ 
ସଂଯୋଗର ଫଳ ସ୍ଵରୂପ ସେଥରୁ ଜୀବନର ଆବିର୍ଭାବ ହୋଇଥାଏ । ବସ୍ତୁତଃ ଜୀବ ବା 
ପ୍ରାଣ ଭୌତିକ ବସ୍ତୁରୁ ଭିନ୍ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଭୌତିକ ବସ୍ତୁକୁ ବାଦ୍‌ଦେଇ ଜୀବନର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 
ସ୍ଥିତି ରହିବା ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ । ଅନ୍ୟ ଏକ ଉଦାହରଣ ମାଧ୍ୟମରେ କୁହାଯାଇ ପାରେ ଯେ 
ଇନ୍ଧନ, ଉତ୍ତାପ ଓ ବାୟୁର ରାସାୟନିକ କ୍ରିୟାରୁ ଅଗ୍ନିର ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ, ଅଗ୍ନିର ସ୍ବତନ୍ତ୍ର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଇନ୍ଧନ ବ୍ୟତୀତ କେବେ ବି ସମ୍ଭବ ହୋଇନଥାଏ । ସେହିପରି ଜୀବନର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଶରୀର ବ୍ଯତୀତ କେବେ ବି ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ । 


ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନର ଏହି ଭାବନା ସହ ଆଧୁନିକ ମନୋବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରାଣୀବିଜ୍ଞାନର 
କିଛିଟା ମୌଳିକ ସାମଂଜସ୍ଯ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ । ଆଧୁନିକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଚାର 
ଅନୁଯାୟୀ ଯେଉଁ ପ୍ରାଣୀର ମସ୍ତିଷ୍ଟ ଯେତେ ବଡ ଓ ଯେତେ ଅଧ୍ବକ ଜଟିଳ ତାହାର ମାନସିକ 
କ୍ରିୟା ସେତିକି ବିକଶିତ । ଯଦି କୌଣସି କାରଣରୁ ମସ୍ତିଷ୍ଠର କିଛି ଅଂଶ କ୍ଷତିଗ୍ରସ୍ତ ହୁଏ, 
ତେବେ ତାହା ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରୁଥିବା ମାନସିକ କ୍ରିୟା ଲୋପ ପାଇଥାଏ । ମସ୍ତିଷ୍କର ଉପଯୁକ୍ତ 
ବିକାଶ ହୋଇ ନଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ଅନଗ୍ରସର ହେବା ଦେଖାଯାଏ | ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ସକଳ ମାନସିକ କ୍ରିୟା ମସ୍ତିଷ୍ଠ ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ ଓ ମସ୍ତିଷ୍ଠ ହେଉଛି ଶରୀରର 
ଅଂଶବିଶେଷ | ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ମଣିଷର କୌଣସି ଆତ୍ସାରୂପୀ ଅଭୌତିକ ସତ୍ତା ହିଁ 
ନାହିଁ । ସୁତରାଂ ଚେତନା ଶରୀର ଆଧାରିତ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭୌତିକ ସଭା ଉପରେ ହ ନିର୍ଭରଶୀଳ । 


(ଡ) 


ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନର ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ଓ ତର୍ଵମୀମାଂସା ଆଧାରରେ ଏକ ଆଚାରମୀମାଂସା 
ମଧ୍ଯ ରହିଥଲା । ତେବେ ଅନୁଶୋଚନାର ବିଷୟ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନର ଆଚାରମୀମାଂସାକୁ 
ଅନ୍ୟମାନେ ବହୁ ବ୍ୟଙ୍ଗ, ବିଦୂପ ଓ ଏପରିକି କୁସିତ ଭାଷାରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । 
ଲୋକାୟତମାନଙ୍କୁ ଅନୈତିକ, ଅଶାଳୀନ, କେବଳ ଦୈହିକ ସୁଖର ପ୍ରବକ୍ତା ଓ ରଣକର 
ପଛେ ଘିଅ ଖାଅ ପ୍ରଚାରକ ଭାବେ ପରଂପରାରେ ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି । ଲୋକାୟତମାନଙ୍କର 
ନୈତିକତା ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଥାଏ ଯେ ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ଜୀବନର ଏକ ମାତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ୟ 
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ହେଲା ଦୈହିକ ସୁଖ । ବଞ୍ଚୁଥିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସୁଖରେ ରୁହ, ଦୁଃଖ, ଯନ୍ତ୍ରଣାକୁ ପରିହାର 
କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟାକର | ନିଜର ସମ୍ବଳ ନଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟଠାରୁ ରଣ କରି ବିଳାସ କ୍ର, 
ଏ ଜୀବନ ଥରେ ଚାଲିଗଲେ ଏହା କଣ ଆଉ ଫେରିଆସିବ ! 


ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନର ଦୂଇ ବିଶିଷ୍ଟ ଗବେଷକ ଡି.ପି.ଚଟ୍ୋପାଧ୍ୟାୟ ଓ କେ.କେ.ମିତଲ 
ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନର ବିରୋଧୀମାନେ ହିଁ ଏହିପରି ଆକ୍ଷେପ ଓ କୁସ୍ସାମୂଳକ ବିଚାର 
ଲୋକାୟତମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଆକ୍ଷେପ କରିଥିବା ବିଷୟ ନାନା ଯୁକ୍ତି ଓ ତଥ୍ୟ ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରକାଶ 
କରିଛନ୍ତି । ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି ସେମାନଙ୍କର ବିରୋଧୀମାନେ କାହିଁକି ଏକ ବିଚାରକୁ 
ଏପରି କଦର୍ଥ କରିଛନ୍ତି ? ଲୋକାୟତମାନଙ୍କର ଯେ ଏକ ଗଭୀର ଜୀବନ-ଦର୍ଶନ ଥିଲା ଓ 
ସେମାନଙ୍କର ନୈତିକ ବିଚାରବୋଧ ମାନବବାଦୀ ଥଲା ଏହା କେତେକ ଗବେଷକ ମଧ୍ଧ 
ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ଯେଉଁ ଯୁଗରେ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନର ବିକାଶ ହୋଇଥଲା ସେଯୁଗରେ 
ଭଶ୍ଵରବିହୀନ ଏକ ଜୀବନ -କୈନ୍ଦ୍ରିକ ଆଚାରମୀମାଂସାର ଭାବନା ଇଶ୍ଵରବାଦୀଙ୍କ ଅବାସ୍ତବ 
ମନେ ହେଉଥିଲା | ବସ୍ତୁତଃ ଯେଉଁମାନେ ରଶ୍ଵରବାଦୀ ବା ଭାବବାଦୀ ତତ୍ତମୀମାଂସାର 
ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ଥଲେ, ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ନୀତି, ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଏସବୁ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଭଶ୍ଵର-କୈନ୍ଦ୍ରକ 
ବା ମୁକ୍ତିଅଭିପ୍ରେତ ବିଚାରଥଲା । ସୁତରାଂ ଇହଜୀବନ ପାଇଁ ଏକ ମାନବିକ ଆଚାର 
ମୀମାଂସାକୁ ଅନ୍ୟମାନେ କଳ୍ପନା କରିପାରୁ ନଥଲେ । ଚାର୍ବାକ ଆଚାରମୀମାଂସା ଏହାର 
ତରତ୍ତ୍ରମୀମାଂସା ଆଧାରରେ ଏକ ଭୋଗବାଦ ଜନିତ ବିଚାର ହୋଇଥିବ ବୋଲି ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟ 
ପରିକଳ୍ଧନା କରିଛନ୍ତି । ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ସର୍ବ ଦର୍ଶନ ସଂଗ୍ରହ ଲେଖାଯିବା ପରେ ଚାର୍ବାକଙ୍କର 
ଅନେକ ସମାଲୋଚକ ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ମତକୁ ନେଇ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନକୁ ସମାଲୋଚନା 
କରିଛନ୍ତି । ତେବେ ଯଦି ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ କେବଳ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସୁଖ ଜନିତ ଏକ ଭୋଗବାଦ 
ଥିଲା, ତେବେ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତର ମୁଖ୍ୟ ଦର୍ଶନ ବିଦ୍ୟାଳୟମାନ ଏହାକୁ କୌଣସି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ 
ସ୍ଥାନ ଦେଇନଥାନ୍ତେ । କିନୁ ଅଧ୍ୂକାଂଶ ପ୍ରାଚୀନ ଦର୍ଶନ ବିଦ୍ୟାଳୟ ଚାର୍ବାକ ନୀତି ଦର୍ଶନକୁ 
ଗମ୍ଭୀରତାର ସହ ଆଲୋଚନା କରି ତାହାର ଏପରି ସମାଲୋଚନା କରିବା ଘଟଣାରୁ 
ଲୋକାୟତ ବିଚାରଯେ ଗଭୀର ପ୍ରଭାବ ରହିଥିଲା ଏହା ମନେହୁଏ । ମହାଭାରତ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ବଭିନ୍ନ ଉତ୍ସକୁ ଆଲୋଚନା କରି ଚଟ୍ଗଟୋପାଧ୍ୟାୟ ମତ ଦେଇଛନ୍ତି ଯେ ସେତେବେଳର 
ସମାଜରେ ବହୁ ପ୍ରାଞ୍ଞ ବ୍ୟକ୍ତି ଲୋକାୟତ ଆଚାରମୀମାଂସାର ପ୍ରବକ୍ତା ଥଲେ ଓ ଏହି ଦର୍ଶନର 
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ମହତ୍ତ୍ବ ଉପରେ ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ କରିଥିଲେ । ତାଙ୍କ ମତ ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ : ××× 
not merely some Brahmins were professing and preaching the 
knowledge of the Lokayat, but of learned and distinguished ones doing 
so. The knowledge of the Lokayats, in other words, was considered 
vital to the accomplished mind, a mark of culture and knowledge. The 
Lokayat view, therefore, could hardly have been the expression of the 


instinctive vulgarities of the pleasure-seeking mob.xxx 


ସୁତରାଂ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନର ଆଚାରମୀମାଂସା ବ୍ୟକ୍ତିକୈନ୍ଦ୍ରିକ ଭୋଗବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରୁ ନଥଲା, ଏଥିରେ କିଛି ମହରପୂର୍ଣ ବିଚାର ଥଲା | ତେବେ ପରଲୋକ, ମୁକ୍ତି, ସର୍ଗ, 
ଭଶ୍ଵର ଜନିତ କୌଣସି ଭାବନାକୁ ଏହି ଦର୍ଶନ ଗ୍ରହଣ କରୁନଥିବାରୁ ଏସବୁରୁ ମୁକ୍ତ ଏକ 
ନୀତିଦର୍ଶନର ବିକାଶ କରିଥଲା | ଏହି ସଂସାର ଭିତରେ ଓ ସାମୂହିକ ଜୀବନଂ-ପ୍ରବାହରେ 
କେତେ ସୁଖ-ଆନନ୍ଦର ସହ ଜୀବନ ଯାପନ କରିହେବ ତାହା ଲୋକୟତମାନେ ଚିନ୍ତା 
କରିଥଲେ | ସ୍ଵର୍ଗପ୍ରାପ୍ତି ଜନିତ ଆକାଂକ୍ଷା ବା ନର୍କପ୍ରାପ୍ତି ଜନିତ ଭୟରୁ ପ୍ରେରିତ ହୋଇ 
କୌଣସି କର୍ମ ସଂପାଦନା କରିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । କାରଣ ଏସବୁର କୌଣସି ବାସ୍ତବ ଭିରି 
ହିଁ ନାହିଁ ବୋଲି ସେମାନେ ଭାବୁଥିଲେ । 


ସେହିପରି ଲୋକାୟତମାନେ ବୈଦିକ ଯଜ୍ଞ ଓ ତଜନିତ କର୍ମକାଣ୍ଡକୁ ଅସ୍ବୀକାର 
କରୁଥିଲେ । ଏକ ସମୟରେ ବୈଦିକ ବିଶ୍ଵାସର ପ୍ରଭାବରେ ଯଞ୍ଚମାନ ରାଜାମାନେ 
ଆୟୋଜନ କରୁଥୁଲେ ଓ ନିଜର ସାମରିକ ଶକ୍ତି ତଥା କ୍ଷତ୍ରିୟ ପରାକାଷ୍ଠା ଦେଖାଉଥିଲେ । 
ଯଜ୍ଞରେ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ବଳିଦେବା ସେତେବେଳର ସମାଜରେ ଏକ ପରଂପରା ଥୁଲା | 
ଲୋକାୟତମାନେ ଏହି ପ୍ରକାରର କର୍ମକାଣ୍ଡଦ୍ଵାରା କୌଣସି ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ୟପୂରଣ 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିନେ ଓ ଏହି ପ୍ରଥାର ବିରୋଧୀ ଥିଲେ । ସେହିପରି 
ଯେକୌଣସି ଧର୍ମୀୟ କର୍ମକାଣ୍ଡ ଯାହା ସେତେବେଳେ ପ୍ରଚଳିତ ଥଲା, ତାହାକୁ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ 
ଗ୍ରହଣ କରୁନଥିଲେ । ବିଶେଷକରି କୌଣସି ମୃତବ୍ଯକ୍ତିର ଆତ୍ଵାର ସଦ୍‌ଗତି ପାଇଁ 
ପୁଜକଶ୍ରେଣୀକୁ ସନଧଷ୍ଠ କରିବା ଉଚିତ ବୋଲି ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵାସ ରହିଥିଲା ତାହା ଯେ ଆଧାରଶୁନ୍ୟ 
ତାହା ସେମାନେ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିଲେ । ମୂତ ବ୍ୟକ୍ତିର ଆତ୍ସାର ସଦ୍ଗତି ପାଇଁ ଅନୁଷ୍ପିତ 
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ହେଉଥିବା ଓପଚାର ଓ ପୂଜକ ଶ୍ରେଣୀକୁ ଦାନ ଇତ୍ଯାଦି ଯେ ସେହି ଶ୍ରେଣୀର ମନଗଢା 
କାହାଣୀମାତ୍ର, ଏହା ଲୋକାୟତମାନେ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିଲେ । 


ବୈଦିକ ବିଚାରଧାରାରେ ଜୀବନର ପୁରୁଷାର୍ଥ ଭାବେ ଧର୍ମ, ଅର୍ଥ, କାମ ଓ ମୋକ୍ଷର 
ଯେଉଁ ଭାବନା ରହିଥୂଲା ସେଥରୁ ଧର୍ମ ଓ ମୋକ୍ଷକୁ ଲୋକାୟତମାନେ ଅସ୍ଵୀକାର କରୁଥିଲେ | 
ସେ ଯୁଗର ମାନସିକତାରେ ଧର୍ମ କହିଲେ ନାନା କର୍ମକାଣ୍ଡ ପୂଜା ଆରାଧନା, ବଳିପ୍ରଥା, 
ଯଜ୍ଞ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ବୁଝାଯାଉଥୁଲା | ଧର୍ମ ସହ ନୈତିକତା ପରିବର୍ରଚେ ନାନା କର୍ମକାଣ୍ଡ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ 
ଥିଲା ଓ ଲୋକାୟତ ମାନେ ସୁଖମୟ ଓ ମହତ୍ତର ଜୀବନ ପାଇଁ ଏସବୁର କୌଣସି 
ଉପଯୋଗିତା ଥିବା ଅନୁଭବ କରୁନଥୂଲେ | ବରଂ ସେ ଯୁଗରେ ଏସବୁ ପୂଜକ ଗୋଷ୍ଠୀର 
ଆଧ୍ପତ୍ୟ ଓ ଶୋଷଣର ଆୟୁଧ ଥୁଲା | 


ମୋକ୍ଷକୁ ମଧ୍ୟ ଲୋକାୟତମାନେ ଅସ୍ଵୀକାର କରୁଥିଲେ । ଏହି ବିଶ୍ଵାସର ଆଧାର 
ହେଉଛି ମଣିଷର ଏକ ଆତ୍ସା ରହିଛି ଓ ତାହା ଜନ୍ମ -ମୃତ୍ୟୁ ଚକ୍ରରେ ପୂରି ଦୁଃଖ ପାଉଛି ! 
ସୁତରାଂ ସେହି ଜନ୍ଵ୍‌-ମୂତ୍ୟୁ ଚକ୍ରରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ଆଧ୍ଯାତ୍ସବାଦୀ ପରଂପରାରେ ନାନା ପରିକଳ୍ପନା 
କରା ଯାଉଥଲା | ସେହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ମୋକ୍ଷକୁ ଜୀବନର ଏକ ଅପବର୍ଗ ବା ପୁରୁଷାର୍ଥ 
ଭାବେ କଳ୍ପନା କରାଗଲା | କିନ୍ତୁ ଶରୀରରୁ ପୃଥକ୍‌ ହୋଇ ପାରୁଥିବା ଏକ ଅଭୌତିକ ସରା 
ବା ଆମ୍ବାର ଯେ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ହିଁ ନାହିଁ ଏହା ହିଁ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନର ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଥଲା | 
ଯେହେତୁ ଶରୀରବିହୀନ ଆତ୍ସାର ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ହିଁ ନାହିଁ, ତେଣୁ ମୋକ୍ଷ-ପ୍ରାପ୍ରିଦ୍ଵାରା ଦୁଃଖର 
ଯେ ନିବୃଭି ହେବ, ଏହି ଭାବନାର ମଧ୍ଯ କୌଣସି ଭିରଭି ହିଁ ନାହିଁ । ତେବେ ଚାର୍ବାକ 
ଦର୍ଶନରେ ଜୀବନ ରହିଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖ ଜୀବନ ସହ ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀ ଭାବେ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ 
ହୋଇ ରହିଥାଏ । ମୃତ୍ୟୁଦ୍ଵାରା ଜୀବନରୁ ସୁଖ ଦୁଃଖ ଲୋପ ପାଇଥାଏ, କାରଣ ଜୀବନ ହିଁ 
ରହିନଥାଏ । ମୃତ୍ୟୁ ଅର୍ଥ ଜୀବନର ପରିସମାପ୍ରି, ଜୀବନର ଶେଷ ଅର୍ଥ ବ୍ୟକ୍ତିର ସଚେତନ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵର ବିଲୋପ ଓ ପରିଣାମତଃ ସୁଖ ଦୁଃଖର ଅନୁଭୂତିରୁ ବି ମୁକ୍ତି । 


ମନୁଷ୍ୟ ହେଉ ବା ପ୍ରାଣୀ ହେଉ, ପୂର୍ବଜନ୍ଧ୍‌ ବା ପରଜନ୍ସ ଇତ୍ୟାଦିର ଭାବନା ସଂପୂର୍ଣ 
ଅବାନ୍ତର ଅଟେ | ଶରୀର ନଷ୍ଟ ହେଲେ ବ୍ୟକ୍ତିର ପୁନରାଗମନ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅସମ୍ଭବ ଅଟେ | 
ମୃତ୍ୟୁ ଦ୍ଵାରା ବ୍ଯକ୍ତିର ସଚେତନ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଲୋପପାଏ । ଭଲ ମନ୍ଦ କର୍ମର ଫଳସ୍ବରୂପ 
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ସବର୍ଗପ୍ରାପ୍ରି, ନର୍କ ପ୍ରାପ୍ତି ବା ଅନ୍ୟ କିଛି ଭାବେ ଜନ୍ନନେବା ଏସବୁ କେବଳ କାହାଣୀ ମାତ୍ର, 
ଆମର ଜ୍ଞାନର ସୀମା ଭିତରେ ଏ ସମସ୍ତ ନିରାଧାର ଅଟେ । ଜୀବନରେ ଯାହା କିଛି 
ସୁଖକର ଅନୁଭୂତି ତାହା ହିଁ ସର୍ଗ ଓ ଯାହା କିଛି ଯନ୍ତ୍ରଣା ତାହା ହିଁ ନର୍କ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ସୁଖ ଦୁଃଖ 
କେବଳ ଆମର ଜୀବନ ଓ ଶରୀର ଥିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅନୁଭବ୍ୟ । 


ଲୋକାୟତ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଏହିପରି ଆଧାରହୀନ ପ୍ରାଚୀନ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳକୁ 
ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଛନ୍ତି । ଧର୍ମ, ମୋକ୍ଷ ଓ ଏହି ଭାବନାଦୃୟ ସହ ସମ୍ବନ୍ଧିତ ପୁନର୍ଜନ୍ସ, ସୃର୍ଗ- 
ନର୍କ ଜନିତ ପରଲୋକ, ଅଦୃଷ୍ଟ ଯଜ୍ଚୟ ବଳିଦାନ, ପୁଜା ଉପାସନା ଇତ୍ୟାଦି ଅବଧାରଣା 
ସକଳକୁ ବିରୋଧ କରିଛନି । ତେବେ ଏସବୁ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନର ଏକ ନକାରାତ୍ସକ 
ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ | କିନ୍ତୁ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନର ମଧ୍ଯ ଏକ ବଳିଷ୍ଠ ସକାରାତ୍ସକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ 
ଥିବା ଜଣାପଡେ | ବର୍ଗମାନ ଆମେ ଏହାର ଆଚାରମୀମାଂସା ପରିସର ଭିତରେ ଲୋକାୟତ 
ଦର୍ଶନର ସକାରାତ୍ସକ ଦିଗ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ନିକ୍ଷେପ କରିବା । 


ମନୁଷ୍ୟ ତାର ଜୀବନକୁ କିପରି ଅଧକ ଆନନ୍ଦପ୍ରଦ ଓ ମହତ୍ତର କରିପାରିବ ଏହା 
ତାର ସାମୁହିକ ପ୍ରୟାସ ଉପରେ ନିର୍ଭରକରେ । ସମସ୍ତ କାଳ୍ପନିକ ବିଶ୍ବାସରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଯଦି ସଚେତନ ଭାବେ ନିଜର କର୍ରବ୍ୟ କରେ ଓ ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାକୁ 
ଉନ୍ନତ କରିବାକୁ ସାମୁହିକ ପ୍ରୟାସ ହୁଏ ତେବେ ଜୀବନ ଅଧକ ପ୍ରୀତିପଦ ହେବା ସହ 
ଜୀବନରେ ଦୁଃଖର ପରିମାଣକୁ ହ୍ରାସ କରିହେବ । ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନର 
ନୀତିବୋଧ ବିଷୟରେ କହିଥିବା ବକ୍ତବ୍ୟକୁ ସାଧାରଣତଃ ଅନ୍ୟମନେ ଉଦ୍ଧାର କରିଥାନ୍ତି । 
ସେହି ମତାନୁଯାୟୀ ଯାବଜୀବେତ୍‌, ସୁଖଂ ଜୀବେତ୍‌, ରଣଂକୃତ୍ଵା ପୃତଂ ପିବେତ୍‌; ଭସ୍କୀଭୂତସ୍ୟ 
ଦେହସ୍ୟ ପୁନରାଗମନଂ କୂତଃ ? ଏହା ବାସ୍ତବରେ ଚାର୍ବାକଙ୍କର ମତ ଥୁଲା ନା ତାଙ୍କ ପ୍ରତ 
ମାଧବାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ଏହା ଆକ୍ଷେପ ତାହା ବିବାଦାସ୍ପଦ ବିଷୟ । ଯଦି ବି ଯୁକ୍ତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଏ ଯେ ଏହା ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନର ମତଥଲା, ତେବେ ଏହାର ଏକ ସକାରାତ୍ସକ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା ମଧ୍ୟ ସମ୍ଭବ ମନେହୁଏ | କେତେକଙ୍କ ମତରେ ରଣ ଏକ ପ୍ରତିକୂଳ ଅବସ୍ଥା । 
ତେବେ ପ୍ରତିକୂଳ ସ୍ଥିତିରେ ରହି ମଧ୍ୟ ଜଣେ ଜୀବନକୁ ସରସ ସୁନ୍ଦର କରିପାରିବ । ଘିଅ 
ଖାଇବାକୁ ପ୍ରତୀକଭାବେ ବୁଝିବାକୁ ହେବ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜୀବନରେ ଯେକୌଣସି ପ୍ରତିକୂଳ 
ସ୍ଥିତିର ସମ୍ମୁଖନ ହେଲେ ମଣିଷର ଆତ୍ସବିଶ୍ବାସ ବୃଦ୍ଧି ପାଇପାରିବ | ଯେ କୌଣସି ସମସ୍ୟାର 
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ସମାଧାନ ମଣିଷର ସଂଘବଦ୍ଧ ପ୍ରୟାସଦ୍ଵାରା ହିଁ ସମ୍ଭବ ହେବ । କୌଣସି କାଳ୍ପନିକ ଦିଅଁ 
ଦେବତା ମଣିଷର ସମସ୍ୟାକୁ ସମାଧାନ କରିଦେବେ ନାହିଁ । ମଣିଷ ନିଜର ସମସ୍ୟାକୁ 
ନିଜର ନିଷ୍ଠାପର ପ୍ରୟାସଦ୍ଵାରା ହିଁ ସମାଧାନ କରିପାରିବ । ସେହିପରି ସୁଖଭୋଗ ପାଇଁ 
ସଂଯମୀ ହେବାକୁ ପରାମର୍ଶ ଦିଆଯାଇଛି । ମଣିଷ ଜୀବନକୁ ସୁଖପ୍ରଦ କରିବା ଅର୍ଥ ଯେଉଁ 
କର୍ମ ସୁଖ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ତଥା ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ତାହା ଉଚିତ ଅଟେ, ଅଥଚ ଯେଉଁ 
କର୍ମ ଏଥୁପାଇଁ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ତାହା ଅନୁଚିତ ଅଟେ । ମନୂଷ୍ୟ ଜୀବନର ଆଚରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଏହାକୁ ହଁ ମାନଦଣ୍ଡ ଭାବେ ଲୋକାୟତମାନେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । 


ପୁନଶ୍ଚ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନ ସନ୍ଧ୍ଯାସବାଦ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ମଧ୍ୟ ବିରୋଧ କରିଥାଏ । 
ସନ୍ଧ୍ଯାସବାଦ ସବୁଥରୁ ନିଜକୁ ନିବୃର କରିବାର ଦୃ୍ଚିକୋଣ ପୋଷଣକରେ । ଜଗତ ଓ 
ଜୀବନ ପ୍ରତି ଏହା ଏକ ନକାରାତ୍ସକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ପୋଷଣ କରିଥାଏ | ଲୋକାୟତମାନେ 
ସର୍ବଦା ଜୀବନ ଓ ଜଗତ ପ୍ରତି ସକାରାତ୍ସକ ଦୃଝିଭଙ୍ଗୀ ପୋଷଣ କରିଥାନ୍ତି 


ବ୍ୟାବହାରିକ ମାନଦଶ୍ଡରୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଜୀବନରେ ସୁଖରେ ବଞ୍ଚବାକୁ ଚାହେଁ । 
ଜୀବନକୁ ପ୍ରୀତିପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ସୁଖମୟ କରିବା ବ୍ୟକ୍ତିର ସହଜାତ ସ୍ଵଭାବ 
ଅଟେ । କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଇଛାକୃତଭାବେ ଜୀବନରେ ଦୁଃଖ, ଯନ୍ତ୍ରଣା ଚାହେଁନାହିଁ । ସୁଖ 
ଶାନ୍ତିରେ ରହିବାର ପ୍ରୟାସ ଓ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଯୋଗୁଁ ନାନା ସୋପାନ ଦେଇ ମଣିଷର ସଭ୍ୟତା 
ଆଗେଇ ଚାଲିଛି । ସୁତରାଂ ନୈତିକ ଦୃଷ୍ଚିରୁ ମଧ୍ଯ ଏକ ଆନନ୍ଦପ୍ରଦ ଓ ସାର୍ଥକ ଜୀବନ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ଶ୍ରେୟ ଅଟେ । ବ୍ୟଷ୍ଟି ଓ ସମନ୍ତିଗତ ଜୀବନକୁ ସୁଖପ୍ରଦ ଓ ପ୍ରୀତିପଦ କରିବାର 
ମାନସିକତାରୁ ହିଁ ସମାଜରେ ତ୍ୟାଗ, ପରୋପକାର ଓ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀର ବିକାଶ 
ହୋଇଛି । ଅନ୍ୟର ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣା ତାର ଅତୀତର କ୍ୃତକର୍ମର ଫଳ ବୋଲି ବିଚାର, 
ମଣିଷର ସାମାଜିକ ଚେତନାକୁ ସଙ୍କଟିତ କରିଥାଏ । ସେହିପରି ସ୍ଵର୍ଗପ୍ରାପ୍ତି ଇତ୍ଯାଦି 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଆତ୍ଧକୈନ୍ଦ୍ରିକ କରିବା ସହ ସମାଜ ପ୍ରତି ସ୍ପର୍ଶକାତରଶୂନ୍ଯ କରିଥାଏ । 
ଧର୍ମଧାରଣାର ବହୁଳ ପ୍ରଭାବ ଥିବା ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ଏହି ମାନସିକତାର ଯଥେଷ୍ଟ 
ପ୍ରଭାବ ରହିଥ୍‌ବା ଦେଖାଯାଏ । 
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ଭାରତୀୟ ପରଂପରାରେ ଚାରୋଟି ପୁରୁଷାର୍ଥର ଭାବନା ରହିଛି ଯଥା, ଧର୍ମ, ଅର୍ଥ, 
କାମ ଓ ମୋକ୍ଷ | ସେ ମଧ୍ଯରୁ ଧର୍ମ ଓ ମୋକ୍ଷକୁ ଚାର୍ବାକମାନେ ଅସ୍ଵୀକାର କରୁଥିବା ପୂର୍ବରୁ 
ସୂଚନା ଦିଆଯାଇଛି । ଯେଉଁ ଯୁଗରେ ନାନାପ୍ରକାର କର୍ମକାଣ୍ଡ, ଶ୍ରାଦ୍ଧ ପଶୁବଳି, ଯଜ୍ଞ 
ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଧାର୍ମିକ ଅନୁଷ୍ଠାନ ଭାବେ ନିଆ ଯାଉଥଲା, ଲୋକାୟତମାନେ ସେ ସବୂର ବିରୋଧ 
କରୁଥିଲେ । ସେହି ବିରୋଧ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଧର୍ମକୁ ଏକ ପୁରୁଷାର୍ଥ ଭାବେ ସ୍ବୀକାର 
କରିବାପାଇଁ ଏହାକୁ ଅନ୍ୟ ପୁରୁଷାର୍ଥ ସହ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରାଯାଇଥୁଲା | ଅର୍ଥାତ୍‌ ଧର୍ମକୁ ଅର୍ଥ ଓ 
କାମର ମାର୍ଗଦର୍ଶନ ଭାବେ ନିଆଯାଇ ଧର୍ମକୁ ଏକ ନୈତିକ ଆଭିମୁଖ୍ୟରୁ ଗ୍ରହଣ କରାଗଲା | 
ଧର୍ମ ସହ ଧୈର୍ଯ୍ୟ, କ୍ଷମା, ସଂଯମ, ଅସ୍ତେୟ, ଶୌଚ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ନିଗ୍ରହ, ବୁଝି, ବିଦ୍ୟା, ସତ୍ୟ, 
ଅକ୍ରୋଧ ଦଶଟି ଲକ୍ଷଣକୁ ସଂଶ୍ମିଷ୍ଠ କରାଗଲା । ଧର୍ମକୁ ଏହି ନୈତିକ ଆଚରଣ ଭାବରେ 
ଗ୍ରହଣ କରାଗଲା ଓ ଧର୍ମରୁ ଭଶ୍ଵର ଓ ମୋକ୍ଷକୁ ବାଦ୍‌ ଦିଆଗଲା । ଧର୍ମର ଏହି ପରିବର୍ଭିତ 
ପରିଭାଷା ସହ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନର ବିରୋଧ ନାହିଁ । ଶୃଙ୍ଖଳାବିହୀନ ଜୀବନ ବା 
ଅନୈତିକତା ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ସମାଜ ପାଇଁ କ୍ଷତିକାରକ ଅଟେ । ଲୋକାୟତ ବିଚାରରେ ଏକ 
ସୁଖମୟ ଜୀବନ ଯାପନ ଓ ସମାଜର ପ୍ରଗତିକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯିବା ପ୍ନଷ୍ଠଭୂମିରେ ଅନୈତିକ 
ବା ଉଶୂଂଖଳ ଜୀବନଧାରାକୁ ପ୍ରଶ୍ରୟ ଦିଆଯିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ଅନୈତିକ ଆଚରଣଦ୍ବାରା 
ସୁଖପ୍ରାପ୍ତି କରିବାକୁ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ କେବେ ବି ସ୍ଵୀକାର କରିବ ନାହିଁ । କେତେକ ଚାର୍ବାକ- 
ବିରୋଧୀ ବ୍ୟ୍ତି ଏହି ଦର୍ଶନ ପ୍ରତି ଯେଉଁ ସବୁ ମିଥ୍ୟା ଆକ୍ଷେପମାନ କରିଛନ୍ତି ତାହା ବରଂ 
ଏହି ବିଚାରପ୍ରତି ଅସୂୟା ଭାବର ପରିପ୍ରକାଶ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । 


ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟ ଅଲୌକିକ ଓ ପାରଲୌକିକ ଭାବନା ସହ 
ସଂଶ୍ନିଷ୍ଟ ମୁଲ୍ୟଚୟ ଓ ତକ୍କନିତ କର୍ମକାଣ୍ଡଗୁଡିକୁ ଲୋକାୟତମାନେ ବିରୋଧ କରି ଆସିଛନ୍ତି | 
ସେହିପରି ଏହି ବିଶ୍ଵାସର ଆଧାର ଉପରେ ଯେଉଁ ଧାର୍ମିକ ପରଂପରା ସକଳ ସେତେବେଳର 
ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାରେ ରହିଥୁଲା ଓ ଯାହା ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ସମାଜକୁ ଇହଟଚୀବନ ଅପେକ୍ଷା 
ପରଲୋକ ପ୍ରତି ଅଧକ ଆକୃଷ୍ଟ କରୁଥଲା ସେସବୁକୁ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନରେ ଆଧାରହୀନ 
ଦର୍ଶାଯାଇଛି | ପରିଣାମତଃ ଇହ ଜୀବନକୁ କିପରି ସୁଖ ଶାନ୍ତିମୟ କରିହେବ ସେଥୁରେ 
ଲୋକାୟତମାନେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରିଛନ୍ତି । ଏହି ମାନଦଣ୍ଡରେ ସେମାନେ ଏକ 
ମାନବଧର୍ମୀ ଆଚାରସଂହିତାର ବିକାଶ କରାଇଥିବା ମନେହୁଏ । 
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ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ଧର୍ମ ଭିତରେ ବିବାଦ ସୁବିଦିତ ଅଟେ | ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ 
ସଭ୍ୟତାରେ ବିଜ୍ଞାନର ଆଦି ପର୍ବ କିପରି ଧାର୍ମିକ ଗୋଷ୍ଠୀର ବିରୋଧର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଛି 
ତାହାର କାହାଣୀ ଲୋମହର୍ଷଣକାରୀ ଅଟେ । ଭାରତବର୍ଷରେ ସାଂପ୍ରତିକ ଯୁଗରେ ମଧ୍ଧ ଧର୍ମ 
ଓ ସମାଜସଂସ୍କାର ଭିତରେ ନାନା ଦୃନ୍ଦ୍ର ଓ ସଂଘର୍ଷ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ । ଧାର୍ମିକ ମାନସିକତା 
ସାମାଜିକ ସଂସ୍କାର ପାଇଁ ସର୍ବଦା ପ୍ରତିକୂଳ ହେବାର ବହୁ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଜନଜୀବନରୁ ଦେଖୁବାକୁ 
ମିଳେ । ତେବେ ସଂପ୍ରତି ଜ୍ଞାନ, ବିଜ୍ଞାନ, ସାମାଜିକ ପ୍ରଗତି, ଗଣତାନ୍ତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ 
ରତ୍ୟାଦିର ଏତେ ବିକାଶ ସତ୍ତେେ ମଧ୍ୟ ପାରଂପରିକ ଧର୍ମବିଶ୍ବାସ ଓ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ମୂଲ୍ୟବୋଧ 
ଭିତରେ ନାନା ବିବାଦ ରହିଛି । ବହୁ ଅତୀତରେ ଲୋକାୟତମାନେ ଯେତେବେଳେ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ନେଇ ବସୁନିଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନକୁ ମାନଦଣ୍ଡ ଭାବେ ଗ୍ରହଣକରି ଅଲୌକିକ, 
ଆଧ୍ବଦୈବିକ ଓ ପାରଲୌକିକ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳକୁ ବିରୋଧ କରିଥିବେ ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ 
କେତେ ସାମାଜିକ କଟାକ୍ଷ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥବ ତାହା ସହଜରେ ଅନୁମେୟ | ଧର୍ମୀୟ କର୍ମକାଣ୍ଡ, 
ଭଶ୍ଵର, ଆଧାତ୍ବିକ ରହସ୍ୟବାଦକୁ ବିରୋଧ କରିଥବା ସେହି ଯୁଗର ମୁକ୍ତଚିନ୍ତକ 
ଲୋକାୟତମାନେ କେତେ ଭାବରେ ଶରବ୍ୟ ହୋଇଥିବେ ତାହା ବିଭିନ୍ନ ଗବେଷକ ଅନୁମାନ 
କରିଛନ୍ତି । 

ମୋଟ ଉପରେ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ ଏକ ଅହେତୁକ ଓ ଅନୈତିକ ଭୋଗବାଦର ବିଚାର 
ନଥୁଲା । ଆମ ପରଂପରାରେ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନକୁ ନୀତିହୀନ ତଥା କ୍ଷଣିକ ସୁଖଭୋଗର 
ଦର୍ଶନ ଭାବରେ ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି । କିନଧୁ ଆଧୁନିକ ଗବେଷକଗଣ ଏହି ଦର୍ଶନର ଯେଉଁ 
ମହତ୍ତ ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଚାର ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରିଛନ୍ତି ତାହା ଏକ ପୃଥକ୍‌ ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ । 
ଏହି ଦର୍ଶନର ସମସ୍ତ ଗ୍ରନ୍ଧ ଗୁଡିକ ନଷ୍ଟ ହୋଇଥଲେ ମଧ୍ଯ “ ବୃହସ୍ପତି ସୂତ୍ର” ଭାବରେ 
ଯତକିଞ୍ତ ପ୍ରାଚୀନ ଲେଖା ଉଦ୍ଧାର ପାଇଛି ସେଥ୍‌ରେ ସମାଜରେ କୃଷି, ବାଣିଜ୍ୟ, ପଶୁପାଳନ, 
ଗୃହନିର୍ମାଣ ( ପ୍ରାଶାସନ କିପରି ହେବ ସେ ବିଷୟରେ ଯେଉଁ ଭାବନା ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଛି 
ତାହାର ବିଶ୍ଳେଷଣ କରି ବେଦ ପ୍ରକାଶ ବର୍ମା ଏହ ଦର୍ଶନର ସାମାଜିକ ଅଙ୍ଗୀକାରବଦ୍ଧତାର 
ଏକ ସୁନ୍ଦର ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । ସମାଜର ପ୍ରଗତି ଓ ମାନବୀୟ ସୁଖ ଶାନ୍ତି ପାଇଁ 
ଇଶ୍ଵର, ଆତ୍କା, ପରଲୋକ, ସ୍ଵର୍ଗ, ନର୍କ ଜନିତ ବିଶ୍ଵାସ ଗୁଡିକର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ନାହିଁ 
ବୋଲି ବର୍ମା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ଅଲୌକିକ ସତ୍ତାରେ ବିଶ୍ଵାସ କେବଳ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ମାତ୍ର ! ଏହ 
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ବିଶ୍ଵାସ ସକଳକୁ ପରିହାର କରି ସମାଜର ପ୍ରଗତିଦ୍ଵାରା ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ସାମୁହିକ ଜୀବନକୁ ଉନ୍ନତ 
କରିହେବ | ଗୋଟିଏ ଉନ୍ନତ ସାମାଜିକ ଜୀବନର ବିକାଶଦ୍ବାରା ହିଁ ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷ ସୁଖ 
ଶାନ୍ତିରେ ଜୀବନ ବଞ୍ଚପାରିବ ତଥା ଦୁଃଖକୁ ଧୈର୍ଯ୍ୟର ସହ ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ଭିତରେ 
ଜୀବନ ଅଧକ ପ୍ରୀତିପଦ ହୋଇପାରିବ । ଏକ ସୁଖ ଓ ପ୍ରୀତିପଦ ଜୀବନ ଯେ ଆମର 
କାମ୍ୟ ଏହା ହିଁ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନର ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ | ସମାଜଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ହୋଇ 
କେବଳ ନିଜର ସୁଖର ପରିକଳ୍ପନା ଅବାସ୍ତବ ଅଟେ | ବରଂ ପାରସ୍ପରିକ ସହଯୋଗ ତଥା 
ସାମାଜିକ ଚେତନାର ବିକାଶଦ୍ଵାରା ଏକ ସୁଖମୟ ଜୀବନ ଯେ ସମ୍ଭବହେବ ତାହା ଚାର୍ବାକ 
ଦର୍ଶନର ଅନ୍ତଃସ୍ଵର ଥଲା । ଏହାର ବୈଚାରିକ ଭାବନା ସହ ଏକ ସ୍ଵାର୍ଥମୂଳକ ସୁଖବାଦ 
ଯେ ଅସଂଗତ ଏହା ହିଁ ଆଧୁନିକ ଗବେଷକଗଣ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଛନ୍ତି । 


ବସ୍ତୁତଃ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନର ଆଚାରମୀମାଂସା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଏହା କହିବା ଯୁକ୍ତିସଂଗତ 
ଯେ ଲୋକାୟତମାନେ ଇହଲୌକିକ-ମାନବବାଦୀ -ଜୀବନ-ଦର୍ଶନର ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ଥୁଲେ 
ତଥା ସକଳ ପ୍ରକାରର ପାରଲୌକିକ, ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ତଥା ସନ୍ନ୍ୟାସବାଦୀ ମାନସିକତାର 
ବିରୋଧୀ ଥଲେ । ଇଶ୍ଵର ଓ ରଶ୍ଵର ଭାବନା ସହିତ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ପରଲୋକ, ପୂଜାପାଠ, 
ପ୍ରାର୍ଥନା, ବୂତ, ଉପବାସ ଇତ୍ୟାଦିର ଯେ ଏକ ସୁଖମୟ ଜୀବନ ପାଇଁ କୌଣସି ଉପଯୋଗିତା 
ନାହିଁ ଏହା ସେମାନେ ବିଚାର କରିଥିଲେ । ସାଂସାରିକ ଜୀବନର ଆବଶ୍ୟକତା ପୂରଣ 
କରିବାରେ ସକଳ କର୍ମକାଣ୍ଡ ଯେ ଅର୍ଥହୀନ ତାହା ବହୁ ଅତୀତରେ ଲୋକାୟତମାନେ 
ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ । କୌଣସି କର୍ମର ଭଲ-ମନ୍ଦ ବା ଶୁଭ-ଅଶୁଭର ନିର୍ଣ୍ଣୟ କଲାବେଳେ 
କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ ସମାଜରେ ସୁଖ ଶାନ୍ତି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାରେ ସହାୟକ ନା ଏହାର ପରିପନ୍ଛୀ 
ଏହା ହିଁ ମାନଦଣ୍ଡ ହୋଇଥାଏ । ଏହାକୁ “ ମାନବକୈନ୍ଦ୍ରିକ- ଇହଲୌକିକ-ସୁଖବାଦ” ବୋଲି 
ବେଦ ପ୍ରକାଶ ବର୍ମା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ' ° 


ବସ୍ତୁତଃ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନର ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସା ଓ ଆଚାରମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 

କୌଣସି ଭୂମିକା ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ । ଏହି ଦର୍ଶନ ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସାର ବିକାଶ କରାଇଛି 

ତାରି ଆଧାର ଉପରେ ଏହା କାନ୍ପନିକ ତାର୍ବିକ ବିଚାରଗୁଡିକୁ ଭିଭିହୀନ ବୋଲି ପ୍ରମାଣ 

କରିଛି । ଭଶ୍ଵର, ଆମା, ପାରଲୀକିକ ସ୍ଥିତି, ସୃର୍ଟଂନର୍କ, ବଳି, ପୁଜା ଆରାଧନା ଇତ୍ୟାଦି 
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ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵାସମାନ ସମାଜର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରରେ ରହିଛି ତାହାକୁ ଏହା ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଛି । 
ଶରତିରେ ଉଲ୍ଲେଖଥବା ଏସବୁ ବିଷୟ କେବଳ କଳ୍ପନା ମତ୍ର । ବସୁନିଷ୍ଠଜ୍ଞାନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ଏସବୁ ଅବିଶ୍ଵାସନୀୟ ବସ୍ତୁ ଅଟେ । ଆମ ସଂସାର, ପ୍ରକୃତି ଓ ଜୀବନକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କଲାପରି 
କୌଣସି ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତି ବା ଦେବତା ନାହାନ୍ତି । ଆମ ସଂସାରରେ ଯାହା କିଛି ଅଛି, ସେ 
ସବୁ କେବଳ ବସ୍ତୁ ସତ୍ତାରୁ ଉପ୍ପନ୍ନ ହୋଇଛି । ଭୌତିକ ଅଣୁର ସ୍ଵଭାବରୁ ଜଗତର ବସ୍ତୁସକଳ 
ଆସିଛି । ଏହି ବସ୍ତୁ ସକଳ ପ୍ରାକୃତିକ ସ୍ଵଭାବଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ | ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ସମାଜରେ 
ଅଧୁକତର ସୁଖ ଶାନ୍ତି ଭିତରେ ଜୀବନ ବଞ୍ଚବା, କୌଣସି କାଳ୍ପନିକ ସ୍ଵର୍ଗ ପ୍ରାପ୍ତିହେବା 
ନୁହେଁ । ଏହାର ଆଚାର ମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ ଏକ ଇହଲୌକିକ- 
ମାନବକୈନ୍ଦ୍ରିକ-ସୁଖବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁବା ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ମନେହୁଏ । ବସ୍ତୁତଃ ଏହି ଦର୍ଶନାନୁଯୀୟୀ 
ଏହା ଅନୁଭବବାଦ, ବସୁବାଦ, ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଓ ସୁଖବାଦର ସମର୍ଥକ ଅଟେ । ଭଶ୍ବର, 
ଆତ୍ସା ଓ ସମସ୍ତ ଅଲୌକିକ ସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରିବା ହେତୁ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ 
ପରଂପରାରେ ଏହି ବିଦ୍ୟାଳୟ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବିଚାରର ଦୃଢ ସମର୍ଥକ 
କହିଲେ ଅତ୍ୟୁ୍ି ହେବନାହିଁ । 


ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ ହେଉଛି ବସ୍ତୁବାଦୀ-ଦର୍ଶନ । ଏହା ଅଧ୍ଯାତୁବାଦୀ 
ବା ଭାବବାଦୀ ଦର୍ଶନଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ । ଏହି ଦୁଇ ଦର୍ଶନ ଭିତରେ ଦୃନ୍ଦ୍ର ସର୍ବଦା ରହିଛି । 
ଭାବବାଦୀ ଦର୍ଶନରେ ଚେତନାକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯାଏ, ପରିଣାମତଃ ପାରଲୌଜକିକ ବିଶ୍ଵାସ 
ସକଳକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ । ଅଥଚ ଏକ ବସ୍ତୁବାଦୀ ଦର୍ଶନ ବସ୍ତୁକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଥାଏ । 
ବସ୍ତୁବାଦୀ ଦର୍ଶନ ଜଗତର ବାସ୍ତବତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରେ ଓ ଯାହା ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ବା 
ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣଦ୍ଵାରା ଜଣାଯାଏ ତାହାକୁ ସତ୍ୟ ବୋଲି ନେଇଥାଏ । ଅଧୁକାଂଶ ଭାବବାଦୀ 
ଦର୍ଶନ ପାଇଁ ଜଗତ ସତ୍ୟ ନୂହେଁ ଓ ଆମର ଇନ୍ଦ୍ରିୟଜନ୍ୟ ଜ୍ଞାନ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ନୁହେଁ | 
ଦୃଷ୍ଟି ଭଙ୍ଗୀରେ ଏହି ପାର୍ଥକ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ଭାବବାଦ ଇଶ୍ଵର, ଆତା, ଅମରତ୍ଵ ପରି ଅତିପ୍ରାକୃତିକ 
ସତ୍ତା ଓ ସ୍ଥିତିକୁ ଅନୁମାନ କରେ । କିନୁ ବସ୍ୁବାଦ ଏସବୁକୁ କାଛନିକ ବୋଲି ନିଏ ଓ 
ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ବିଚାର ସକଳକୁ ଆଧାରହୀନ ବୋଲି ଦର୍ଶାଏ । ଭାବବାଦର ନିଷ୍ର୍ଷମାନ 
କାଛନିକ ହୋଇଥିବାରୁ ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ ବିଭିନ୍ନ ତାର୍ବିକ ବିଚାରମାନ ଦେଖାଯାଏ । ଭାବବାଦ 
ଭିତରେ ଅନେକ ପରସ୍ମରବିରୋଧୀ ଦାର୍ଶନିକ ଧାରା ରହିଥାଏ । ଭାବବାଦୀ ବିଚାର ଭିତରେ 
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ଗ୍ରହଣ କରାଯାଉଥିବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳକୁ ଅଲୌକିକ ଶବହଦପ୍ରମାଣ ବା ଅବୈଧ ଅନୁମାନ 
ଜରିଆରେ ନିଆଯାଏ । କାରଣ ସେ ସବୁକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାପାଇଁ ସେପରି ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ 
ଆଧାର ନଥାଏ । 


ତେବେ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଏକ ସାଧାରଣ ଅଭିଯୋଗ ଆସିଥାଏ ଯେ 
ଚେତନାର ବିକାଶ ବସ୍ତୁସରାର ସଂଯୋଗରୁ କିପରି ସମ୍ଭବ ? ଭାବବାଦୀ ବିଚାର ସ୍ତରରେ 
ଚେତନା ଭୌତିକ-ସଭାରେ ସଂଗଠିତ ଶରୀର ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ ନାହିଁ । ଶରୀରର 
ବିନାଶପରେ ଚେତନା ରହେ ଓ ଅନ୍ୟ ଶରୀରର ଜନ୍ମର କାରଣ ହୋଇଥାଏ । ଚେତନାକୁ 
ଭାବବାଦୀ ଦର୍ଶନରେ ଅନାଦି ଓ ଅନନ୍ତ ବୋଲି ବିଚାର କରାଯାଏ । ତେବେ ଶରୀର 
ବ୍ୟତୀତ ଚେତନାର ସ୍ପିତି ନେଇ କୌଣସି ପ୍ରମାଣ ବା ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ବିଚାର ଭାବବାଦୀମାନେ 
ଦେଇନଥାନ୍ତି । 


ଚେତନାକୁ ଅନାଦି ବା ଅନନ୍ତ କହିଦେବାଦ୍ଵାରା ଏହାର ଉତ୍ପଭ୍ତିର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ହୋଇଯାଏ 
ନାହିଁ । ଭାବବାଦୀ ବିଚାର ଏକ ତାର୍ବିକ ବିଚାର ଯାହାର କୌଣସି ତାର୍କିକ ବା ବସୁନିଷ୍ଠ 
ସତ୍ୟତା ନାହିଁ । ମୃତ୍ୟୁରେ ଜୀବ ଚେତନାଶୂନ୍ୟ ହେଉଥୁବାରୁ ବା ନିଦ୍ରାରେ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଖରେ 
ଚେତନା ନଥିବାରୁ ଶରୀରଠାରୁ ଚେତନା ଯେ ପୃଥକ, ଏଥୁରେ କେତେକ ଭାବବାଦୀ 
ଦାର୍ଶନିକ ବିଶ୍ଵାସ କରିଥାନ୍ତି । ସେହିପରି ନିଦ୍ରାବସ୍ଥାରେ ବ୍ୟକ୍ତି ସଚେତନ ନଥବାରୁ ଭାବବାଦୀ 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଶରୀରଠାରୁ ଚେତନକୁ ଏକ ପୃଥକ୍‌ ସତା ବୋଲି କଳ୍ପନା କରାଯାଏ | ସୁତରାଂ 
ଶରୀରରୁ ପୃଥକ୍‌ ହେଉଥିବା ଚେତନାକୁ ଶରୀର ସାଦୃଶ୍ୟରେ ଏକ ଅଶରୀର ସତ୍ତା ବୋଲି 
ସେମାନେ ଅନୁମାନ କରିଛନ୍ତି | ସେହି ଆଧାରରେ ଭାବବାଦୀ ବିଚାର ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନକୁ 
ସମାଲୋଚନା କରିଥାଏ । କିନ୍ତୁ ଚାର୍ବାକ ମତରେ ଚେତନା ଏକ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା ନୁହେଁ ବରଂ 
ଶରୀରର ଏକ ସନ୍ଧୁଳିତ ଅବସ୍ଥାର ପରିଣାମ ମାତ୍ର | ମୃତ୍ୟୁରେ ଏହି ସନ୍ତୁଳିତ ଅବସ୍ଥା ନଷ୍ଟ 
ହେଉଥୁବାରୁ ଶରୀର ଚେତନା ରହିତ ହୋଇଥାଂ | ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୃତ୍ୟୁଦ୍ଵାରା ଶରୀରରୁ ଚେତନା 
ଅଲଗା ହୋଇ ରହୁଥବାର ଭାବନା ଆଧାରଶୁନ୍ୟ ମନେହୁଏ | ଶରୀର ବ୍ୟତୀତ ଚେତନାର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ କେବେ ବି ଅନୁଭୂତ ନୁହେଁ, ସୁତରାଂ ଚେତନାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଯେ ଶରୀର ଉପରେ 
ନିର୍ଭରଶୀଳ ଏହା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ଅଟେ । ତେବେ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନରେ ଏହି ଯେଉଁ ତର୍ଵର 
ଅବତାରଣା ବସ୍ତୁବାଦୀ ବିଚାର ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଦେଖାଯାଏ, ଏହା ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
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ସହ ସମତାଳ ମନେହୁଏ । ସମସ୍ତ ମାନସିକ କ୍ରିୟା ବା ସଚେତନଯୁକ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ ମସ୍ତିଷକପ୍ରେରିତ 
ଶାରୀରିକ କ୍ରିୟାର ପରିଣାମ ମାତ୍ର ଶରୀରର ଜୈବିକ କ୍ରିୟା ବ୍ୟତୀତ କୌଣସି ମାନସିକ 
କାର୍ଯ୍ୟ ଯେ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ଏହା ଆଧୁନିକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ନିର୍ଯ୍ୟାସ ମନେହୁଏ । ଯେଉଁ ପ୍ରାଣୀର 
ମସ୍ତିଷ୍ଟ ଯେତେ ଉନ୍ନତ, ତାର ମାନସିକ କ୍ରିୟା ସେତେ ଉନ୍ନତ । ତେବେ ମସ୍ତିଷ୍କ ଶରୀରର 
ଏକ ମହତ୍ତ ପୂର୍ଣ ଅଙ୍ଗ ଓ ଏହାର ବିନା ସାହାଯ୍ୟରେ ମାନସିକ କ୍ରିୟା ଯେ ସମ୍ଭବପର ନୂହଁ 
ଏହି ବିଚାର ବହୁ ବର୍ଷ ତଳେ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ ଭିତରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥିବା ଏକ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଚାର କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । 


ଜ୍ଞାନର ଆଧାରକୁ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରାଇଥିବା ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଚାରର ନିକଟବର୍ଭୀ ହେବାବେଳେ କଳ୍ଧନା ବା ଶାସ୍ତ୍କୁ ଆଧାରଭାବେ ନେଉଥିବା 
ଦାର୍ଶନିକ ଭାବନା ଅଧକ ଭାବବାଦୀ ହେବା ଦେଖାଯାଏ । ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ ଅନୁଭୂତି ବା 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକୁ ସକଳ ଜ୍ଞାନର କଷଟି ଭାବରେ ନେଉଥବାରୁ ଏହା ଅଧ୍ବକ ବାସ୍ତବବାଦୀ ହେବା 
ସହ ଇଶ୍ଵର ପରି ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ଭାବନା ପ୍ରତି ବିତସ୍ମହ ହେବା ଦେଖାଯାଏ । ଏହି ଦର୍ଶନର 
ପରିସର ଭିତରେ ଇଶ୍ଵର ବା ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସରାର କୌଣସି ଆବଶ୍ୟକତା ହିଁ ନାହିଁ । 
“ ରଶ୍ଵର” ଏକ ଅହେତୁକ ବିଶ୍ଵାସ ମାତ୍ର, ଯାହା ପଶ୍ଚାତରେ ନା ଅଛି କୌଣସି ଯୁକ୍ତିଶୀଳ 
ଆଧାର, ନା ଅଛି ପର୍ଯବେକ୍ଷଣୀୟ ଭିରି । ମୋଟ ଉପରେ ଏକ ସୁସଂହତ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ 
ଦର୍ଶନର ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଚାର୍ବାକ ମତ ଯେ ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ବିଚାରଥୁଲା ଏହା କହିଲେ 
ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ଏ ଦର୍ଶନର କୌଣସି ପ୍ରାମାଣିକ ଗ୍ରଚ୍ଧ ଉପଲବ୍ଧ ନଥିବା ପୂର୍ବରୁ 
ସୂଚାଯାଇଛି । ଏହାର ବିଚାରର ଝଲକ କେବଳ ଏହାର ସମାଲୋଚକମାନଙ୍କ ଲେଖାରୁ 
ଦେଖୁ ଏହି ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟର ବିଚାର ସକଳର ଏକ ଆକଳନ ଆଧୁନିକ ଯୁଗର 
ଗବେଷକମାନେ ଦେଇଛନ୍ତି । ସେହି ମୂଲ୍ୟାୟନ ଭିତରୁ ଏକ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀ, ବାସ୍ତବବାଦୀ, 
ହେତୁବାଦୀ ତଥା ଇହଲୋକବାଦୀ ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ବିଚାରର ଯେଉଁ ଝଲକ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳୁଛି 
ତାହା ଯେ ଏକ ବିପୃବାତ୍ସକ ଓ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ବିଚାରର ସୂତ୍ରପାତ କରାଇଥୁଲା, ତାହା ମନେହୁଏ | 
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ସହାୟକ ଗ୍ରନ୍ମସୂଚୀ 


୪.୧-ଜୈନ ଦର୍ଶନ 


୧. ଏମ.ହିରିୟାନା - ଆଉଟଲାଇନସ ଅଫ୍‌ ଇଣ୍ିଆନ ଫିଲୋସଫି ! 
9. ଏସ. ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଠନ- ଇଣ୍ଡିଆନ ଫିଲୋସଫି, ପ୍ରଥମ ଭାଗ 

୩. ଏସ.ଏନ.ଦାସଗୁପ୍ତ ଏ ହିଷ୍ପି ଅଫ ଇଣ୍ିଆନ ଫିଲୋସଫି -ପ୍ରଥମ ଭାଗ 
୪. ଏମ. ମେହେଟା- ଆଉଟଲାଇନସ ଅଫ ଜୈନ ଫିଲୋସଫି | 


୪.୨ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନ 


୧. ଏସ.ଏନ. ଦାସଗୁପ୍ତ- ଇଣ୍ଡିଆନ ଫିଲୋସଫି, ପ୍ରଥମ ଖଣ୍ଡ - ପୃ. ୮ ୧-୮୨ 

9. ଏସ. ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଠନ, ହିଷ୍ଟି ଅଫ ଇଣ୍ଡିଆନ ଫିଲୋସଫି, ପ୍ରଥମ ଖଣ୍ଡ - ପୃଷ୍ଠା - ୮ ୪ 

୩. ଏସ.ଏନ. ଦାସଗୁପ୍ତ, ପୂର୍ବ ସୂଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୃଷ୍ଠା ୮୩-୮୪ 

୪ ଡି.ପି . ଚଟୋପାଧ୍ୟାୟ , ଆଥେଇଜିମ ଇନ ଇଣ୍ଡିଆନ ଫିଲୋସଫି....., 
ପୃଷ୍ଠା ୯୯ 

୫. ଏସ. ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଣନ, ପୂର୍ବ ସୂଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୃଷ୍ଠା ୪୬୫ 

୬, ଡି.ପି. ଚଟୋପାଧାୟ, ପୂର୍ବସୂଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୃଷ୍ଠା ୯ ୯- ୧୦୦ 

୭, ଏସ.ରାଧାକ୍ିଷ୍ଣନ, ପୂର୍ବ ସୂଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୃଷ୍ଠା4୪ ୫୬ 

୮. ଡି.ପି.ଚଟ୍ଟୋପାଧ୍ଯାୟ, ପୂର୍ବ ସୂଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୃଷ୍ଠା ୧୦୩ 

୯. ଏସ.ରାଧାକତି ଷ୍ଣନ, ପୂର୍ବ ସୂଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୃଷ୍ଠା ୪୫୬-୪୫୮; 


ଅଶ୍ବଘୋଷଙ୍କ ମୁଖ୍ଯ ଯୁକ୍ତି ଗୁଡିକ ଏଠାରେ ଦିଆଯାଇଛି । 
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୪.୩ ଚାର୍ବାକ ଦର୍ଶନ 


୧. ଡି.ପି. ଚଟୋପାଧ୍ୟାୟ - ଲୋକାୟତ, ପୃଷ୍ଠା- ୯ 

9. ଏସ.ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଣନ- ଇଣ୍ଡିଆନ ଫିଲୋସଫି, ପ୍ରଥମ ଭାଗ, ପୂଷ୍ଠାଂ ୨୭୮ 

୩. ଏସ.ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଠନ, ପୂର୍ବ ସୂଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୃଷ୍ଠାଂ ୨୮୩ 

୪. ଡି.ପି. ଚଟ୍ରୋପାଧ୍ଯାୟ ¬ ପୂର୍ବ ସୂଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୃଷ୍ଠା ୧୨ 

୫. ଏସ.ଏନ. ଦାସଗୁପ୍ତ, ଇଣ୍ଡିଆନ ଫିଲୋସଫି, ତୃତୀୟ ଭାଗ, ପୃଷ୍ଠା ୫ ୨ ୯- 
୫୩୧. 

୬. କେ.କେ.ମିତଲ, ମାଟେରିଆଲିଜିମ୍‌ ଇନ ଇଣ୍ଡିଆନ ଥଟ, ପୃଷ୍ଠା -୩୬ 

୭. ଯଦୁନାଥ ସିହ୍ନା -ଏ ହିଷ୍ଟି ଅଫ ଇଶ୍ତିଆନ ଫିଲୋସଫି, ପୃଷ୍ଠା ୨୩୪ 

୮. ଡି.ପି. ଚଟୋପାଧ୍ୟାୟ,ଲୋକାୟତ, ପୂଷ୍ଠା-୩୩ 

୯. ବେଦ ପ୍ରକାଶ ବର୍ମା, ଭାରତୀୟ ତଥା ପାଶ୍ଚତ୍ୟ ଦର୍ଶନ ମେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ, 
ପୃଷ୍ଠା ୧୫୭. 


୧୦. ବେଦ ପ୍ରକାଶ ବର୍ମା, ପୂର୍ବ ସୂଚିତ ପୁସ୍ତକ, ପୃଷ୍ଠାଂ ୧୫୮ 
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ପରିଚ୍ଛେଦ-୫ 
ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ଲଶ୍ବରବାଦ 


୫.୧ ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନର ଅବବୋଧରେ ଇଶ୍ଵର 


ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଇଭଶ୍ଵରବାଦ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ହିଁ ବୋଧଗମ୍ୟ ହୋଇଥାଏ । ସୁତରାଂ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଯେ ଏକ ଆପେକ୍ଷିକ ପ୍ରତ୍ୟୟ ଏହା ପ୍ରଥମ ପରିଛେଦରେ କୁହାଯାଇଛି | 
ରଶ୍ଵରବାଦ ସଂପର୍କିତ ବିଚାର ଓ ଯୁକ୍ତିମାନଙ୍କର ତାର୍କିକ ଅବୈଧତା ଦର୍ଶାଇବା ନେଇ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଅବଧାରଣା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ବିଶେଷତଃ ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ଶଶ୍ଵବର 
ବିଷୟରେ ନାନା ଆଲୋଚନା ହୋଇଥାଏ | ଅଧୁକାଂଶ ଧର୍ମ ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ବାସକୁ ଏକ ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ 
ଭାବନା ଭାବେ ନେଇ ଅନେକ ଆନୁଷଙ୍ଗକ ତାର୍ବିକ ବିଚାରକୁ ବିକାଶ କରିଛନ୍ତି | ସେହିପରି 
କେତେକ ଦାର୍ଶନିକ-ବିଚାର ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଇଶ୍ଵର ଧାରଣା ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟିହୋଇଛି ! ସ୍ଥଳ 
ବିଶେଷରେ ଇଶ୍ଵର ଧାରଣାକୁ ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଆଧାର ଦେବା ପାଇଁ ଦର୍ଶନ ବିଦ୍ୟାଳୟମାନ 
ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ସେହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଭଶବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପର୍କିତ ଯୁକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ପରବର୍ଭୀ 
ଦାର୍ଶନିକମାନେ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ସେହି ସବୁ ଯୁକ୍ତିର ଅସାରତା ବା ଅବୈଧତା ପ୍ରଦର୍ଶନ 
କରିଛନ୍ତି । ଶଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ନେଇ ନାନା ଯୁକ୍ତି, ପ୍ରତିଯୁକ୍ତି, ତାର୍କିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ ଦର୍ଶନର 
ପରିସରକୁ ମଣ୍ଡନ କରିଛି । ପ୍ରାଚ୍ୟ ଓ ପାରାତ୍ୟ ଦର୍ଶନ ପରଂପରାରେ ଶଶ୍ବରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
କେତେ କେତେ ଚର୍ଚ୍ଚା ହୋଇଛି । ତେବେ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଓ ପ୍ରାଚୀନ ଗ୍ରୀକ୍‌ 
ଦର୍ଶନରେ ଛଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ ଭାବନା ଉତ୍ତବ ହୋଇ ବିଭିନ୍ନ ଯୁଗରେ ନାନା ବିଚାର ସହିତ 
ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହୋଇଛି । ତେବେ ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାରରେ ଛଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ ଯେଉଁ ବୌଦ୍ଧିକ ବିଶ୍ଳେଷଣ 
ହୋଇଛି ସେସବୁ କେତେକ ଧର୍ମର ତାର୍ବିକ ଭିରିକୁ ମଧ୍ଯ ଗଭୀର ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି । 
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ଦର୍ଶନ ଓ ଧର୍ମର ପରିସର ପୃଥକ୍‌ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ଚିନ୍ତନ ପ୍ରକ୍ରିୟା 
ଭିତରେ ରହି ପରସ୍ପରକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛନ୍ତି । ଦର୍ଶନ ସମସ୍ତ ବୌଦ୍ଧିକ ବିଚାରର ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ 
ଅନୁଶୀଳନ କରିବା ଭିତରେ ଧର୍ମର ମୌଳିକ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳକୁ ମଧ୍ଯ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି 
ଏହାର ବୈଧତା ବା ଜଟିଳତା ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରିଥାଏ | ତେବେ ଦର୍ଶନର ପରିସର, 
ପରିଭାଷା ଓ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ନେଇ ଏବେ ଯେଉଁ ସ୍ପଷ୍ଟତା ରହିଛି ଅତୀତରେ ତାହା ନଥୁଲା | 
ବହୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନ ପରସ୍ବର ସହିତ ଗଭୀରଭାବେ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହୋଇ ରହିଥୂଲେ । 
ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସମାନଙ୍କୁ ତର୍କ ଶୀଳ ଆଧାରଦେବା ପାଇଁ ଦର୍ଶନ ଅଭିପ୍ରେତ ଥୁଲା । କିନ୍ତୁ 
ବୌଵ୍ଧିକ ବିଚାରଧାରାର ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଦର୍ଶନର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ପରେ ସ୍ପଷ୍ଠ ହେବାକୁ 
ଲାଗିଲା ଓ ଏହା ଏକ ପ୍ରତ୍ୟୟାତ୍ସକ ଅନୁଶୀଳନ, ତାର୍କିକ ମାନଦଣ୍ଡ ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ପଷ୍ଟତା 
ଇତ୍ୟାଦି ଅମୂର୍ଭୀୟ ବିଶ୍ଲେଷଣ ସହ ସମ୍ବନ୍ଧିତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ଫଳତଃ ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵାସ 
ସକଳ ଦର୍ଶନର ପରିସରରେ ଏକଦା ସ୍ଵୀକୃତ ହୋଇଥଲା, ତାହାର ବିଶ୍ଲେଷଣରୁ ସେ ସବର 
ଅସାରତା ଅଧ୍ୁବକରୁ ଅଧୁକ ସ୍ପଷ୍ଠ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ 
ଏକ ଅବଶୀମ୍ଭାବୀ ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାରଭାବେ ଉଦ୍ଭବ ହେଲା | ଦର୍ଶନରେ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିଲା 
- ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍‌ ସମର୍ଥନରେ କିଛି ଯୁକ୍ତିଗତ ବା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଗତ ଆଧାର ରହିଛି କି ? ଯେଉଁ 
ସବୁ ଯୁକ୍ତି ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପାଇଁ ଦିଆ ଯାଇଥାଏ ସେସବୁ କାଳକ୍ରମେ ଅବାସ୍ତବ, ଅଯୌଗ୍ତିକ 
ଓ ଅବୈଧ ଭାବେ ଅଧବକରୁ ଅଧୁକ ସ୍ବୀକୃତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା | ପରିଣାମତଃ ଏକ ମତର 
ଅସାରତା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବା ନେଇ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ବିଚାରର ଉଦ୍ରେକ ହେଲା । ପୂର୍ବ 
ଅଧ୍ଯାୟମାନଙ୍କରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର କେତେକ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ କିପରି 
ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଭାବେ ଗୃହୀତ ହୋଇଛି ଆମେ ତାହାର ବିଶ୍ଳେଷଣ କରିଛେ | ଏହି ପରିଚ୍ଛେଦରେ 
ଭଶ୍ଵରବାଦ ସଂପର୍କରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଯେଉଁ ପ୍ରମୁଖ ବିଦ୍ୟାଳୟ ସକଳ ସେମାନଙ୍କର 
ବିଚାର ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଛନ୍ତି ତାହାର ସମ୍ଯକ ଆଲୋଚନା କରାଯିବ । କାରଣ ଏସବୁ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ବୁଝିବାରେ ଅଧ୍ବକ ସହାୟକ ହେବା ମନେହୁଏ । 


ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳ ବିଭିନ୍ନ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ସୃଷ୍ଟି 

ହେବା ଦେଖାଯାଏ । ଯେଉଁ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ହୋଇଥଲା, 

ସେହି ବିକାଶଧାରାରେ ନାନା ପୂଜା, ପାର୍ବଣ ଓ ଧାର୍ମିକ ପରଂପରାର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ହୋଇଥଲା |! 
-୨୫୧- 
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ତାର ବହୁ ପରେ ଦର୍ଶନର ବିକାଶ ହେଲା । ଦାର୍ଶନିକ ଅନୁଶୀଳନ ବା ଅନୁସନ୍ଧିସ୍ତା ସଭ୍ୟତାର 
ବିକାଶ ଧାରାରେ ଏକ ଏତିହାସିକ ଘଟଣା | ହଜାର ହଜାର ବର୍ଷ ଧରି ସାମାଜିକ ବିକାଶ 
ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା ମାତ୍ର ଅଢେଇ ହଜାର ବର୍ଷ ତଳେ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତରେ ଓ 
ପ୍ରାଚୀନ ଗ୍ରୀସ୍‌ରେ ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଥୁଲା । କିଛି ଦାର୍ଶନିକ ଅନୁଶୀଳନ ଭିତରେ ଭଶ୍ଵର ଭାବନା 
ବି ଆଲୋଚନାର ପରିସରକୁ ଆସି ବୌବ୍ଧିକ ଜିଜ୍ଞାସା ସୃଷ୍ଟି କରିଥଲା | ଅତୀତରେ ସାଧାରଣ 
ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ବହୁ ପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତିକୁ ମାନବତ୍ଵ ଆରୋପ କରି ଆରାଧନା କରା 
ଯାଉଥଲା | ଭୌତିକ ସୁଖ ସମପଦ୍ଧିୟ ନିରାପଦ ଜୀବନ ତଥା ଭୟ, ବିପଦରୁ ତ୍ରାଣ ପାଇଁ 
ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାରେ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ବହୁ ଦେବାଦେବୀ ବା ପ୍ରାକୃତିକ ଜଡବସ୍ତୁକୁ ପୂଜା 
କରିବାର ଭାବନା ଆସିଥିଲା । ଏସବୁ ବିଶ୍ଵାସ ସେ ସମୟର ମାନସିକତା ଭିତରେ ଭଶ୍ଵରୀୟ 
ଅବଧାରଣା ସୃଷ୍ଟି କରିଥଲା । ପ୍ରାଚୀନ ସଭ୍ଯତାମାନଙ୍କରେ ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତିର ଆଧାର 
ଭାବରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ର ଜଳ, ବାୟୁ, ଅଗ୍ନି ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତିମାନଙ୍କ ପୁଜା କରିବାର 
ପରଂପରା ସୃଦ୍ଧି ହୋଇଥଲା । ବହୁପରେ ଇଭଶ୍ଵର-ଭାବନାର କ୍ରମ ବିକାଶଧାରାରେ 
ଏକେଶ୍ବରବାଦର ପ୍ରତ୍ୟୟ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା । ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତା ଓ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ଜୀବନଧାରା 
ଉପରେ ହୋଇଥବା ନୃତାର୍ଵିକ ଅନୁଶୀଳନରୁ ଲଶ୍ଵର ଭାବନାର ବିକାଶ ନେଇ କିଛି ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଭଶ୍ଵର ଭାବନାର କେବେ, କିପରି ଓ କାହିଁକି ଉଦ୍ଭବ ହେଲା ତାର 
କିଛି ମନସ୍ତାର୍ଵିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ ମଧ୍ୟ କେତେକ ସ୍ତରରେ ହେବା ଦେଖାଯାଏ । ତେବେ 
ସଭ୍ୟତାମାନଙ୍କର ବିକାଶ ଧାରାରେ ପ୍ରାଥମିକ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ପ୍ରକୃତି ଓ ଜୀବନ ବିଷୟରେ 
ମଣିଷର ଅଜ୍ଞତା, ପ୍ରାକୃତିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ଜନିତ ଭୟ, ଅସୁରକ୍ଷିତ ଜୀବନ, ପରସ୍ପର ସହ 
ଗୋଷ୍ଠୀ ସଂଘର୍ଷ ଇତ୍ୟାଦି ନାନା କାରଣ ଯୋଗୁଁ କୌଣସି ଦୈବୀ ଶକ୍ତିର ଆରାଧନା ମଣିଷକୁ 
ମନସ୍ତାତ୍ତିକ ସ୍ତରରେ ମାନସିକ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଯୋଗାଇଥୁବ । ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ ଗ୍ରନ୍ଧ ଓ କୃତିମାନଙ୍କରେ 
ନାନା କାଛନିକ ଦେବାଦେବୀ ଓ ପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତାମାନଙ୍କୁ ଅଲୌକିକତା ଆରୋପଣ କରି 
ସେମାନଙ୍କୁ ସନୁଷ୍ଠ କରିବା ପାଇଁ ନାନା ଆରାଧନା ମନ୍ତ୍ର ରଚିତ ହୋଇଥିବା ଦେଖାଯାଏ | 
ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ନାନା କାରଣ ନେଇ ଇଶ୍ଵର ଭାବନା ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତର ଦେଇ ବିବିର୍ଭିତ 
ହୋଇଛି ! ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ନେଇ ନାନା ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ କଳ୍ଧନା ବିଷୟରେ ପୂର୍ବରୁ ସୂଚନା 
ଦିଆଯାଇଛି । ସେସବୁ କଳନା ବା ଅବଧାରଣା ପ୍ରଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏକେଶ୍ଵରବାଦୀ ବିଚାରର 
ବିବର୍ରନ ଭିତରେ ରଶ୍ବର ପ୍ରତ୍ୟୟ ନେଇ ଦୂଇଟି ମୌଳିକ ଭାବନା ରହିଥୁବା ଦେଖାଯାଏ | 
ତାହା ହେଲା ( ୧) ମାନବତ୍ଵବାରୋପୀ ଅବଧାରଣା ( ୨ ) ତରୃମୀମାଂସୀୟ ଅବଧାରଣା । 
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ମାନବତ୍ବାରୋପୀ ଅବଧାରଣାରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଜଣେ ବ୍ଯକ୍ତି ଭାବରେ କଳ୍ପନା 
କରାଯାଇଥାଏ । ଏହି ଧାରଣାନୁଯାୟୀ ରଶ୍ଵରଙ୍କର ବ୍ଯକ୍ତି-ସତତା ରହିଛି । ତାଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ 
ବିଷୟରେ ଏସବୁ କଳ୍ପନା କରାଯାଏ ଯେ ଛଶ୍ଵର ଏକ ଶାଶ୍ଵତ-ସତ୍ତା, ଯେ କାଳାତୀତ । 
କାଳ ବା ସମୟ ଶ୍ତଶ୍ବରଙ୍କଠାରୁ ସୃଷ୍ଟ ଭଶ୍ଵର କାଳର ଅବଧ୍ବ ଭିତରେ ସୀମିତ ନୁହଁନ୍ତି | 
ଏହା ସହ ଏହି ଭାବନାରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ, ସର୍ବଜ୍ଞ ଓ ସର୍ବବ୍ୟାପକ ଭାବରେ 
କଳ୍ଧନା କରାଯାଏ । ତାଙ୍କର ଶକ୍ତି ଓ ଜ୍ଞାନ ଅସୀମ | ମଣିଷର ଜ୍ଞାନ ଓ ଶକ୍ତି ସସୀମ, କିନୁ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ଓ ଶକ୍ତି ସୀମାହୀନ ଭାବରେ ବିସ୍ତାରିତ ! ପୁନଶ୍ଚ ଏହି ବ୍ୟକ୍ତିସତତା ଥବା 
ଭଶ୍ଵର ପ୍ରେମମୟ ଓ କରୁଣାମୟ ! ସେ ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା, ସଂରକ୍ଷକ ଓ ସଂହାରକ ମଧ୍ୟ | ଏ 
ବିଶାଳ ବିଶ୍ଵ ନିଜର ସ୍ମିତି ପାଇଁ ରଶ୍ଵରଙ୍କ ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ । ଏହା ଛଡା ଭଶ୍ଵର 
ନ୍ୟାୟଶୀଳ ଓ ସବୁ ସ୍ତରରେ ସେ ନ୍ୟାୟ ସ୍ଥାପନା ହେବା ଚାହାନ୍ତି । ରଶ୍ବରଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତସଭ୍୍ତା 
ଥିବାରୁ ତାଙ୍କ ପାଖରେ ଦୟାଶୀଳତା, ନ୍ୟାୟଶୀଳତା, ଇଛା, ଯତୃ, ପ୍ରେମ, ଶକ୍ତି, ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଧ 
ରହିଛି । ସେ ବ୍ୟକ୍ତିସରାର ଅଧ୍ବକାରୀ ହୋଇଥିବାରୁ ସେ ପୂଜାଯୋଗ୍ୟ । ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଉପାସନା 
କରିବାଦ୍ଵାରା ବ୍ୟକ୍ତିର ଅଭିଷ୍ଟ ପୂର୍ଵ ହୋଇଥାଏ । ସଂସାରରେ କୌଣସି କିଛି ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଇଛା 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଘାସଟିଏ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ବିନା ଆଜ୍ଞାରେ ହଲିନଥାଏ । ସେ 
ହେଉଛନ୍ତି ସବୂକିଛିର ଅଧକାରୀ ଓ ସବୁକିଛିର ନିୟନ୍ତ୍ରକ । ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥବା 
ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତି ବା ଏକ ଧାର୍ମିକ ମାନସିକତା ରଖୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ଏହି ପ୍ରକାରର ଭଶ୍ଵର 
ପ୍ରତ୍ୟୟ ରଖୁବା ଦେଖାଯାଏ । ରଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ସାଧାରଣତଃ ଏହି ପରି ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
ପରିକଳ୍ପନା କରିଥାନ୍ତି । ଅଧ୍ବକାଂଶ ଧର୍ମରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଏହିପରି ଅନୁମାନ କରାଯାଇଛି । 


ତର୍ଵମୀମାଂସୀୟ ଅବଧାରଣା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଥାନ୍ତି । ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ ନେଇ ନାନା ପ୍ରକାର କଳ୍ଧନାକୁ 
ଦାର୍ଷନିକ ବିଚାର ସ୍ତରରେ ଏକ ଯୁଚ୍ତିଶୀଳ ଆଧାର ଦେବାକୁ ଉଦ୍ଯମ କରାଯାଇଛି । ଆମ 
ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ ଜଗତକୁ ଆମେ ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ଦେଖୁ । ଯାହାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଅଛି ତାହାର 
ପରିବର୍ଗନ ହେଉଛି, ସୂତରାଂ ଏସବୁ ପରମ ସତ୍ତା ହୋଇନପାରେ । ଦାର୍ଶନିକ 
ଅନୁ ସନ୍ଧି ସାରେ ନାନା ଛବିଳ ଚିନ୍ତା ଓ ସବୁ ସ୍ତରରେ ଏକ ଏକ୍ୟ ସ୍କାପନ ଜନିତ 
ଆକାଂକ୍ଷାରୁ ଅନେକ ତାର୍ତି କ ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ । ତେବେ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
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ଅନୁସନ୍ଧିସଥା ଓ ଦାର୍ଶନିକ ଅନୁ ସନ୍ଧି ସା ଭିତରେ ମୌଳିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟି ଗୋଚର 
ହୋଇଥାଏ । ବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସଂଶୟକୁ ନେଇ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ଓ ପରୀକ୍ଷଣ କରାଯାଏ 
ଓ ତଥ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଆଧାର କରି କୌଣସି ନିୟମ ବା ପ୍ରାକୃତିକ ଏକରୂପତାର ଅବଧାରଣା 
ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । ତେବେ ଯାହା ତଥ୍ଯାଧାରିତ ଓ ବାସ୍ତବ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣଦ୍ଵାରୀ ସମର୍ଥତ 
ବିଜ୍ଞାନରେ ତାହାକୁ ହିଁ ସ୍ବୀକାର କରାଯାଏ । କିନ୍ତୁ ଦାର୍ଶନିକ ଅନୁସନ୍ଧିସା ବା ସଂଶୟ 
ତଥ୍ୟଭିରିକ ନୁହେଁ । ଦାର୍ଶନିକ ସଂଶୟର ସମାଧାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନୁଭୂତି ଆଧାରିତ 
ତଥ୍ୟମାନଙ୍କର କୌଣସି ଭୂମିକା ନଥାଏ । ଦାର୍ଶନିକ ସଂଶୟ ବୌଦ୍ଧିକ ଚିନ୍ତାରୁ ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଥାଏ । ବେଳେବେଳେ ଚିନ୍ତାସ୍ତରରେ ମୌଳିକ ବିଭ୍ରାଟ ଯୋଗୁଁ ଦାର୍ଶନିକ ସମସ୍ୟାର 
ଉଦ୍ରେକ ହୋଇଥାଏ । ଯେପରି ବେଳକେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ -ସମୟର ଆରମ୍ଭ କେବେ, ବା 
ଏହାର ସ୍ପିତି ଅଛି କି ନାହିଁ ? କାଳର କାଳ କେବେଠାରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି ? ମନ ଓ 
ଆତ୍ଲା ଅଶରୀର ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ ଶରୀର ଭିତରେ ସେମାନେ କେଉଁ ସ୍ପିତିରେ ଥାନ୍ତି ? 
ଶରୀର ନଷ୍ଟ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏମାନେ ନିଶ୍ଚୟ ରହୁଥୁ୍‌ବେ ? ଆମ ଜ୍ଞାନର ଆଧାର 
କଣ ଆମ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ? ଯଦି ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା ଆମେ ସବୁକିଛିକୁ ଜାଣୁ, ତେବେ 
କୌଣସି ବସ୍ତୁର ମୌଳିକ ସ୍ଵରୂପ ଆମେ କିପରି ଜାଣିବୁ ? ଇନ୍ଦ୍ରିଯମାନେ ବସ୍ତୁ ସକଳକୁ 
ଯେପରି ଭାବରେ ଉପସ୍ଥାପିତ କରନ୍ତି ସେଗୁଡିକର ସ୍ଵରୂପ କଣ ତାହା ? ଯଦି 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ସଂଖ୍ୟା ଓ ସ୍ଵରୂପ ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇଯିବ, ଜଗତ ବିଷୟକ ଜ୍ଞାନ ରହିବ ନା 
ଚାଲିଯିବ ? ଏହିପରି ନାନା ଜଟିଳ ପ୍ରଶ୍ନ ଦାର୍ଶନିକମାନଙ୍କୁ ଉଦ୍‌ବେଳିତ କରିଥାଏ ଓ 
ସେମାନେ ନିଜର ବୁଦ୍ଧି, ତର୍କ ଓ ଛବିଳ ଚିନ୍ତାର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ନିଜ ନିଜ ମାନଦଣ୍ଡରେ 
ଏକ ଏକ ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ଭାବଧାରା ସୃଷ୍ଟି କରିଥାନ୍ତି । ବସ୍ତୁତଃ ପରବର୍ଭୀ ଦାର୍ଶନିକ 
ଏସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବୌଦ୍ଧିକ ବା ତାର୍କିକ ଜଟିଳତାକୁ ଦେଖାଇ ପୁଣି ଅନ୍ୟ ଏକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ 
ନୂତନ ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ଅବଧାରଣା ସୃଷ୍ଟି କରିଥାନି । ଦର୍ଶନରେ ପରସ୍ବର ବିରୋଧୀ 
ତାର୍ବିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରତ୍ଯପଗତ ଜଟିଳତାରୁ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ । କୌଣସି 
ତାତ୍ତିକ ବିଚାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜଗତ ବିଷୟରେ କିଛି ବସୁୁନିଷ୍ଠ ତଥ୍ୟ ନଥାଏ । ବରଂ 
ଏକ ଏକ ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ଢାଞ୍ଚା ବା ଆଧାର ଥାଏ ଯାହା ସାହାଯ୍ୟରେ ଗୋଟିଏ ବୈଚାରିକ 
ମୀମାଂସା ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଏ । 
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ଭଶ୍ଵର ଭାବନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ତର୍ମୀମାଂସୀୟ ପ୍ରଶ୍ନକୁ ନେଇ ନାନା ବିଚାରର ଅବତାରଣା 
ଦର୍ଶନରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥବା ପୂର୍ବରୁ ସୂଚନା ଦିଆଯାଇଛି । ଆମ ଚତୁର୍ଦିଗରେ ରହିଥୁବା 
ବିଭିନ୍ନ ବସ୍ତୁ ସକଳକୁ ଦେଖୁଲାପରେ ଏକ ପରମ ସତ୍ତାର ଭାବନା ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ଅନୁଶୀଳନ 
ଦେଇ ଆସିଥାଏ । ସେହି ପରମ ସତ୍ତାକୁ ଆମ ପରିବେଶରେ ଥବା ସକଳ ବାସ୍ତବ ବା 
ସମ୍ଭାବ୍ୟ ସତ୍ତାର ଆଧାରଭାବେ ଅନୁମାନ କରାଯାଏ । ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଥବା ସକଳ ସତ୍ତାର ନିର୍ାରକ 
ଓ ନିୟନ୍ତକ ଭାବେ ଏକ ପରମ ସତ୍ତାର କଳ୍ପନା ଆସେ । ସେହିପରି ଏହି ଭାବନାରୁ ଏହି 
ପ୍ରତ୍ୟୟ ଆସେ ଯେ ଯେଉଁ ସତ୍ତା ପରମ, ତାହା ନିଶ୍ଚୟ ଆଦିମୂଳ ସତ୍ତା | ଏକ ଆଦିମୂଳ 
ସତ୍ତା ନିଶ୍ଚୟ ଏକ ଏକକ-ସତତା ଯେଉଁଥିରୁ ସକଳ ସସୀମ ସତ୍ତାମାନ ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି । 
ସେହି ପରମ, ଆଦିମୂଳ ସଭା ଭଶ୍ଵର, ସମସ୍ତଙ୍କର ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାନ ଓ ଆଧାର | ପୁନଶ୍ଚ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ 
ଆସେ ଯେ ଏକ ପରମ ଓ ଆଦିମୂଳ ସତ୍ତା ସବୁର ସ୍ରଷ୍ଟା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏକ ପରମ ଆଦିସତ୍ତା ମଧ୍ଯ 
ଏକ ଚେତନମୁୂଳ ସତ୍ତା ଯେ ସଚେତନ ଭାବେ ସବୁକିଛିକୁ ଶୂନ୍ୟରୁ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି | ପୁଣି 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସ୍ରଷ୍ଟା ଭାବେ ପରିକଳ୍ଧନା କରି ତାଙ୍କୁ ସୃଷ୍ଟି ପରେ ବିଶ୍ଵାତୀତ ବୋଲି ପରିକଳ୍ପନା 
କରାଯାଇଛି । ପୁନଶ୍ଚ ଅନ୍ୟମାନେ ତାଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵ ସହ ସାମିଲ କରିଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ମତରେ 
ଭଶ୍ଵର ବ୍ୟତୀତ ସୃଷ୍ଟିର ଅର୍ଥ ନାହିଁ ଓ ଭଶ୍ଵର ହିଁ ନିଜର ସ୍ଵରୂପରେ ସବୁ କିଛି ସମାପନ 
କରିଛନ୍ତି । 

ଏହି ସବୁ ପ୍ରଶ୍ନକୁ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା କରାଯାଇ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପାଇଁ ନାନା ପ୍ରମାଣ 
ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଚିନ୍ତା କରିଛନ୍ତି । କାହା ମତରେ ଛଶ୍ଵର ଭାବନାରେ ହିଁ ଶଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ବ 
ସନ୍ଧିହିତ ହୋଇ ରହିଛି । ରଶ୍ବରଙ୍କଠାରୁ ଅଧ୍ୟକ ମହନୀୟ ସତ୍ତାର କଳନା କରାଯାଇ 
ପାରିବନାହିଁ । ତେଣୁ ଶଶ୍ବରଙ୍କୁ ଏକ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ସତତା-ସଂପନ୍ଧଭାବେ ନେବାକୁ ହିଁ ହେବ । 
ଏକ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନଥିବା ସତ୍ତା କେବେହେଲେ ମହନୀୟ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ଭଶ୍ଵର ଯଦି 
ମହନୀୟ, ତେବେ ନାଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ । ସେହିପରି କାର୍ଯ୍ୟଂକାରଣ କ୍ରମରେ ଏକ 
ଆଦି କାରଣର ପରିକଳ୍ପନା ଦାର୍ଶନିକମାନେ କରିଛନ୍ତି । ଏହା ଅନୁମାନ କରାଯାଏ ଯେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟର ଏକ କାରଣ ରହିଛି ,ବୈଜ୍ଞାନିକ ତଥ୍ୟରୁ କାର୍ଯ୍ୟଟକାରଣ କ୍ରମର ଏକ 
ଶେଷ ରହିଛି ବୋଲି ଦାର୍ଶନିକମାନେ ପରିକଛନା କରିଥାନ୍ତି | ବସ୍ତୁତଃ ସେହି ଶେଷ କାରଣ 
ହିଁ ରଶ୍ଵର, ଯେ କି ସବୁର ଆଦିକାରଣ । ପୁନଣ୍ଢ ସାଧାରଣ ଅନୁଭବରେ ପ୍ରକୃତିର ବିଭିନ୍ନ 
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ସ୍ତରରେ ଶୃଙ୍ଖଳା, ନିୟମାନୁବର୍ଭିତା, ଏକରୂପତା ଇତ୍ୟାଦି ଆମେ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର କରିଥାଉ |! 
ପ୍ରକୃତିର ଛତ୍ରେ ଛତ୍ରେ ଯେଉଁ ସୁଘଟିତ ବିନ୍ୟାସ ଓ ଶୃଂଖଳା ଉପଲବ୍ଧ ହୁଏ ସେଥୁରୁ ଏହା 
ଅନୁମାନ କରାଯାଏ ଯେ ସମ୍ଭବତଃ ଏହି ବିଶ୍ବ-ବ୍ରହ୍ମା୍ତର ନିଶ୍ଚୟ କେହି ନିୟାମକ ରହିଛିନ୍ତି 
ଯାହାଙ୍କ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ବା ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଯୋଗୁଁ ପ୍ରକୃତିରେ ଏହି ସୁଚିନ୍ତିତ ବିନ୍ୟାସ ରହିଛି | ସେହି 
ନିୟାମକ ଅପରିସୀମ ପ୍ରଜ୍ଞାର ଅଧକାରୀ | ଏକଦା ଏହି ଯୁକ୍ତିଗୁଡିକ ଏତେ ବିଶ୍ଵାସଯୋଗ୍ୟ 
ମନେ ହେଉଥଲା ଯେ ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ଛଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅନାୟାସରେ ଗ୍ରହଣ କରି 
ନିଆ ଯାଉଥିଲା ! ଏହି ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯୁକ୍ତିର ନାନା ଉପଯୁକ୍ତି ମଧ୍ଯ ରହିଛି ଓ ସେସବୁ ଯୁକ୍ତିକୁ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବିଷୟରେ ଅକାଟ୍ୟ ବୋଲି ମନେ କରାଯାଉଥୁଲା । 


ଅବଶ୍ୟ ଏ ସବୁ ଯୁକ୍ତି ସକଳର ବିକାଶ ଯେତେବେଳେ ହୋଇଥଲା ସେତେବେଳେ 
ଜଗତ ବିଷୟକ ଅବବୋଧ ଅତି ସୀମିତ ଥଲା । ମଣିଷର ଜ୍ଞାନର ପରିସର ଓ ବିଶ୍ବ 
ସଂପର୍କିତ ଭାବନା ମଧ୍ଯ ଅତି ସଙ୍କୁଚିତ ଥିଲା । କିନ୍ତୁ କାଳକ୍ରମେ କଛନା ଓ ଜ୍ଞାନର ପରିସର 
ପୃଥକ୍‌ ହେଲା | ମଣିଷ ମନର ଏହି ଅନୁସନ୍ଧିସ୍ସା ଏହି ମହାବିଶ୍ବ କେଉଁଠାରୁ ଆସିଲା, ଏହି 
ବିବିଧ ସୃଷ୍ତିର ଆଧାର କ'ଣ, ଇତ୍ୟାଦିର ଉତ୍ତର ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ଆଲୋଚିତ 
ହୋଇ ଏହାର ସହଜ କଳ୍ତନା ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ନେଇ ଏକଦା କରାଯାଇଥଲା ! ମଣିଷର ଅନୁଭୂତି 
ଆଧାରରେ ତା'ର କେତେକ ସ୍ଵାଭାବିକ କଳ୍ପନା ଧର୍ମୀୟ ପରିସରରେ ଆସିଥିଲା ଓ ପରେ 
ଦାର୍ଶନିକ ଯୁକ୍ତି ଜରିଆରେ ସେସବୁକୁ ସୁଦୂଢ଼ କରାଗଲା | ମଣିଷର ଜନ୍ମ ଯେପରି 
ପିତାମାତାଙ୍କଠାରୁ ହୋଇଛି ସେହିପରି ଏହି ବିଶ୍ଵ କୌଣସି ଜନ୍ମନଦାତାଙ୍କ ଠାରୁ ଆସିଥ୍‌ବ । 
ସେହି ଆଦି ସ୍ରଷ୍କାକୁ ମଣିଷ ନାନାଭାବରେ ପରିକଳଛନା କରିଛି | ଏଥିପାଇଁ ନାନା କଳ୍ପନାର 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ମଣିଷ ମନର ସୃଜନଶୀଳତା ଦେଇ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଛି । ସୃଷ୍ଟିର ରହସ୍ୟକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କରିବାପାଇଁ ଭଶ୍ଵରର ପରିକଛ୍ନା ଧାର୍ମିକ ଚେତନା ଦେଇ ଯେପରି ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଛି, 
ସେହିପରି ଏକ ବୁଵିଦୀପ୍ର ଦାର୍ଶନିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଭଶ୍ଵର-ଚେତନା ମଧ୍ଯ ରଵ୍ଧିମନ୍ତ 
ହୋଇଛି । ତେବେ ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସୀୟ ଅବଧାରଣାକୁ ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସୀମାନେ ଗ୍ରହଣ କରିପାରନ୍ତି 
ନାହିଁ । ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ତଟସ୍ପେଶ୍ବରବାଦ, ସୃଷିସ୍ଵାତନ୍ତ୍ୟ ଭଶ୍ଵରବାଦ, ସର୍ବେଶ୍ଵରବାଦ 
ଆଦି ପରିକନଛ୍ଥନା ଗୁଡିକ ବିଭିନ୍ନ ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ବିକାଶ ଲାଭ କରିଛି । 
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ତେବେ ଧର୍ମୀୟ ଭାବାବେଗରେ ଇଶ୍ଵର ପୂଜାଯୋଗ୍ୟ । ସେ ଭଲକାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ 
ସୁଫଳ ଓ ମନ୍ଦଜାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ଦଣ୍ଡବିଧାନ କରନ୍ତି | ସେ ମଧ୍ୟ ନୀତି-ନିୟାମକ । ତେବେ 
ଧାର୍ମିକ ମତର ଦାର୍ଶନିକ ମତ ସହ ବିରୋଧ ରହିଥିବା ମନେହୁଏ । କାରଣ ଦାର୍ଶନିକ 
ପରିଭାଷାରେ ଜଗତର ପରମତର୍ତକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାପାଇଁ କିଛି ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସର କଳ୍ପନା 
କରାଯାଇଛି, ସେଠାରେ ଧାର୍ମିକ କର୍ମକାଣ୍ଡ ଅର୍ଥହୀନ । ଧାର୍ମିକ ମାନସିକତାରେ ଶଶ୍ଵର 
ଏକ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଭାବନା । ଇଶ୍ଵର ଓ ତାଙ୍କର ବିଧାନ ଆଧାରରେ ଜୀବନ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ । 
ତେବେ ନାନା ମନସ୍ତାତ୍ତିକ କାରଣ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ସାଧାରଣ ଜୀବନ ପ୍ରବାହ 
ସହ ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀଭାବେ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହୋଇ ରହିଛି । ବିଶେଷକରି ସଭ୍ୟତାର କ୍ରମବିକାଶ ଧାରାରେ 
ଧର୍ମର ବିକଶ ହେବା ଓ ଧାର୍ମିକ ଚେତନାରେ ଇଶ୍ବର ପ୍ରମୁଖ ସ୍ଥାନ ନେବାରୁ ଶଶ୍ଵର କଳ୍ପନା 
ସମାଜରେ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ରହିଆସିଛି । ନାନା ପ୍ରକାରର କର୍ମକାଣ୍ଡ, 
ସାହିତ୍ୟ, ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ ଦାର୍ଶନିକ ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସା ଭିତରେ ଏହି ବିଚାର ଅତି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଥାନ 
ନେଇଆସିଛି । ସୁତରାଂ ବୌବ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ହେଉ ବା ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ହେଉ 
ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନ ନେଇଛି । 


ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତର ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶଧାରାରେ ଇଶ୍ଵରବାଦ ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଭାବନା 
ସମାନ୍ତରାଳ ଭାବେ ଚାଲିଥିଲେ ବି ଲଶ୍ଵରବାଦ ଜନଜୀବନକୁ ଅଧକ ପ୍ରଭାବିତ କରିଆସିଛି । 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ କେବଳ ଏକ ବୌଦ୍ଧିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ ସ୍ତରରେ ସୀମାବଦ୍ଧ ହୋଇରହିଛି ଓ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ନାନା ପ୍ରତିକୂଳ ସାମାଜିକ ସ୍ପିତିର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇ ଆସିଛନ୍ତି । 
ଭାରତରେ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନ ଓ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଏହିସବୁ କାରଣରୁ ଲୋପପାଇଛି । ତେବେ 
ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ ଏହି ସବୁ ଦାର୍ଶନିକ ଭାବଧାରା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ପାଇଁ ଯେଉଁ ତାର୍କିକ 
ଭିତ୍ତିଭୂମି ସୃଷ୍ଟି କରିଥିଲା ତାହା ବେଶ୍‌ ନାନା ନୂତନ ଦିଗନ୍ତର ବାର୍ରାଁ ବହନ କରୁଥଲା | 
ତେବେ ପରିତାପର ବିଷୟ ଯେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରମ୍ପରାର ବହୁ ଅତୀତରେ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଯେଉଁ ସୁଦୃଢ ଭିର୍ତି ପଡିଥିଲା ତାହା ନାନା ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ କାରଣ 
ନେଇ ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ ଆଲୋଡନ ଆଣି ପାରିଲା ନାହିଁ । ତେବେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଭୂଖଣ୍ଡରେ 
ୟୁରୋପୀୟ ପୂନର୍ଜାଗରଣ ଓ ନବସଂସ୍ବାର ଯୁଗରେ ଯେଉଁ ସାଂସ୍କୃତିକ ଆଲୋଡନ ଆସିଲା 
ସେଥୁରୁ ଏକ ବୈପୃବିକ ବୈଜ୍ଞାନିକ କ୍ରିୟାଶୀନତା ସୃଷ୍ଟି ହେଲା ଓ ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ ଓ ସାହିତ୍ୟ 
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ରତ୍ୟାଦି ପ୍ରତ୍ୟେକ ବୌବ୍ଧିକ ସୋପାନରେ ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ ପରିବର୍ଭନର ସୂତ୍ରପାତ ହେଲା । 
ବୈଜ୍ଞାନିକ କ୍ରିୟାଶୀଳତାର ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ହେତୁବାଦ, ପ୍ରକୃତିବାଦ, ସ୍ଵଭାବବାଦ, ବସୁବାଦ, 
ଅସ୍ତିତ୍ଵବାଦ ଇତ୍ୟାଦି ନାନା ବୈଚାରିକ ଆଲୋଡନ ସୃଷ୍ଟିହେଲା । ଏସବୁ ବୌବ୍ଧିକ ଆଲୋଡନ 
ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ତୁମଳ ପରିବର୍ରନର ସୂତ୍ରପାତ ହେଲା । 
ଧର୍ମଗତ ଭାବନାସବୁ ସମାଜରେ ଯେଉଁ ରୁଦ୍ଧ ମାନସିକତା ସୃଷ୍ଟି କରିଥଲା ତାହା ବିରୁଦ୍ଧରେ 
ପ୍ରତିବାଦର ସ୍ଵର ଗୁଂଜରି ଉଠିଲା । ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ୟୁରୋପୀୟ ପୁନର୍ଜାଗରଣ ଓ 
ନବସଂସ୍ଟାର ଯୁଗର ସନ୍ଦିକ୍ଷଣରେ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ଧର୍ମ ଭିତରେ ସଂଘର୍ଷ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥୁଲା | ଧର୍ମ 
ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହୋଇଥଲା, କାରଣ ସେହି ଯୁଗରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଉଦ୍ଭାବନ 
ଓ ଆବିଷ୍କାର ଯୁଗ ଯୁଗର ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳକୁ ଭିଭିହୀନ ବୋଲି ଦର୍ଶାଇଲା | ଇହୁଦୀ, 
ଖ୍ରୀ୍ଟିୟାନ ଓ ଇସଲାମ ଧର୍ମସକଳ ସୃଷ୍ଟିତତ୍ତ ମଣିଷର ଉତ୍ପରି ଇତ୍ୟାଦି ବିଷୟରେ ଯେଉଁ 
ସବୂ ଧାରଣା ପୋଷଣ କରୁଥୁଲେ ସେ ସବୁ ଅବାନ୍ତର ମନେହେଲା | ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ ଯାହାକୁ 
ପବିତ୍ର ବୋଲି ନିଆ ଯାଉଥଲା, ତାହାର କାହାଣୀ ସବୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନଦଣ୍ଡରେ ଅବାସ୍ତବ 
ଓ ଅସତ୍ୟ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା । ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ପୃଥିବୀର ଉତ୍ପଭ୍ତିକୁ କୋଟି କୋଟି ବର୍ଷ 
ତଳର ଘଟଣା ବୋଲି ଦର୍ଶାଇବା ସହ ମଣିଷର ଉତ୍ପତ୍ତି ସେହିପରି ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ବର୍ଷର ଜୈବିକ 
ବିବର୍ଭନ ଧାରାରେ ଧୀରମନ୍ସର ଗତିରେ ଅଗ୍ରଗତି ହୋଇଥବା ଦର୍ଶାଇଲା । ଆଜିର ବିଶ୍ବ- 
ପ୍ରକୃତି କୋଟି କୋଟି ବର୍ଷ ଧରି ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇଆସିବା ବିଜ୍ଞାନର ସିଦ୍ଧାନ୍ତଭାବେ ଗୃହୀତ 
ହେଲା । ଏହା ସହିତ ସ୍ଵର୍ଗ, ନର୍କ, ଆଦୃ-କଗତ (୮5ଧ୮€୯ed world) ଇତ୍ୟାଦି ଭାବନା 
ସକଳ ଅବାନ୍ତର ବୋଲି ବିଜ୍ଞାନଦ୍ଵାରା ଜଣାପଡିଲା । ପୃଥ୍ବୀ ଯେ ବିଶ୍ବର କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ ନୁହେଁ, 
ସୂର୍ଯ୍ୟ ଚଳମାନ ନୁହେଁ ଓ ବିଶ୍ଵପ୍ରକୃତି ଅଚିନ୍ତନୀୟ ଭାବେ ବିଶାଳ ପରି ବୈଜ୍ଞାନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନ 
ଧର୍ମମାନଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ସବୁକୁ ଓଲଟ ପାଲଟ କରିଦେଲା । ସେହିପରି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ 
ନେଇ ଯେଉଁ ସବୁ ଯୁକ୍ତି ପ୍ରମାଣ ଦର୍ଶନଶାସ୍ତରେ ଏକଦା ମହତ୍ତପୂର୍ଣ୍ଣ ମନେ ହେଉଥଲା 
ସେସବୁର ତାର୍କିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରାଯାଇ ସେସବୁ ଯୁକ୍ତି ଯେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପ୍ରମାଣ 
କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅବାନ୍ତର ଏହା ଦର୍ଶନ ଦର୍ଶାଇଲା । ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସୀୟ ଯୁକ୍ତି ଗୁଡିକର 
ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା ଦର୍ଶନରେ କରାଯାଇ ସେସବୁ କିପରି ନିରର୍ଥକ, ଅବୈଧ ତାହା ପ୍ରମାଣିତ 
ହେଲା | ପ୍ରତ୍ୟୟ ସତ୍ତାଭିରିକ ଯୁକ୍ତି ଯାହା ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତି ତଵକୁ ଇଶ୍ଵର ପ୍ରତ୍ୟୟରୁ ଅନୁଶୀଳନ 
କରିଥାଏ, କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ଯୁକ୍ତି ଯାହା ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ କାର୍ଯ୍ୟଟକାରଣ କ୍ରମର ଆଦି କାରଣ ଭାବରେ 
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ନେଇଥାଏ ଓ ପ୍ରକୃତିରେ ଅନୁଭୂତ ଶୂଂଖଳା ଓ ଏକରୂପତାକୁ ଆଧୀର ଭାବରେ ନେଇ 
ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵ ପରିଣାମ ସାପେକ୍ଷ ଯୁକ୍ତି ({€!€ଠାଠ gical proof) ଦେଖାଯାଏ, ଏସବୁ 
ଯୁକ୍ତିମାନଙ୍କର ଅସାରତା ଓ ଅବୈଧତା ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ଗଭୀର ଅନୁଶୀଳନ ଦ୍ଵାରା 
ସାବ୍ୟସ୍ତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ପରିଣାମତଃ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଯୁକ୍ତିପ୍ରମାଣ ବହିଭୂତ ସାବ୍ୟସ୍ତ 
ହେଲା । ପରିଶେଷରେ ଧର୍ମର ଛତ୍ରଛାୟା ତଳେ ଯେଉଁ ଅଲୌକିକତାବାଦ, ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟବାଦ 
ଇତ୍ୟାଦି ଭଶ୍ଵର-କୈନ୍ଦ୍ରିକ ଭାବନା ସବୁ ରହିଥିଲା, ସେଗୁଡିକ କାଳଛନିକ ଓ ଅଯୌକ୍ତିକ 
ବୋଲି ଗୃହୀତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ବସ୍ତୁତଃ ଧର୍ମ, ଭଶ୍ଵର, ପାରଲୌକିକ ଭାବନା ସକଳ 
ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ଓ ବୌଦ୍ଧିକ ବିଚାରକ୍ଷେତ୍ରରେ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ପରିବର୍ଭନର ସୂତ୍ରପାତ ହେଲା । 
ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ସଭ୍ୟ ଜୀବନଧାରାର ଅଙ୍ଗ ହେବା ସହ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ 
ବସ୍ତୁନିଶ୍ଠ ଜ୍ଞାନର ଭିଭି ହେବାକୁ ଲାଗିଲା | ତେବେ ଯୁଗ ଯୁଗର ପାରମ୍ପରିକ ବିଶ୍ଵାସ ଓ 
ଧର୍ମକୁ ଆଧାରକରି ଯେଉଁ ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରଭାବ ସମାଜରେ ରହିଥୁଲା ତାହା ଅଦ୍ୟାବଧୂ ମଧ୍ଯ 
ସମାଜରେ ଅବଶ୍ୟ କିଛି ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାରକରି ରହିଛି । ଧର୍ମର ଏତିହ୍ୟପୂର୍ଣ ପରଂପରାର 
ଗୁରୁତ୍ଵ କ୍ରମବର୍ବିଷ୍ଟୁ ଭାବେ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରୁ ହାସ ପାଇଚାଲିଛି । ଧର୍ମ ପରି ଭଶ୍ଵର- 
ଭାବନା ମଧ୍ଯ ଏକ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବିଶ୍ଵାସ ହୋଇ ରହିଛି ! ତେବେ ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ ଓ ସାଧାରଣ 
ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ଯେଉଁ ମହତ୍ବ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଥାନ ନେଇଥଲା ତାହା କାଳକ୍ରମେ 
ଗୁରୁତ୍‌ଵହୀନ ହେବାରେ ଲାଗିଛି । 


ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାର ସ୍ତରରେ ଯେଉଁ ତୁମୁଳ ପରିବର୍ଭନ ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ 
ସୃଷ୍ଟି ହେଲା ତାହା ଅନେକାଂଶରେ ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନର ପ୍ରଭାବଯୋଗୁଁ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିଲା | 
କିନୁୁ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ପରମ୍ପରା ଅତି ପ୍ରାଚୀନ ଯାହା ଭାରତୀୟ ଚିନ୍ତାମାନସକୁ ଯୁଗ ଯୁଗ 
ଧରି ପ୍ରଭାବିତ କରି ଆସିଥୁବା ମନେହୁଏ । ସପ୍ତଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀଠାରୁ ୟୁରୋପରେ ଯେଉଁ 
ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନର ସୂତ୍ରପାତ ହେଲା, ଭାରତରେ ବିଜ୍ଞାନର ସେପରି କିଛି ବିକାଶ ଏହି 
ସମୟରେ ହେଲାନାହିଁ । ବସ୍ତୁତଃ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଚିନ୍ତନ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଦର୍ଶନରେ ଯେଉଁ ପରିବର୍ଭନ 
ୟୁରୋପରେ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା ଭାରତରେ ସେପରି ସୃଷ୍ଟି ହୋଇନାହିଁ । ବରଂ ଭାରତରେ ପ୍ରାଚୀନ 
କାଳରେ ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାର ସବୁ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା, ଆଧୁନିକ ଜ୍ଞାନ ଓ ଦାର୍ଶନିକ 
ବିଶ୍ଲେଷଣ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ତାହାର ନୂଆ ନୂଆ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ମାତ୍ର କରାଗଲା । 
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ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ଓ ମୁକ୍ତଚିନ୍ତନ ଜନିତ ହେତୁବାଦ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବୌଦ୍ଧିକତାକୁ 
ଶାଣିତ କରିବାରେ ସହାୟକ ମନେହୁଏ | ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ବ୍ୟତୀତ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ବା 
ହେତୁବାଦ ସୁଦୃଢ ଭିରି ନେଇପାରେ ନାହିଁ । ସମ୍ଭବତଃ ଏହି କାରଣରୁ ଯେଉଁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ 
ଦାର୍ଶନିକ ଭାବନା ସକଳର ବିକାଶ ଅତୀତରେ ହୋଇଥୁଲା ତାହା ସେପରି ଦୃଢ ଭିରି 
ନେଇପାରିଲା ନାହିଁ । ତେବେ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ଶଶ୍ଵରବାଦର ଅବୈଧତା 
ଦର୍ଶାଇ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଭାବନା ଆସି ପାରିଥିଲା । ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶଧାରାରେ ଏହା 
ଗୁରୁତୃ ପୂର୍ଵ ମନେହୁଏ । ପୂର୍ବ ପରିଛେଦ ମାନଙ୍କରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଆଲୋଚନା 
କରାଯାଇଛି । ଏଠାରେ ଆମେ ଇଶ୍ଵରବାଦ ସଂପର୍କିତ ଆଲୋଚନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଥିବା 
ଜଟିଳତାକୁ ବିଚାରକୁ ନେବା | 


୫.୨ ଆସ୍ତିକ ବିଦ୍ୟାଳୟମାନଙ୍କରେ ଇଶ୍ଵର 


ସଭ୍ୟତାର ଯେପରି କ୍ରମବିକାଶ ଘଟିଛି, ଇଶ୍ଵର ଭାବନାରେ ମଧ୍ଯ ସେପରି କ୍ରମ 
ବିବର୍ଭନ ହୋଇଛି । ସଭ୍ୟତାର କ୍ରମବିକାଶ ଧାରାରେ ଜଗତ ବିଷୟରେ ମଣିଷର ଅବବୋଧ 
ନେଇ ଯେପରି ପରିବର୍ଭନ ହୋଇଛି ଭଶ୍ଵର-ଚେତନା ନେଇ ବୌବଵିକ ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀରେ ମଧ୍ଯ 
ସେହିପରି ପରିବର୍ଭନ ହୋଇଛି । ଛଶ୍ଵର ବିଷୟରେ ଆଜି ଯେଉଁ ଅବଧାରଣା ଧର୍ମମାନଙ୍କରେ 
ବା ଦର୍ଶନ ସ୍ତରରେ ଆମେ ଦେଖୁଛେ ତାହାର ଏକ ସୁଦୀର୍ଘ ଇତିହାସ ରହିଛି । ସଭ୍ୟତାର 
ପ୍ରାରମ୍ଭକାଳରେ ନିଜର ବା ନିଜ ଗୋଷ୍ଠୀର ସମପଵ୍ଧି, ସୁରକ୍ଷା, ସୁଖ ତଥା ବିପଦ ସମୟରେ 
ସହାୟତା ଦେବାକୁ ସମାଜର କିଛି ବୁଵ୍ଧିମାନ ବ୍ଯକ୍ତି ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ନାନା ଦେବା- 
ଦେବୀଙ୍କୁ ପରିକଳ୍ଧନା କରିଛନ୍ତି । କାଳକ୍ରମେ ବହୁଲଶ୍ଵର ପରିକଳ୍ଧନାରୁ ନାନା ପରିବର୍ଭନ 
ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଏକେଶ୍ବରବାଦର ଭାବନା ଆସିବା ପୂର୍ବରୁ ଦର୍ଶାଯାଇଛି । 


ଭାରତୀୟ ଚିନ୍ତାମାନସରେ ବୈଦିକ ଯୁଗରେ ନାନା ଦେବାଦେବୀଙ୍କୁ ଆରାଧନା 

କରାଯିବାର ସୂଚନା ପୂର୍ବରୁ ଦିଆଯାଇଛି । ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ର ଅଗ୍ନି ଇତ୍ଯାଦି ପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତିକୁ 

ମାନବତ୍ଵ ଆରୋପକରି ସେମାନଙ୍କୁ ଆରାଧନା ବୈଦିକ ଯୁଗରେ ହେଉଥୁଲା । ନିଜର 

ଭୌତିକ ସୁଖ ସମୂବ୍ଧି, ସୁରକ୍ଷିତ ଜୀବନ ଇତ୍ୟାଦି ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ଦେବ-ଦେବୀଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା 

କରିବାର ବହୁ ମନ୍ତ୍ର ବେଦରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ବିଭିନ୍ନ ଦେବ-ଦେବୀଙ୍କୁ କଳ୍ପନାକରି 

ସେମାନଙ୍କୁ ମାନବତ୍ଵ ଆରୋପ ଜନିତ ପୂଜା ଆରାଧନା ବୈଦିକ ଯୁଗରେ ବିକାଶ ଲାଭ 
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କରିଥଲା । ସୁତରାଂ ଏହି ସମୟରେ ବହୁଇଶ୍ଵରବାଦର ପରିକଳ୍ପନା ହିଁ ମଣିଷର ଚିନ୍ତାରାଜ୍ୟକୁ 
ପ୍ରଭାବିତ କରିଥଲା ! 


ସେହି ବୈଦିକ ଯୁଗରେ ବହୁ ଛଶ୍ଵରବାଦ ପରିକଳ୍ପନା କ୍ଷେତ୍ରରେ କେତେକ 
ଜଟିଳତାକୁ ଅନୁଭବ କରି ଏକ ସର୍ବୋଟ୍ଟ ସତ୍ତାର ପରିକଳ୍ପନା ମଧ୍ଯ ଆସିଥଲା । କେତେ 
ସମୟରେ ବୃହସ୍ପତିଙ୍କ ବା ବିଶ୍ଵକର୍ମାଙ୍କୁ ସର୍ବୋଟ ସରା ଭାବେ ଅନୁମାନ କରାଯାଇ ଆବାହନ 
କରାଯାଉଥୁଲା । ସେହିପରି ବୈଦିକ ବିଚାରଧାରାରେ ପ୍ରଜାପତି ବା ବରୁଣଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ସର୍ବୋଙକ 
ସତ୍ତା ଭାବରେ କଳନା କରାଯାଇ ସେମାନଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵର ନିୟାମକ ଭାବେ ଅନୁମାନ 
କରାଯାଉଥୁଲା | ସର୍ବୋ୍ ସତ୍ତାକୁ ମଧ୍ଯ ନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ନିର୍୍ଠାୟକ ବା ସବୁ ଦେବ- 
ଦେବୀଙ୍କର ନିୟନ୍ତ୍ରକ ଭବେ ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଇଥିଲା । ମୋଟ ଉପରେ ବୃହସ୍ପତି, 
ବିଶ୍ଵକର୍ମା, ପ୍ରଜାପତି ଓ ବରୁଣ ଇତ୍ୟାଦିଙ୍କୁ ସର୍ବୋଜ୍ଚ ଦେବତାର ମହିମା ଆରୋପ 
କରାଯାଇଥୁଲା । ଏହି ଭାବନାରୁ ଏକେଶ୍ଵରବାଦ ଅବଧାରଣା ବିକାଶଲାଭ କଲା | କାରଣ 
ସର୍ବୋଟ୍ଟ ସତ୍ତାକୁ ଏକ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ ନକଲେ ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ ନାନା ଜଟିଳତା 
ଆସିଥାଏ । ପୁନଶ୍ଚ ସର୍ବୋଙ୍ଟ ସତ୍ତାକୁ ଏକ ବୋଲି ନେବା ପରେ ତାହାଙ୍କୁ ନୈତିକ ଓ 
ଆଧ୍ଧାତ୍ମିକ ଗୁଣ ଭୂଷିତ କରିବା ଦେଖାଯାଏ | ବୈଦିକ ଯୁଗରେ ମଧ୍ଯ ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ ଏହି 
ଭାବନାର ବିକାଶ ହୋଇଥଲା ଯେ ସର୍ବୋଙ୍ଟ ସତ୍ତା ହେଉଛି ଏକ ଓ ସେହି ଏକ ସତ୍ତାର 
ସ୍ଵରୂପକୁ ବିଭିନ୍ନ ନାମରେ ଆରାଧନା କରାଯାଏ । ସେହି ଯୁଗରେ କେତେକ ଦାର୍ଶନିକ 
ଏହି ମତର ଅବତାରଣା କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ ଯେ ଏହି ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର ଏକ ସର୍ବୋଚ୍ଚ 
ନିୟାମକ ରହିଛନ୍ତି । ସେ ହେଉଛନ୍ତି ପରମ ସତ୍ତା | ଉପନିଷଦ୍‌ର ଭାବନା ମଧ୍ଯ ଦେଇ 
ଏକେଶ୍ଵରବାଦର ପରିକନ୍ଧନା ଏକ ପୂର୍ଣ୍ଣାଙ୍ଗ ତତ୍ଵଭାବେ ବିକଶିତ ହୋଇଥଲା | ଉପନିଷଦ୍‌ରେ 
ସର୍ବୋଙ୍ଟ ସତ୍ତାକୁ “ ବ୍ରହ୍ମ? ଭାବରେ କଳନା କରାଗଲା ଯାହା ପୂର୍ବର ଭଶ୍ବର ପ୍ରତୀତିଠାରୁ 
ଭିନ୍ନ । ବ୍ରହ୍ମ ହେଉଛି ଏକ ଅବୈକ୍ତିକ, ନିର୍ଗୁଣ ଓ ନିରାକାର ସରା | ବେଳେବେଳେ ତାଙ୍କୁ 
“ ନେତି” “ ନେତି” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହାଙ୍କ ବିଷୟରେ କୌଣସି ବର୍ଣ୍ଣନା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, ବୋଲି 
କୁହାଯାଇଛି | ତେବେ ବୈଦିକ ସମୟରେ ଭଶ୍ଵବରଙ୍କ କଳ୍ପନା ସହିତ ଯେଉଁ ପୂଜା, ଉପଚାର 
ଆଦିର ଭାବନାଥୂଲା, ଉପନିଷଦୀୟ ବ୍ରହ୍ମ ଭାବନା ତାଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ଅଟେ ! ଯେଉଁ ସରା 
ବିଷୟରେ କୌଣସି ବର୍ଣ୍ଣନା ଦିଆଯାଏ ତାହା ସୀମିତ, ପରିବର୍ରନଶୀଳ ଓ ପ୍ରାୟତଃ ନଶ୍ବର 
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ହୋଇଥାଏ | ଯେହେତୁ ବ୍ରହ୍ମ ଅସୀମ, ନିର୍ଗୁଣ ଓ ଅବ୍ୟକ୍ତିକ, ତାଙ୍କ ସ୍ଵରୂପକୁ କେବଳ ମାତ୍ର 
“ ନେତି” “ ନେତି” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହାଙ୍କ ବିଷୟରେ କିଛି ବର୍ଣ୍ଣନା ଦେବା ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ ବୋଲି 
କୂହାଯାଇ ପାରିବ ! ଯେ ଅନାଦି, ଅନନ୍ତ, ମହାନତମ ତାଙ୍କୁ କିପରି ଆମର ଭାଷାରେ 
ବର୍ଣନା କରାଯାଇ ପାରିବ ! ତେବେ ଏହି ବ୍ରହ୍ମ ହିଁ ଏହି ବିଶ୍ଵର ମୂଳ ଓ ଅନ୍ତିମ ସତ୍ତା ବୋଲି 
ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି । ବ୍ରହ୍ମଙ୍କଠାରୁ ସବୂର ଉପ୍ପରି ଓ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କଠାରେ ସବୁ ସମାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ 
ବୋଲି କଳ୍ପନା ଉପନିଷଦ୍‌ ଯୁଗରେ ହେବା ଦେଖାଯାଏ | ବସ୍ତୁତଃ ସଗୁଣ ଶଶ୍ଵର ଓ ନିର୍ଗୁଣ 
ବ୍ରହ୍ମ ଦୂଇଟି ଭିନ୍ନ ପ୍ରତ୍ୟୟ ଅଟେ । ସଗୁଣ ଶ୍ତଶ୍ଵର ଭାବନା ଭିତରେ ଭଶ୍ବର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵସଂପନ୍ନ 
ଏକ ମହାନ ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ସେ ପୂଜା ବା ଆରାଧନା ଯୋଗ୍ୟ । କିନ୍ତୁ ଉପନିଷଦ୍ର ନିର୍ଗୁଣ ବ୍ରହ୍ମ 
ଏକ ପରମ ସତଭ୍ତା ଯାହାଙ୍କର ଗୁଣକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବା ସମ୍ଭବନୂହେଁ । ସୁତରାଂ ଏହା ଏକ 
ତରତ୍ତମୀମାଂସୀୟ ଅବଧାରଣା । ତେବେ ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ନିର୍ଗୁଣ ବ୍ରହ୍ମ ଭାବନାକୁ ନେଇ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ସର୍ବେଶ୍ବରବାଦ ଓ ଏକେଶ୍ଵରବାଦ ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସୀୟ ଅବଧାରଣା 
ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା । ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ ନେଇ ଉପନିଷଦୀୟ ଚେତନାରେ ତିନୋଟି 
ପୃଥକ୍‌ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ବିକାଶ ହେବା ଦେଖାଯାଏ । ଉପନିଷଦ୍‌ ଗୁଡିକ ଯେହେତୁ ବିଭିନ୍ନ 
ବ୍ୟକ୍ତି ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ରଚନା କରିଥିଲେ, ସେହେତୁ ବିଭିନ୍ନ ଲେଖକ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ସ୍ଵରୂପକୁ 
ପୂୃଥକ୍ଭାବେ ପରିକଛନା କରିଛନ୍ତି | ଗୋଟିଏ ମତରେ ବ୍ରହ୍ମ ବା ଆତ୍ସା ହେଉଛି ଏକମାତ୍ର 
ସତ୍ତା । ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର ଏକ ମାତ୍ର ପରମସରଭ୍ତା ରହିଛି ତାହା ବ୍ରହ୍ମ ବ୍ରହ୍ମ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ଯ 
ସବୁକିଛି ଅବାସ୍ତବ ବା ଅଳୀକ । ଅନ୍ୟ ଏକ ମତରେ ବ୍ରହ୍ମ ଓ ବିଶ୍ଵ ହେଉଛି ଅଭିନ୍ନ । 
ବିଶ୍ଵର ଅସ୍ତିତ୍‌ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ଏହା ବ୍ରହ୍ମ ଓ ଜଗତ ଭିତରେ ଏକ ଅଭିନ୍ନ ବା ତାଦାତ୍୍ଯ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ପରିକଳନା କରିଛି । ତୃତୀୟ ମତରେ ବ୍ରହ୍ମକୁ ଜଗତର ନିର୍ମାତା ଭଶ୍ଵରଭାବେ 
ପରିକଳ୍ନା କରାଯାଇଛି ! ଏ ଜଗତର ଅସ୍ତିତ୍‌ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ତାହାର ଏକ ନିର୍ମାତାଙ୍କ 
ଅନୁମାନ କରାଯାଇଛି । ସେହି ନିର୍ମାତା ଓ ନିୟନ୍ତା ହେଉଛନ୍ତି ଭଶ୍ଵର । ଏହି ସବୁ 
ବିଚାରଧାରାର ଏହା ଥଲା ଆରମ୍ଭକାଳ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉପନିଷଦ୍‌ ସୂଚନା ସମୟରେ ବ୍ରହ୍ମ 
ରଶ୍ଵର ଆଦି ବିଷୟରେ ଯେଉଁ ତାର୍ବିକ ଅବବୋଧର ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇଥଲା ପରବର୍ରୀ କାଳରେ 
ଦାର୍ଶନିକମାନେ ସେସବୁର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରି ସେଥୁରୁ ବିଭିନ୍ନ ବିଚାରଧାରାକୁ ନିଜସ୍ଵ ଧାରାରେ 
ବିକଶିତ କରାଇଛନ୍ତି | ଉପନିଷଦ୍‌ ଯୁଗର ଧାରଣା ସକଳକୁ ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ ଭାବେ ପରବର୍ୀ 
ସମୟରେ ବିଭିନ୍ନ ଦାର୍ଶନିକ ନାନା ଦିଗରେ ବିକଶିତ କରାଇବା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ 
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ତାର୍ଵିକ ମତବାଦର ବିକାଶ ହୋଇଛି । ନିର୍ଗୁଣ ବ୍ରହ୍ମବାଦ, ସର୍ବେଶ୍ଵରବାଦ, ଇଶ୍ଵରବାଦ 
ବିଚାର ସକଳ ଏହାର ପରିଣାମ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । 


ସାଂପ୍ରତିକ ଯୁଗର ଭଶ୍ଵରବାଦ ପରିକଳ୍ପନା ଅନେକାଂଶରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ 
ବିଦ୍ୟାଳୟ ମାନଙ୍କରେ ହୋଇଥବା ମନେହୁଏ । ଯଦିବା ଅଧ୍ୂକାଂଶ ଦର୍ଶନ ବିଦ୍ୟାଳୟ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଅଧକ ସମର୍ଥକ ବୋଲି କୂହାଯାଇ ପାରେ, ତେବେ କେତେକ ଦର୍ଶନ 
ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ୍୍ତଶ୍ଵବରଙ୍କ ବିଷୟରେ ବିଚାର ପ୍ରକାଶ ପାଇଥିଲା । ଯେଉଁ ବିଦ୍ୟାଳୟ ସକଳ 
ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ଲଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ ଭାବନାକୁ ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ ଭାବେ ବ୍ୟକ୍ତି କରିବାକୁ 
ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି ସେସବୂର ଆଲୋଚନା ଓ ସେସବୁର ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ଜଟିଳତା ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀ 
ଦର୍ଶନ ବିକାଶରେ ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ । ବସ୍ତୁତଃ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରଂପରାରେ ଯେଉଁ 
ବିଦ୍ୟାଳୟ ସକଳ ଇଶ୍ଵର ବିଷୟରେ ବିଚାର ଓ ଯୁଭ୍ତି ଉପସ୍ଥାପନା କରିଛନ୍ତି ସେସବୁର 
ସମ୍ୟକ ଆଲୋଚନା ଏଠାରେ କରିବା ପ୍ରାସଙ୍ଗକ ମନେହୁଏ । 


୫.୩ ଯୋଗଦର୍ଶନ 


ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଆସ୍ତିକ ପରଂପରାରେ ଯୋଗଦର୍ଶନ ଏକ ଶଶ୍ବରବାଦୀ ଦର୍ଶନ । 
ପତଂଜଳିଙ୍କୁ ଏହି ଦର୍ଶନ ପରଂପରାର ପ୍ରବର୍ଗକଭାବେ ନିଆଯାଏ । ତେବେ ଯୋଗ ଶବ୍ଦ 
ବିଭିନ୍ନ ଅର୍ଥରେ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ଗ୍ରଚ୍ଧମାନଙ୍କରେ ବ୍ଯବହୃତ ହେବା ଦେଖାଯାଏ । 
ରଗ୍ବେଦଠାରୁ ଆରମ୍ଭକରି ପାଣିନି ବ୍ୟାକରଣ, ଭଗବଦ୍ଗୀତା, କୌଟିଲ୍ୟଙ୍କ ଅର୍ଥଶାସ୍ତ ଓ 
ଉପନିଷଦ୍‌ ମାନଙ୍କରେ ଏହି ଶହ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଓ ବୈଷୟିକ ଅର୍ଥରେ ମଧ୍ଯ ବ୍ଯବହୃତ 
ହୋଇଥାଏ । ସଂଯୁକ୍ତ କରିବା, ନିୟନ୍ତରଣ କରିବା, ଅପ୍ରାପ୍ତ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା, ମୁକ୍ତି ପାଇଁ 
ସାଧନା କରିବା ଇତ୍ୟାଦି ନାନାବିଧ ଅର୍ଥରେ ଯୋଗ ଶହ ବ୍ୟବହୃତ ହେବା ଦେଖାଯାଏ । 
ସେହିପରି ଶୈବ ଓ ଶାକ୍ତମାନେ ସେମାନଙ୍କର ସାଧନାରେ ମନ୍ତ୍ରର ପ୍ରଭାବକୁ ଯୋଗରଭାବରେ 
ନେଇ ହଠଯୋଗର ପ୍ରଚଳନ କରିଥିଲେ | ସେମାନେ ଏକ ରହସ୍ୟମୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି 
ଦିଗରେ ଯୋଗକୁ ପ୍ରୟୋଗ କରିବା ଜଣାଯାଏ । ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ମନ୍ତ୍ରଯୋଗ, 
ଲୟଯୋଗ, ହଠଯୋଗ ଓ ରାଜଯୋଗ ଭାବନାର ବିକାଶ ହୋଇଥଲା ! ଗୀତାରେ ଏକ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି ଦିଗରେ କର୍ମ, ଜ୍ଞାନ, ଭର୍ତିକୁ ମଧ୍ୟ ସାଧନ ଭାବରେ ନେଇ ଏସବୁକୁ ଯୋଗ 
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କୂହା ଯାଉଥଲା | ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଭିନ ଗ୍ରଚ୍ରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ଯୋଗକୁ ପ୍ରୟୋଗ କରିବା 
ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୋଇଥାଏ । ତେବେ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନ ସହ ସମ୍ବନ୍ଧିତ ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକ 
ପରଂ ପରାଟି ଯୋଗ ଦର୍ଶନ ଭାବରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଥିଲା 
ତାହାର ପ୍ରବର୍ଗକ ଭାବେ ପତଂଜଳିଙ୍କୁ ନିଆ ଯାଇଥାଏ | ଯୋଗ ଦର୍ଶନ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନ ସହ 
ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀଭାବେ ସଂପୃକ୍ତ କାରଣ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସାକୁ ଯୋଗ ଦର୍ଶନ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥାଏ । ପୁନଶ୍ଚ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ଓ ବିବର୍ଭନବାଦକୁ ଏହା ମଧ୍ଯ ସ୍ବୀକାର 
କରିଥାଏ | ମୋଟ ଉପରେ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ପ୍ରମୁଖ ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନଙ୍କୁ ଯୋଗଦର୍ଶନ ଗ୍ରହଣ 
କରିବା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯୋଗ ଦର୍ଶନକୁ କେତେକ ସେଶ୍ବର ସାଂଖ୍ୟ ବୋଲି ଅଭିହିତ କରିଥାନ୍ତି । 


ତେବେ ପତଂଜଳିଙ୍କର ଦାର୍ଶନିକ ମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶଶ୍ବରଙ୍କୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ, 
ଯାହାକି ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନରେ ନାହିଁ । ଅବଶ୍ୟ ପତଞ୍ଜଳି ଯୋଗ ଦର୍ଶନର ପ୍ରବର୍ଭକ ବୋଲି 
ଗ୍ରହଣ କରାଗଲେ ବି ସେ ପ୍ରାୟତଃ ଏହି ବିଚାରର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ନୂହଁନ୍ତି । ବରଂ ତାଙ୍କ 
ସମୟରେ ଯୋଗ ବିଷୟରେ ଯେଉଁ ସବୁ ଭାବଧାରା ବିଭିନ୍ନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ରହିଥିଲା, ସେସବୁକୁ 
ସୁସଂଗତ ଭାବେ ସଂକଳିତ କରିବାକୁ ସେ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି ବୋଲି ଦାସଗୁପ୍ତ ମତପୋଷଣ 
କରିଛନ୍ତି । ଦାସଗୁପ୍ତଙ୍କ ମତରେ ପତଂଜଳିଙ୍କର ଯୋଗ ଦର୍ଶନର ସୂତ୍ରଗୁଡିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ମୌଳିକତା ପରିବର୍ରଭେ ଏକ ତର୍କ ସଂଗତ ଓ ଅତ୍ୟୁକୃଷ୍ଣ ସଂକଳନର ଚିତ୍ର ସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ଦାସଗୁପ୍ରଙ୍କର ବକ୍ତବ୍ୟ ଏଠାରେ ଉଦ୍ଧାର କରାଯାଇପାରେ :- “Patanjali 
was not the founder of the Yoga, but an editor. Analytic study of the 
sutras also brings the conviction that the sutras do not show any original 
attempt, but a masterly and systematic compilation which was also 
supplemented by fitting contributions. XXX The materials were already 


in existence and that Patanjali only systematized them”. ୧ 


ଯୋଗ ଦର୍ଶନର ସେପରି କୌଣସି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ତତ୍ତରମୀମାଂସା ବା ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ନାହିଁ | 
ଏହା କେବଳ ସାଂଖ୍ୟର ଦ୍ବୈତବାଦୀ ବିଚାରଧାରାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ | ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନରେ 
ଯେଉଁ ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷକୁ ଦୁଇଟି ପରମ ତରଭ୍ଵଵଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି ସେହି ଭାବନାକୁ 
ଯୋଗଦର୍ଶନ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୀକାର କରିଥାଏ | ସୁତରାଂ ଯୋଗ ଦର୍ଶନରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍କୁ 
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ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଭତଶ୍ଵର ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା ନୁହଁନ୍ତି କିମ୍ବା ପ୍ରକୃତି ବା ପୁରୁଷର ମଧ୍ଯ 
ସ୍ରଷ୍ଟା ନୁହଁନ୍ତି । ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନରେ ଦୁଇଟି ତନ୍ତ୍ର ଥବାବେଳେ ଯୋଗଦର୍ଶନ ଏହା ସହିତ 
ଭଶ୍ଵବରଙ୍କୁ ସଂଯୋଜିତ କରି ଏକ ତୃତୀୟ ସତ୍ତା ରୂପେ ସ୍ଵୀକାର କରିଛି । ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶଶ୍ବରଙ୍କର ସେପରି କୌଣସି ମହର୍ତପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ନାହିଁ । 


ସେହିପରି ଯଦି ବି ମୁକ୍ତି ବା କୈବଲ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତିକୁ ଜୀବନର ଶ୍ରେୟ ଭାବରେ ଏହି 
ଦର୍ଶନରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି, ଭଶୂର ପ୍ରାପ୍ତି ବା ଭଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ ଜ୍ଞାନକୁ ଏହି ଦର୍ଶନରେ 
କୌଣସି ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ । ମୁକ୍ତି ବା କୈବଲ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି ଅର୍ଥ ଆତ୍ସା ସ୍ଵରୂପରେ 
ଅବସ୍ଥାନ କରିବା, ଭଶ୍ଵବର ପ୍ରାପ୍ତ ହେବାନୁହେଁ । କୈବଲ୍ଯ ଅବସ୍ଥା ହେଉଛି ଏକ ଦୁଃଖ- 
ରହିତ ସ୍ପିତି ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆତ୍ସା ଚିତ୍ତବୃତ୍ତି ଠାରୁ ଭିନ୍ନ ହୋଇ ନିଜକୁ ଅବିଦ୍ଯାମୁକ୍ତ 
କରିଥାଏ । ଅବିଦ୍ୟାମୁକ୍ତ ହେବାକୁ ଯୋଗଦର୍ଶନରେ ଆଠଟି ମାର୍ଗର ପରିକଳ୍ନା କରାଯାଇଛି 
ଓ ଶେଷ ଅବସ୍ଥାକୁ ସମାଧ୍ ବୋଲି ନିଆଯାଇଛି । ସମାଧ୍‌ ଅବସ୍ଥାରେ ଆତ୍ସା ବିଭିନ୍ନ ଅଲୌକିକ 
ବିଭୂତି ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇପରେ । ଯୋଗଦର୍ଶନରେ ଯୋଗସାଧନାଦ୍ବାରା ବ୍ଯକ୍ତି ସିଵିପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇପାରେ ବୋଲି କଳ୍ନା କରାଯାଇଛି | ଅଣୁଭଳି କ୍ଷୁଦ୍ର ହେବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ, ହାଲୁକା 
ହୋଇ ଉଡିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ, ବିରାଟ ରୂପ ଧାରଣ କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ, ଯାହା ଇଛା ପ୍ରାପ୍ତି 
ହେବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ, ଅନ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତି ବାଁ ପ୍ରାଣୀକୁ ନିଜର ବଶୀଭୂତ କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ, ସକଳ 
ଭୌତିକ ବସ୍ତୁ ଉପରେ ନିଜର ପ୍ରଭୁତ୍ଵ ବିସ୍ତାର କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦି ସିଵ୍ଧି ଗୁଡିକ 
ଯୋଗଦ୍ାରା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇପାରିବ ବୋଲି ଏଥରେ ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି । ତେବେ ଏହି 
ସିଵି ପ୍ରାପ୍ରି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଲୋଭପ୍ରବଣ କରିପାରେ ବୋଲି ମଧ୍ଯ ଆଶଙ୍କା ଏଥୁରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଛି । 
ଫଳରେ ଏହାଦ୍ଵାରା କୈବଲ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି ହେବା ସମ୍ଭବ ହୋଇନପାରେ । କୈବଲ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି ଅର୍ଥ 
ନିଜର ସକଳ ଅବିଦ୍ୟାକୁ ଦୂର କରି ଆତ୍ଲାର ସ୍ଵରୂପରେ ହିଁ ଅବସ୍ଥାନ କରିବା । ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ପୁରୁଷ ଓ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ପାର୍ଥକ୍ୟକୁ ଅନୁଭବ କରି ନିଜର ସ୍ଵରୂପକୁ ଜାଣିବା ବା 
ଆତୃସାକ୍ଷାତକାର କରିବା । ସୁତରାଂ ଜଗତକୁ ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ, ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାରେ ବା 
ଜୀବନର ମହରମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯୋଗଦର୍ଶନ ଭଶ୍ବରଙ୍କ କିଛି ଭୂମିକା ଦେଇନାହିଁ । 
ବରଂ ସେ ଯୁଗର ମାନସିକତାରେ ଚମଳ୍କାରିତା ହାସଲ ପାଇଁ ଓ ଆତ୍ସିଵି ପାଇଁ ଯୋଗର 
ବିକାଶ ହୋଇଛି | ସେହି ସମୟରେ ଯୋଗର ପ୍ରଚଳିତ ଧାରଣାକୁ ନେଇ ପତଂଜଳି ଏହାକୁ 
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ସୁସଂଗତ ଭାବେ ମାନସିକ ବିକାଶ ଓ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧନ ପାଇଁ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି । ଅନେକ 
ରହସ୍ୟମୟ ଭାବନା ମଧ୍ଯ ଏହା ସହିତ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରିଛନ୍ତି ! ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା ନେଇ ଏହି 
ବିଦ୍ୟାଳୟର ସେପରି କିଛି ମହର୍ତ୍‌ ପ୍ରାୟତଃ ନାହିଁ । ତର୍ତ, ଜ୍ଞାନ ଆଚାର ଇତ୍ୟାଦି ମୌଳିକ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏହି ଦର୍ଶନ କେବଳ ସାଂଖ୍ୟ ବିଚାରକୁ ନେଇ ସେଥ୍‌ରେ କେତେକ 
ଆନୂଷଙ୍ଗକ କ୍ରିୟାକୁ ଏକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ କରିଛି | 


ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି ଯୋଗ ଦର୍ଶନ ସାଂଖ୍ୟ ବିଚାରକୁ ଗ୍ରହଣକରି ସାଂଖ୍ୟ ପରି 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ କାହିଁକି ସ୍ଵୀକାର କରିନାହିଁ ? ଏଠାରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଏହା କାହିଁକି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ 
ଭୂମିକା ଦେଇଛି ? ସାଂଖ୍ୟଦର୍ଶନ କ୍ଷେତ୍ରରେ କେତେକ ଜଟିଳତା ରହିଛି ଓ ଯେଉଁଠି ଜଟଳିତା 
ରହିଛି ସେଠାରେ ଏକ କାଛନିକ ରଶ୍ବରଙ୍କ ସନ୍ନହିତ କରିବାର ପ୍ରୟାସ ଆସିଛି | ସାଂଖ୍ୟର 
ଉକ୍ତି ଅନୁଯାୟୀ ପୁରୁଷମାନଙ୍କର ସ୍ପିତି ଯୋଗୁଁ ପ୍ରକୃତିର ସାମ୍ୟାବସ୍ଥାରେ ପରିବର୍ଗନ ଆସିଥାଏ | 
ପୁରୁଷର ସଂଯୋଗ ହେତୁ ପ୍ରକୃତିର ସାମ୍ୟାବସ୍ଥାରେ ପରିବର୍ଭନ ହୋଇ ବିବର୍ଭନ ପ୍ରକ୍ରିୟା 
ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ପ୍ରକୃତି ଜଡ, ଭୋଗ୍ଯା ଓ ସକ୍ରିୟ ଅଥଚ ପୁରୁଷ ଚେତନ, ଭୋକ୍ତା ଓ 
ନିଷ୍ପିୟ । ସାଂଖ୍ୟ ମତାନୁଯାୟୀ ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଓ ବିରୋଧୀ ତତ୍ତ୍ଟ ତେବେ ଏହି 
ଦୁଇ ସତ୍ତା ମଧ୍ୟରେ ସଂଯୋଗ କିପରି ସମ୍ଭବ ? ସାଂଖ୍ୟ କୌଣସି ବାହ୍ୟ ପ୍ରଭାବରୁ 
ସଂଯୋଗ ସ୍ଥାପନ ହୁଏ ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରେନାହିଁ । ଏକ ପ୍ରାକୃତିକ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ପ୍ରକୃତିରେ 
ପରିବର୍ଭନର ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇ ସେଥୂରୁ ବିଭିନ୍ନ ପରିଣାମ ଆସିଥାଏ । ଏହି ଧାରାରେ 
ସକଳ ବସ୍ତୁ ପ୍ରକୃତିରୁ ହିଁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ । ତେବେ ସାଂଖ୍ୟର ଏହି ବିବର୍ନ ପ୍ରକ୍ରିୟା 
ଏକ ଯାନ୍ତିକ ପରିଣତି ଭାବେ ଆସିଥାଏ । କିନ୍ତୁ ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ଏକ ସଚେତନ ଇଶ୍ଵର 
ପ୍ରଭାବିତ କରନ୍ତି ଯଦ୍ବାରା ବିବର୍ଭନ ଧାରାରେ ଶୃଙ୍ଖଳା ରହିଥାଏ । ପ୍ରକୃତିରୁ ସବୁ କିଛି 
ବିବର୍ରିତ ହେବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଥିବା ସକଳ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଇଛା ଯୋଗୁଁ ଦୂର ହୋଇଯାଇ 
ବିବର୍ରନ ଏକ ଶୃଙ୍ଖଳାର ସହ ପୁରୁଷ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ ! ସୁତରାଂ ପ୍ରକୃତିର 
ସାମ୍ୟାବସ୍ଥାରେ ଆଲୋଡନ ସୂଷ୍କି କରିବାରେ ଓ ପରେ ଏହା ଏକ ସୁସଂଗତ ଓ ଏକ ଶୂଙ୍ଗଳାର 
ଧାରାରେ ବିବର୍ଭିତ ହେବାରେ ସାହାଯ୍ୟ ପାଇଁ ଭଶ୍ଵବରଙ୍କର ଆବଶ୍ୟକତା ଆସିଥାଏ । ସେହିପରି 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ପୁରୁଷ ତାହାର କର୍ମର ସମୁଚିତ ଫଳଲାଭ କରିବାରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କର ମଧ୍ଯ ଭୂମିକା 
ଥାଏ, କାରଣ କଉାଁକୁ କର୍ମର ଫଳ କିପରି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ ? ଯାହାକୁ ସାଂଖ୍ୟ ଏକ ପ୍ରାକୃତିକ 
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ପରିଣାମ ବା ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିଛି,ଯୋଗ ସେଠାରେ ଏକ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଥାପନ 
କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛି | ବିବର୍ଭନ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାପାଇଁ ସମ୍ଭାବ୍ୟ ପ୍ରତିକୂଳତାକୁ 
ଦୂର କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯୋଗ ଦର୍ଶନ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଅବତାରଣା କରିଛି । 


ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ଇଶ୍ଵର ପୁରୁଷ ବା ପ୍ରକୃତିକୁ ସୃଷ୍ଟି କରିନାହାନ୍ତି, ଯେଉଁଥିରୁ 
ସବୁ କିଛି ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି | କେବଳ ପ୍ରକୃତିର ନିଶ୍ଚଳ ସାମ୍ୟାବସ୍ଥାରେ ଆଲୋଡନ ସୃଷ୍ଟି 
କରିବାରେ ଓ ବିବର୍ଗନ ଏକ ସୁସଂଗତ ଧାରାରେ ପରିଚାଳିତ ହେବା କ୍ଷେତ୍ରରେ କିଛି 
ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ନଆସିବା ପାଇଁ ଯୋଗଦର୍ଶନ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପରିକଳ୍ନା କରିଛି | ସାଂଖ୍ୟ ଓ ଯୋଗ 
ମଧ୍ଯରେ ଏତିକି ବୈଚାରିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି ଯେ ସାଂଖ୍ୟ କୌଣସି ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ସ୍ଵୀକାର ନକରି 
ପୁରୁଷ ଓ ପ୍ରକୃତିକୁ ଦୁଇଟି ମୌଳିକ ତତ୍ତ୍ଭାବରେ ନେଇ ସବୁକିଛିକୁ ପ୍ରାକୃତିକ ଧାରାରେ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଛି ଅଥଚ ଯୋଗ ଏକ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଛି । ବସ୍ତୁତଃ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନ 
ହେଉଛି ନିରୀଶ୍ଵର ସାଂଖ୍ୟ ଓ ଯୋଗଦର୍ଶନ ହେଉଛି ସଶ୍ବର ସାଂଖ୍ୟ । 


ଯୋଗ ଦର୍ଶନ ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷ ବ୍ୟତୀତ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଶ୍ଵର ସର୍ବୋଜ ସତ୍ତା ଭାବେ 
ସ୍ଵୀକାର କରିଛି । ଭଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ‘ପୁରୁଷ-ବିଶେଷ” । ପୁରୁଷର ଆତ୍ସା ମୁକ୍ତି ପୂର୍ବରୁ 
ବନ୍ଧନ ଭିତରେ ଥାଏ, କିନୁ ରଶ୍ଵର ସଦାମୁକ୍ତ, ଶାଶ୍ବତ ଓ ସର୍ବଜ୍ଞ ଅଟନ୍ତି । ପୁରୁଷ ପାପ- 
ପୁଣ୍ୟ, କର୍ମ, କର୍ମଫଳ, ରାଗ, ଦ୍ଷ, କାମନା ଇତ୍ୟାଦିଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥାଏ । 
ଭଶ୍ଵର କିନ୍ଧୁ ଏସବୁରୁ ମୁକ୍ତ । ଶଶ୍ଵର ସର୍ବ୍ଞ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ତଥା ଦୟାଳୁ । ପୁନଶ୍ଚଢ 
ଭଶ୍ଵବରଭକ୍ତିକୁ ମଧ୍ୟ ଯୋଗରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଇଛି । ଭଶ୍ଵରଭକ୍ତି ଅର୍ଥ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି 
ଶରଣାଗତ ହେବା, ତାଙ୍କର ଚିନ୍ତା କରିବା ଓ ସମସ୍ତ କର୍ମଫଳ ଭଶ୍ଵବରଙ୍କୁ ସମର୍ପଣ କରିବା । 
ଯୋଗ ଦର୍ଶନର ବିଶ୍ଵାସ ଅନୁଯାୟୀ ଇଶ୍ଵର ଉପାସନା ବା ଭଶ୍ବର ପ୍ରଣିଧାନଦ୍ଵାରା ଯୋଗମାର୍ଗରେ 
ଆସୁଥିବା ସକଳ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ଅକ୍ଲେଶରେ ଦୂର ହୋଇଥାଏ | ତେବେ ଯୋଗ ଦର୍ଶନରେ 
ଭଶ୍ଵବର-ପ୍ରାପ୍ତି ଜୀବନର ପରମ ଲକ୍ଷ୍ଯନୁହେଁ, ବରଂ ଇଶ୍ଵର ପ୍ରଣିଧାନଦ୍ଵାରା ସମାଧୂସିବି 
ଅନାୟାସରେ ହୋଇପାରେ ବୋଲି ଯୋଗ ବିଚାର କରିଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜୀବନର ଳ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି 
ଦିଗରେ ଭଶ୍ଵର-ଭକ୍ତି ଏକ ସାଧନମାତ୍ର | ସୁତରାଂ ଯୋଗ ଦର୍ଶନରେ ଶାଶ୍ବତ ସଭା ପ୍ରକୃତି 
ଓ ପୁରୁଷ ମଧ୍ଯରେ ସଂଯୋଗ ସ୍ଥାପନ କରି ବିଶ୍ବ-ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ଆରମ୍ଭ କରିବାରେ 
ରଶ୍ବରଙ୍କର ଭୂମିକା ରହିଛି ଓ ବ୍ୟକ୍ତିର କୈବଲ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି କିମ୍ବା ସମାଧୂ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ 
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ଦୂର କରିବାରେ ଭ୍ତଶ୍ଵର ଯାହା ସାହାଯ୍ୟ କରିଥାନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଜଗତ ସହିତ 
ସଂପର୍କ ଏକ ବାହ୍ୟ-ସଂପର୍କ ଅଟେ | ସେହିପରି ବ୍ୟକ୍ତିର ଆତ୍ଲା ନିଜର ସ୍ଵରୂପରେ ଅବସ୍ଥାନ 
କରିବା ପାଇଁ ଶଶ୍ଵର ଯାହା ସାହାଯ୍ଯ କରିଥାନି, ଅର୍ଥାତ ଆତ୍ସା ସହ ଶତଶ୍ବରଙ୍କର ଏକ 
ବାହ୍ୟକ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଥାଏ | ଭଶ୍ଵର ନା ପ୍ରକୃତିକୁ ନା ଆତ୍ସାମାନଙ୍କୁ ସୃଦ୍ଚି କରିଛନି ନା 
ସେମାନଙ୍କୁ ସଂରକ୍ଷଣ କରିଥାନ୍ତି । କେବଳ ଅବିଦ୍ୟା ଯୋଗୁଁ ପୁରୁଷର ବନ୍ଧନ ଆସୁଛି, 
ସେହି ଅବିଦ୍ୟାକୁ ପୁରୁଷ ନିଜ ପ୍ରୟାସରେ ମଧ୍ଯ ଦୂର କରି ମୁକ୍ତି ଲାଭ କରିପାରିବ । 
ତେବେ ଶଶ୍ବରଙ୍କ ସହାୟତା ନେଲେ ଏହା ସହଜସାଧ୍ୟ ହେବ । ବସ୍ତୁତଃ ଯୋଗଦର୍ଶନରେ 
ଶବର ପ୍ରାପ୍ତି ମନୁଷ୍ଯର ଲକ୍ଷ୍ଯ ନୁହେଁ ବା ଶଶ୍ଵର ଅନ୍ତର୍ଯ୍ୟାମୀ ମଧ୍ଯ ନୁହଁନ୍ତି । 


ଯୋଗ ଦର୍ଶନରେ ଶତଶ୍ଵର ଭାବନା ଏକ ମାନବତ୍ବାରୋପୀ ଅବଧାରଣା | ଏଠାରେ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ବ୍ଯକ୍ତିସତା ଆରୋପଞ୍କକରାଯାଇ ତାଙ୍କୁ ସୃଷ୍ଟିର ନିମିର କାରଣର ଭୁମିକା 
ଦିଆଯାଇଛି । ଏହି ଧାରଣା ଯେ ସେ ଯୁଗର ମାନସିକତାରେ ଏକ ସାଧାରଣ ବିଶ୍ଵାସ ତାହା 
କୁହାଯାଇପାରେ | ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କର୍ଧିବା କିମ୍ବା ଜୀବନର ଶ୍ରେୟ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ଇଶ୍ଵର 
ଏକ ସହାୟକ ବାହ୍ୟ ସତ୍ତା ବୋଲି କଳ୍ପନା କରିବା ଦ୍ଵାରା ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଭୂମିକା ଅତି ଗୌଣ 
ହୋଇଯାଇଛି । ତେବେ ଯୋଗ ଦର୍ଶନର ଏହି ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଯେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ କାନନିକ ଏହା 
ନିଃସନ୍ଦେହରେ କୁହାଯାଇ ପାରେ । 


ଯୋଗଦର୍ଶନ ଯଦିବା ଏକ କାଳ୍ଚନିକ ଭିଭି ଉପରେ ଇତଶ୍ଵବରଙ୍କର ଅବଧାରଣାକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିଛି ତଥାପି ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ଏହା କେତେକ ପ୍ରମାଣର ସୂତ୍ରପାତ କରିଛି | 
ସେହି ପ୍ରମାଣମାନଙ୍କୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରିବା ସହ ସେସବୁର କାଳ୍ପନିକ ଭିରିକୁ ସଂକ୍ଷେପରେ 
ଆମେ ଏଠାରେ ଆଲୋଚନା କରିବା । 


ଯୋଗଦର୍ଶନ ବିଶ୍ଵସର୍ଜନାର ମୂଳତଭ୍ତ୍ ଭାବେ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିବା ଆମେ ପୂର୍ବରୁ ସୂଚନା ଦେଇଛେ | ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ଏହି ଭାବନା ଯୋଗ 
ଦାର୍ଶନିକ ପାଇଁ ଏକ ସମସ୍ୟା ସୃଷ୍ଟି କରିଛି । ପ୍ରକୃତି ସହ ପୁରୁଷର ସଂଯୋଗ ନହେଲେ 
ସୃଷ୍ଟିର ସର୍ଜନା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ବୋଲି ଯୋଗ ଦର୍ଶନରେ ବିଚାର କରାଯାଇଛି । ତେବେ 
ପୁରୁଷ ସ୍ଵରୂପରେ ନିଶ୍ପିୟ ଓ ପ୍ରକୃତି ଜଡ, ବସ୍ତୁତଃ ସେମାନେ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ । 
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ସୁରତାଂ ସେମାନଙ୍କର ସଂଯୋଗ ପାଇଁ ଏକ ବାହ୍ୟ ଶକ୍ତିର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି | ଯେଉଁ 
ଶକ୍ତି ପୁରୁଷ ଓ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ସଂଯୋଗ କରାଇ ସୃଷ୍ଚି-ପ୍ରକ୍ତିୟାକୁ ଆରମ୍ଭ କରିଛନ୍ତି ଓ 
ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବିୟୋଗ ଘଟାଇ ପ୍ରଳୟ ସୃଷ୍ଟି କରାଉଛନ୍ତି ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଭଶ୍ଵର, 
କାରଣ କୌଣସି ସାଂସାରିକ ଜୀବ ଏହା କରିପାରିବ ନାହିଁ । 


ଏହି ଯୁକ୍ତି ତୃଟିପୂର୍ଣ ଓ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁର୍ବଳ ମନେହୁଏ । ପୁରୁଷ ଓ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ଏକ 
ସଂଯୋଗ ସ୍କାପନକାରୀ ଭାବେ ଇଭଶ୍ଵବରଙ୍କୁ କେବଳ କଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି ଯାହାଙ୍କର 
ଅନ୍ୟକୌଣସି ଭୂମିକା ନାହିଁ । ଯଦି ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷ ଶାଶ୍ବତ ସତା ଭାବରେ ରହିଛନ୍ତି 
ତେବେ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏକ ସ୍ଵତଃ-ସଂପର୍କ ରହିପାରେ କିମ୍ବା ଯଦିବି ଏକ ବାହ୍ଯ 
ଶକ୍ତିଦ୍ଵାରା ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏକ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପିତ ହୁଏ ବୋଲି ଅନୁମାନ କରାଯାଏ, 
ସେହି ବାହ୍ୟ ଶକ୍ତି ଏକ ବ୍ୟକ୍ତି ସତ୍ତା ଏହା କିପରି କୁହାଯାଇ ପାରିବ ? ଯଦି ବି ଯୁକ୍ତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ପୁରୁଷ ଓ ପ୍ରକୃତିକୁ ସୃଷ୍ଟିର ମୂଳ ତତ୍ତ୍ବ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ଓ ଏହା ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୀକାର 
କରାଯାଏ ଯେ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏକ ବାହ୍ୟ ଶକ୍ତିଦ୍ଵାରା ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପିତ ହୁଏ, ତେବେ 
ସେହି ସରା ଯେ ସର୍ବଜ୍ଞ ଦୟାଳୁ ଏପରି କହିବା ପଶ୍ଚାତରେ କଣ ଆଧାର ଅଛି ? ସାଂଖ୍ୟ 
ପୁରୁଷ- ପ୍ରକୃତିର ସଂଯୋଗ କ୍ଷେତ୍ରରେ ' ଅଚେତନଂ-ପ୍ରୟୋଜନ ' ସିଵାନ୍ତର ଅବତାରଣା କରି 
ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଛି । ଯୋଗ ଏହି ଭାବନାରେ ସନଧୁଷ୍ଠ ନହୋଇ ଅନ୍ଯ ଏକ 
ଅନୁମାନ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଆଣି ଏହା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛି । ତେବେ ସାଂଖ୍ୟ ମତ ହେଉ ବା 
ଯୋଗମତ ହେଉ ସୃଷ୍ଟିର ସର୍ଜନା ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ଦିଗରେ ସେମାନଙ୍କର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଏକ 
କାଳଛ୍ନିକ ତ୍ତ, ଏହା କୌଣସି ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନୁହେଁ । 


ଯୋଗଦର୍ଶନର ଦ୍ଵିତୀୟ ଯୁକ୍ତି ଅନୁଯାୟୀ ଆମ ଅନୁଭୂତିରେ ଆମେ ମାତ୍ରାର ଭେଦ 
ଦେଖୁଥାଏ । ସାନ-ବଡ, ଅଛ-ବହୂତ, ଉଚ୍ଚ-ନିମ୍ନ ଇତ୍ୟାଦି ପାର୍ଥକ୍ୟ ଆମେ ପ୍ରକୃତିରେ 
ଦେଖୁଥାଏ । ଆକାଶର ପରିମାଣ ବୃହତ ହେବାବେଳେ ପରମାଣୁର ପରିମାଣ ଅତି କ୍ଷୁଦ୍ର 
ମନେହୁଏ । ଏକ ସମୁଦ୍ରର ଆକୃତି ଅତି ବିରାଟ ହେବା ବେଳେ ଏକ ପୁଷ୍ଟରିଣୀର ଆକାର 
କ୍ଷୁଦ୍ର ହୋଇଥାଏ । କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଜ୍ଞାନ, ଶକ୍ତି ବହୁତ ଥବା ବେଳେ କେତେକଙ୍କ 
ପାଖରେ ଏହା ଅତିଅଛ ଥବା ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ ! ସୁତରାଂ ଏଥିରୁ ଏହା ଅନୁମାନ 


~~ mm —~ —~ 


କରାଯାଇପାରେ ଯେ ଏପରି କିଛି ସତ୍ତା ନିଶ୍ଚୟ ଥିବ ଯାହାର ଜ୍ଞାନ, ଶକ୍ତ ଓ ଗୁଣ ସର୍ବୋରମ 
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ହୋଇଥିବ | ଜ୍ଞାନର ମତ୍ରା କ୍ରମବର୍ବିଷ୍ଣୁ ଭାବେ ଅଧ୍ଵକ ହୋଇ ଯିଏ ସର୍ବଜ୍ଞାତାର ଗୁଣ 
ବହନ କରିଥବ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଭଶ୍ଵର । ସେହିପର ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ ବା ଶକ୍ତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ 
କୁହାଯାଇ ପାରିବ ଯେ ଯାହାଙ୍କଠାରେ ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ ବା ଶକ୍ତି ସର୍ବାଧ୍ଵକ ମାତ୍ରାରେ ବିଦ୍ୟମାନ ସେ 
ହେଉଛନ୍ତି ରଶ୍ଵର । 


ଏହି ଯୁକ୍ତି ମଧ୍ଯ କାଛନିକ ଓ ଅସଂଗତ ମନେହୁଏ । ଇନ୍ଦ୍ରିୟଲବ୍‌୍ଧ ଅନୁଭୂତି ଭିତରେ 
କୁଦ୍ରଟବଡ, ଉଚ୍ଚଚଉଚ୍ଚଚର ବସ୍ତୁ ଆମେ ପ୍ରକୃତିରେ ଦେଖୁଥାଏ ! ଏହାକୁ ଆଧାର କରି 
ଉଚ୍, ଉଚ୍ଚଚର ଓ ଉଚ୍ଚଚମ ବସ୍ତୁକୁ ଆମେ ଅନୁଭୂତି ମାଧ୍ୟମରେ ସ୍ଥିର କରିଥାଏ | ତେବେ 
ଏକ ଉଚ୍ଚତମ ଶକ୍ତି ବା ସର୍ବଜ୍ଞର ଭାବନାରୁ ଏକ ସର୍ବଜ୍ଞ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍‌ ପ୍ରମାଣିତ 
ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ । କଳନାକୁ ଆମେ ପ୍ରସାର କରିପାରୁ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରସାରିତ କଳ୍ପନାରୁ ଏକ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵର ପ୍ରମାଣ ହୋଇ ପାରିବ କି ? ଗୋଟିଏ ଫୁଲ ଅନ୍ୟ ଏକ ଫୁଲଠାରୁ ସୁନ୍ଦରତର 
ହୋଇଥାଏ, ତେବେ ଏକ ସୁନ୍ଦରତମ ଫୁଲର କଳ୍ପନା ଆମ ମନକୁ ଆସିପାରେ, ଏହାର 
ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ଏକ ସୁନ୍ଦରତମ ଫୁଲ ମଧ୍ଯ କେଉଁଠି ଆମ ଦୃଷ୍ଟିର ଅନ୍ତରାଳରେ ରହିଛି । 
ତେବେ ଯୁକ୍ତିର ବିପରୀତ ଦିଗରୁ ଆଲୋଚନା କଲେ ଏକ ହାସ୍ୟାସ୍ପଦ ସ୍ପିତି ମଧ୍ଯ ଆସିବ । 
ଆମ ସମାଜରେ କେତେ ଦୁଃଖ, ଯନ୍ତ୍ରଣା ରହିଛି ଓ ଏଥୁରେ ମଧ୍ଯ ମାତ୍ରାର ପାର୍ଥକ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ 
ହୋଇଥାଏ । କ ଠାରୁ ଖ ର ଦୁଃଖ ଅଧ୍ବକ ହୋଇପରେ ଓ ଖ ଅପେକ୍ଷା ଗ ଦୁଃଖତର 
ସ୍ଥିତିରେ ରହିପାରେ । ତେବେ ଏଥିରୁ ଯଦି ଅନୁମାନ କରାଯାଏ ଯେ ଏକ ଦୁଃଖତମ ସ୍ଥିତି 
ରହିଛି ଓ ତାହା ନିଶ୍ଚୟ ଜଣଙ୍କର ଅସ୍ତିତୃଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରୁଛି ତେବେ ତାହା ଏକ ଅବାନ୍ତର 
ଯୁକ୍ତି ହେବ । ଆମେ ଆମର କନନାକୁ ବିସ୍ତାର କରିପାରୁ କିନ୍ତୁ କଳ୍ପନାର ବିସ୍ତାର କରି 
(extrapolation) ଏକ ଅସ୍ତିତ୍ଵର ପରିକଳ୍ପନା କରିବା ଅଯୈକ୍ତିକ ମନେହୁଏ । 


ଯୋଗଦର୍ଶନର ତୃତୀୟ ଯୁକ୍ତି ହେଇଛି ଯେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ବିଷୟରେ କେତେକ ଶ୍ରତି- 
ଗ୍ରନ୍ଧରେ ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି । ଯାହା ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବେଦ, ଉପନିଷଦ୍‌ ପରି ଗୁନ୍ଛମାନଙ୍କରେ 
ରହିଛି ତାହା ଅଭ୍ରାନ୍ତ ମନେହୁଏ । ଏହି ଯୁକ୍ତି ମୁଖ୍ୟତଃ “ ଶବ୍ଦ-ପ୍ରମାଣ” ଆଧାରରେ 
ଦିଆଯାଇଛି । ଯାହା ଶାସ୍ତ୍ାନୁମୋଦିତ ଓ ଯେଉଁ ବିଷୟରେ ଶ୍ରତି-ପ୍ରମାଣ ରହିଛି ତାହା 
ଅକାଟ୍ୟ । ସୁତରାଂ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଅବିବାଦିତ । 
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ଏହି ଯୁକ୍ତି ତାର୍କିକ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଅବୈଧ ମନେହୁଏ । କୌଣସି ବିଷୟରେ 
ଶାସ୍ତ୍ରରେ ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି, ତେଣୁ ତାହା ଅସନ୍ଦିଗ୍ଧ ଭାବେ ସତ୍ୟ ଏହା କହିବା ଅଯୌକ୍ତିକ । 
ଗୋଟିଏ ବିଷୟର ସତ୍ୟତା ତାହାର ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଭିରି ବା ଅନୁଭୂତିଦ୍ଵାରା ସାବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇଥାଏ । 
ଶଦ୍ଦ ପ୍ରମାଣକୁ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଏବଂ ସ୍ବାଧୀନ ପ୍ରମାଣ ଭାବରେ ନେବା ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ 
ନାହିଁ । କାରଣ ଯାହା ଶାସ୍ତରେ ଅଛି ତାହା ଅନ୍ୟ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଯଦି ସ୍ଵୀକୃତ ନୁହେଁ, ତେବେ 
ତାହାକୁ କିପରି ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ ? ସେପରି ଗ୍ରହଣ କଲେ ଆଅପ୍ରଦ୍ଵାହୀ ତର୍କଦୋଷ ସୃଷ୍ଟିହେବ । 
ଭଶ୍ବରଙ୍କ ବିଷୟରେ ବେଦରେ ଉଲ୍ଲେଖଅଛି, ତେଣୁ ଲଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ରହିଛି -କହିବାଦ୍ବାରା 
ରଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉ ନାହିଁ । ତେବେ ଯୋଗ ବିଷୟରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିବ ଯେ ଯଦି 
ଯୋଗ ଶବ୍ଦ - ପ୍ରମାଣ ଆଧାରରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରୁଛି, ତେବେ ଏହା ଅନ୍ୟ 
ପ୍ରମାଣ ଦେବାକୁ କାହିଁକି ପ୍ରୟାସ କରିଛି ! ବସ୍ତୁତଃ ଯୋଗ ଦର୍ଶନଦ୍ଵାରା ପ୍ରଦତ୍ତ ଏହି ପ୍ରମାଣ 
ସକଳ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରିବାରେ ଯେ ସମର୍ଥ ନୁହେଁ ଏହା ମନେହୁଏ । 


୫.୪ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନ 


ତୃତୀୟ ପରିଛଚେଦରେ “ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ” ପ୍ରସଙ୍ଗ 
ଆମେ ଆଲୋଚନା କରିଛେ | ସେଠାରେ ଆମେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଥିଲେ ଯେ ନ୍ୟାୟ ସୂତ୍ରର 
ପ୍ରଣେତା ଗୌତମ ତାଙ୍କର ମୂଳ ରଚନାରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଷୟରେ ଆଲୋଚନା କରି ନାହାନ୍ତି 
ଓ ଏପରିକି ତାଙ୍କର ରଚନାରେ ଭଶ୍ଵର ଶବ୍ଦ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବିଷୟ ଆଲୋଚନା ନେଇ 
ପ୍ରୟୋଗ କରିନାହାନ୍ତି । ସେହିପରି ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ପ୍ରଣେତା କଣାଦ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର 
ମୁଳ ରଚନାରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଷୟରେ କୌଣସି ଉଲ୍ଲେଖ କରିନାହାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ପରବର୍ରୀ 
ଯୁଗରେ ବିଭିନ୍ନ ଭାଷ୍ୟକାରମାନେ ଇଶ୍ଵର ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ଏହି ଦର୍ଶନ ଦୟ ସହ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ 
କରାଇଛନ୍ତି | ଜଗତକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ କେତେକ ସମସ୍ୟାକୁ ଆଧାରକରି 
ଭାଷ୍ୟକାରଗଣ ଇଶ୍ଵର ପ୍ରତ୍ୟୟକୁ ଏହି ବିଦ୍ୟାଳୟମାନଙ୍କ ସହିତ ଯୋଗ କରିଛନ୍ତି | ଭଶ୍ଵର 
ଭାବନା ଗୋଟିଏ ବିଦ୍ୟାଳୟ ସହ ସଂଯୋଜିତ ହେବା ପରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ 
ଯ୍ରମାଣ ବିଷୟରେ ନାନା ଅନୁମାନଗତ ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନିଆଯାଇଛି । ନ୍ୟାୟର ବିଭିନ୍ନ 
ଭାଷ୍ୟକାର ଯଥା ଉଦୟନ ତାଙ୍କର ଗ୍ରନ୍ଧ କୁସୁମାଂଜଳିରେ, ବାସ୍ୟାୟନ ତାଙ୍କର ଲିଖ୍ମତ 
ପୁସ୍ତକ ନ୍ୟାୟ -ଭାଷ୍ୟରେ, ଭଦ୍ୟୋତକର ତାଙ୍କର ରଚନା ନ୍ୟାୟବର୍ତିକାରେ ଓ ବୈଶେଷିକ 
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ଦର୍ଶନର ଭାଷ୍ୟକାର ପ୍ରଶସ୍ତପାଦ ତାଙ୍କର କୃତି ପଦାର୍ଥ ଧର୍ମ ସଂଗ୍ରହ ଇତ୍ୟାଦିରେ ଶଶ୍ଵର 
ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି ¦ ସେମାନେ ଏପରିକି ସେମାନଙ୍କ ବିଚାରର ଉତ୍ସ 
ଦର୍ଶନ ସହ ରଶ୍ବରଙ୍କୁ ସଂଯୋଜିତ କରିଛନ୍ତି ଓ କାଳକ୍ରମେ ସେହି ବିଦ୍ୟାଳୟ ଏକ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ 
ବିଦ୍ୟାଳୟ ଭାବେ ପରିଗଣିତ ହୋଇଛି । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ନ୍ୟାୟ“ ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର 
ଭାଷ୍ୟକାରଗଣ ରଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ଯେଉଁ ସବୁ ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି ତାହା 
କେତେ ଦୂର ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରୁଛି ତାହାର ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଆଲୋଚନା ଏଠାରେ 
ଆମେ କରିବା | 


ତେବେ ଯୋଗ ଦର୍ଶନର ଶଶ୍ବର ପ୍ରତୀତି ଓ ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ଭାଷ୍ୟକାର 
ମାନଙ୍କର ଶଶ୍ଵର ଅବଧାରଣା ଭିତରେ ସେପରି କିଛି ମୌଳିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ନାହିଁ, କେବଳ 
ସେମାନେ ଯୋଗର ପ୍ରମାଣ ସହ କିଛି ଅଧକ ପ୍ରମାଣର ଅବତାରଣା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ 
କରିଛନ୍ତି । ଏହି ଉଭୟ ଦର୍ଶନରେ ଶ୍ତଶ୍ବରଙ୍କୁ ଏକ “ ବ୍ୟକ୍ତିଂସତ୍ତା” ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇଛି । ଭଶ୍ଵର ଏକ ବ୍ଯକ୍ରିତଵସଂପନ୍ଧ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସତ୍ତା ଯେ ସ୍ଵରୂପତଃ ସର୍ବଞ୍ଞ, 
ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ, ଶାଶ୍ବତ ଓ କରୁଣାମୟ | ଶଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ ଇଛ୍ଛା, କାମନା, ଯତ୍ବ ଇତ୍ୟାଦି 
ଗୁଣ ମଧ୍ଯ ବିଦ୍ୟମାନ | ତେବେ ସେ ଭ୍ରାନ୍ତି ଓ ରାଗ-ଦ୍ଵେଷ ବିବର୍ଜିତ | 


ତେବେ ଛଶ୍ଵରଙ୍କୁ ନ୍ୟାୟଂବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ ନିତ୍ୟ ବୋଲି ବିବେଚନା କରାଯିବା 
ସହ ଆହୂରି ଅନେକ କଥାକୁ ନିତ୍ୟ ବୋଲି ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଛି | ପରମାଣୁ, ଦେଶ, 
କାଳ, ଆକାଶ, ମନ ଓ ଆତ୍ଵା ଏ ସମସ୍ତ ହେଉଛନ୍ତି ନିତ୍ୟ-ଂସତ୍ତା କାରଣ ଏଗୁଡିକୁ ଭଶ୍ଵର 
ସୃଶ୍ି କରିନାହାନ୍ତି । ଏ ସକଳ ସୃଷ୍ଟିର ପୂର୍ବରୁ ଥଲେ ଓ ସୃଷ୍ଟିର ଧ୍ଵଂସ ପରେ ମଧ୍ଯ (ପ୍ରଳୟ 
ପରେ - ପ୍ରଳୟ ଭାବନାନୁଯାୟୀ ଜଗତ ଧ୍ଵଂସ ମାତ୍ର ହେବ) ରହିବେ | ବୈଶେଷିକ 
ଦର୍ଶନର ଭାବନାନୁଯାୟୀ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁର ଅବିଭାଜ୍ୟ ଅଂଶ ହେଉଛି ପରମାଣୁ ଯାହା ଏକ 
ସୃଷ୍ଟ ପଦାର୍ଥ ନୁହେଁ ! ବସ୍ତୁର ଧ୍ଵଂସ ଅର୍ଥ ଏହାର ଅବ୍ବର ବିଭାଜନ । ପରମାଣୁର 
ଯେହେତୁ ଅବୟବ ନାହିଁ ଏହା ଅବିଭାଜ୍ୟ ଓ ସେ ହେତୁ ନିତ୍ୟ । ଆକାଶ ଅଂଶବିହୀନ, 
ସୁତରାଂ ନିତ୍ୟ | ଦେଶ ଓ କାଳ ଆକାଶ ପରି ଅବୟବବିହୀନ ତେଣୁ ନିତ୍ୟ | ମନ ଓ 
ଆତ୍କା ମଧ୍ଯ ନିତ୍ୟ । ତେବେ ମନ ଏକ ଅନ୍ତରିନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଆତ୍ସା ଚେତନାର ଆଧାର | ତେବେ 
ଏ ସକଳ ସତ୍ତା ଯଦି ନିତ୍ୟ, ତେବେ ସେମାନଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍‌ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵର ସୀମିତତାକୁ 
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ଦର୍ଶାଉ ନାହିଁ କି ? ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପରି ସେ ସବୁ ଯଦି ସହ-ନିତ୍ୟ (୯୦-ee୮୩ଥା), ତେବେ 
ସେମାନଙ୍କଠାରୁ ଛଶ୍ଵରଙ୍କର ମହନୀୟତା ବା ସର୍ବଜ୍ଞତା କିପରି ପ୍ରମାଣିତ ହେବ ? ସେସବୁ 
ଯଦି ଇଶ୍ଵରଙ୍କଦ୍ଵାରା ସୃଷ୍ଟ ନୁହଁନ୍ତିୟ ସେସବୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ସ୍ଵରୂପକୁ ସଙ୍କୁଚିତ 
କରୁ ନାହିଁକି ? 


ତେବେ ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ଭାଷ୍ୟକାରମାନେ ଶଶ୍ବରଙ୍କୁ ନିମିର କାରଣ 
ଭାବେ କଳ୍ପନା କରିଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ଅଣୁ ଓ ଆତ୍ସାମାନେ ନିତ୍ୟ ଓ ଚିରନ୍ତନ ! 
ଅଣୁମାନଙ୍କ ସଂଯୋଗରେ ଇଶ୍ଵର ଜଗତ ସର୍ଜନା କରିଛନ୍ତି । ଯେହେତୁ ପରମାଣୁ ସକଳ 
ଜଡ), ସେମାନଙ୍କୁ ସମ୍ମିଶ୍ରଣ କରିବାରେ ଜଣେ ସଚେତନ କର୍ରାଙ୍କର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି ଓ 
ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଭଶ୍ଵର । ଯୋଗ ଦର୍ଶନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏହି ଯୁକ୍ତିର ମୌଳିକ ତୁଟିକୁ ଆମେ 
ଦର୍ଶାଇଛେ । 


ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ ଭଶ୍ଵବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପର୍କରେ ଏକ ମୁଖ୍ଯ ଯୁକ୍ତି 
ହେଉଛି କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ଜନିତ ଯୁକ୍ତି । ଜଗତରେ ନିତ୍ୟ ବସ୍ତୁ ସକଳକୁ ଛାଡି ଦେଲେ ଅନ୍ୟ 
ସବୁ ବସ୍ତୁ ଅବୟବଯୁକ୍ତ, କାରଣ ସେ ସବୁ ପରମାଣୁର ମିଶ୍ରଣରୁ ଉତ୍ତବ । ଯାହା ଅବୟବଯୁକ୍ତ 
ତାହା ସୃଷ୍ଟ ବା କାର୍ଯ୍ୟ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ସୃଷ୍ଟି ପଶ୍ଚାତରେ ଏକ ସ୍ରଷ୍ଟାର ହାତ ନିହିତ, ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟର କାରଣ ରହିବା ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ । ଏହି ଜଗତ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ, ସୁତରାଂ 
ଏହାର କାରଣ ରହିବା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ । ଗୋଟିଏ ଘଣ୍ଟା ବା ଗୃହର ଯେପରି ନିର୍ମାଣ କର୍ରା 
ରହିଛନ୍ତି କାରଣ ସେସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ, ସେହିପରି ଏହି ଜଗତର କିଛି କାରଣ ନିଶ୍ଚୟ ରହିଛି | 
ଜଗତର କାରଣ ହେଉଛନ୍ତି ଭଶ୍ଵର, ସେ ଏହାର ନିମିତ୍ତ କାରଣ | ଗୃହର ନିର୍ମାତା ହେଉଛନ୍ତି 
ଗୃହର ନିମିତ୍ତ କାରଣ, ଅଥଚ ଯେଉଁ ଉପାଦାନରେ ଗୃହକୁ ନିର୍ମାଣ କରାଯାଇଛି ସେସବୁ 
ତାହାର ଉପାଦାନ କାରଣ । ସେହିପରି ଶଶ୍ଵର ଏହି ଜଗତର ନିମିତ୍ତ କାରଣ, ଯେ ପରମାଣୁ 
ଓ ଆତ୍ସାର ଉପାଦାନରେ ଜଗତର ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି ¡ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ଯୁକ୍ତି ଅନ୍ୟ ଦିଗରୁ 
ମଧ୍ଯ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଏ |! ପରମାଣୁ ଜଡ, ସୁତରାଂ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସଂଯୋଗ 
ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସ୍ଵତଃ ସଂପାଦିତ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ସେମାନଙ୍କୁ ଗତିଶୀଳ ଓ ସଂଯୋଜିତ 
କରିବା ପାଇଁ ରଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଅନସ୍ଵୀକାର୍ଯ୍ୟ । ଏହି ଯୁକ୍ତିକୁ ଆଦ୍ୟକାରଣ ଯୁକ୍ତି ବା କାର୍ଯ୍ୟ 
କାରଣଯୁକ୍ତି ବୋଲି ଅଭିହିତ କରାଯାଇଛି । 


- ୨ ୭୩- 
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ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକର ଏହି ଯୁକ୍ତି ଅବଶ୍ୟ ଆଦ୍ଯ-କାରଣ ଯୁକ୍ତିଠାରୁ କିଛି ପୂଥକ୍‌ 
ମନେହୁଏ । ନ୍ଯୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ବିଚାରରେ ଇଶ୍ଵର ଜଗତର କେବଳ ନିମିତ୍ତ କାରଣ, 
ସେ ଉପାଦାନ କାରଣ ନୁହଁନ୍ତି । ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେବ ଯଦି ସେ କେବଳ ନିମିତ୍ତ କାରଣ, 
ତେବେ ଉପାଦାନ ଗୁଡିକ କେଉଁଠାରୁ ଆସିଲା ? ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ କେବଳ ନିମିତ୍ତ କାରଣ 
କହିବାଦ୍ଵାରା ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅତି ସୀମିତ କରାଯାଉ ନାହିଁ କି ? ସୁତରାଂ କେତେକଙ୍କ ମତରେ 
ଭଶ୍ଵର କେବଳ ମାତ୍ର ନିତ୍ୟ ଓ ଅନ୍ୟ ସବୁ ଅନିତ୍ୟ | ଭଶ୍ଵର ଶୂନ୍ଯରୁ ହିଁ ସବୁ କିଛି ସୃଷ୍ଟି 
କରିଛନ୍ତି । ତେବେ ଯୋଗ ବା ନ୍ଯାୟ-ବୈଶେଷିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଅଭାବରୁ କିଛି ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ, କେବଳ ଅଭାବ ହିଁ ଆସିବ | ସୁତରାଂ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ବିଚାରକଗଣ 
ପରମାଣୁମାନଙ୍କୁ ନିତ୍ୟ କହିଛନ୍ତି ଓ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ନିମିର କାରଣ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । 
ରଶ୍ବରଙ୍କୁ ନିମିର କାରଣ ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରିବା ଫଳରେ ଶଶ୍ବରଙ୍କର ଅସୀମତା ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଉଛି । ତେବେ କାର୍ଯ୍ୟଂକାରଣ ଯୁକ୍ତିର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଜଟିଳତା ମଧ୍ଯ ରହିଛି । “ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
କାର୍ଯ୍ୟର କାରଣ ଅଛି ” - ଏକ ଆନୁଭବିକ ନିୟମ, ଯାହା ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣଦ୍ଵାରା ଜଣାଯାଏ । 
ତେବେ ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟର ଯଦି କାରଣ ଥାଏ, ତେବେ ଶଶ୍ବରଙ୍କ ପାଖରେ ମଧ୍ଯ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ 
ଉଠିବ ଯେ ଶଶ୍ବରଙ୍କର କଣ କାରଣ ହୋଇପାରେ ? କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ନିୟମକୁ ଗ୍ରହଣ କରି 
ରଶ୍ଵର କାରଣବିହୀନ କହିଲେ ନିୟମର ଅନ୍ତର୍ବିରୋଧ ହେଉ ନାହିଁ କି ? ପୁନଶ୍ଚ ଏକ 
ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ଘଟଣାରୁ ଏକ କାଛନିକ ସତ୍ତାକୁ କାରଣଭାବେ ନେବା, ଯାହା କେବେବି 
ଆମର ଅନୁଭବ ଆଧାରିତ ନୂହେଁ, ଏକ ଯଥାର୍ଥ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନୁହେଁ | କାର୍ଯ୍ୟ-କାରଣ ଯୁକ୍ତିରେ 
ଆଦିକାରଣର ପରିକଛନା ସ୍ଵବିରୋଧାତ୍ସକ ମନେହୁଏ । 


ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ କର୍ମଫଳ ଦାତା ଭାବେ ପରିକଛ୍ନା କରି 
ରଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରାଯାଇଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ ସ୍ବଇଛାରେ 
କର୍ମ କରିଥାଏ, କିନୁ କର୍ମଫଳ- ତାର ନିଜସ୍ଵ ଇଛା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେନାହିଁ । ଏହି 
ବିଶ୍ଵାସାନୁଯାୟୀ ଭଲକର୍ମରୁ ପୁଣ୍ୟ ଓ ମନ୍ଦ କର୍ମରୁ ପାପରୂପକ ପରିଣାମ ଆସିଥାଏ, ଯାହାକୁ 
ଅଦୃଷ୍ଟ କୁହାଯାଏ । ଏହି ଅଦଧଷ୍ଟଶକ୍ତି ଅଚେତନ, ସୁତରାଂ ଏହାର ନିଜସ୍ବ ସାମର୍ଥ୍ୟ ନାହିଁ । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମର ଫଳ ଅଦୃଷ୍ଟ ଭାବେ ରହେ ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ଏହି ଜନ୍ନରେ ହେଉ ବା ପରବର୍ରୀ 
ଜନ୍ମରେ ହେଉ କର୍ମର ଫଳ ଭୋଗକରେ । ଏହି ଜନ୍ମ କୃତ କର୍ମର ପଳ ଅପର ଜନ୍ମରେ 


-୨୭୪- 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା ପାଇଁ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ହେବ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଶ୍ଵର ଅଦୃଷ୍ଟର ନିୟନ୍ତ୍ରଣ 
କରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବକୁ ଯଥା ଯଥ କର୍ମଫଳ ପ୍ରଦାନ କରିଥାନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ତାର 
ସମୁଚିତ କର୍ମଫଳ ଭୋଗ କରିବା ପାଇଁ ଶଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ହେବ । 
ରଶ୍ଵବରଙ୍କୁ ଏଥୁପାଇଁ କର୍ମାଧକ୍ଷ ବୋଲି ଅଭିହିତ କରାଯାଏ । 


ତେବେ ଏହି ଯୁକ୍ତିରେ ନାନା ବିଷୟକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଛି ଯାହାର କୌଣସି 
ସନ୍ତୋଷ ଜନକ ଭିରି ନାହିଁ | ପ୍ରଥମତଃ ଆତ୍ସାର ସ୍ପିତି ଓ ପୁନର୍ଜନ୍ସବାଦକୁ ଏହା ମାନିନେଇଛି, 
ଦ୍ଵିତୀୟରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମରୁ ଏକ କର୍ମ ଫଳ ଅଦଧଷ୍ଟ ଭାବରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ ବୋଲି 
ଗ୍ରହଣ କରିଛି ଓ ତୃତୀୟରେ କର୍ରା ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମର ଫଳ ନିଶ୍ଚୟ ଭୋଗ କରିବ ବୋଲି 
ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଇଛି । ଏସବୁକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ନେଇ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ପୁଣି ଅନୁମାନ କରାଯାଇଛି | 
ତେବେ ଏହି ସବୁ ପୂର୍ବକଛନା ଗୁଡିକ ଯେ ବିଶ୍ଵାସ ଆଧାରିତ ଓ ଏହାର କୌଣସି ଯୌକ୍ତିକ 
ବା ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ଆଧାର ନାହିଁ ଏହା କୁହାଯାଇ ପାରେ । ତେବେ ଏହି ସବୁ କଳ୍ପନା ଗୁଡିକୁ 
ସ୍ଵୀକାର ନକଲେ ଭଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵର ପ୍ରଶ୍ନ ହିଁ ଉଠିବ ନାହିଁ । ଯଦି ବି ଆତ୍ସାର ସ୍ଥିତି ଓ 
ପୁନର୍ଜନ୍ସବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ, ତଥାପି ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମର ଯେ ଏକ ପରିଣାମ ରହିଛି ଓ 
ସେହି ପରିଣାମକୁ କର୍ତୀକୁ ଭୋଗିବାକୁ ହେବ ଏହା କିପରି ସ୍ଥିର କରାଯିବ ? କୌଣସି 
କାର୍ଯ୍ୟର ପ୍ରଭାବ ଥାଇପାରେ ତେବେ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟର ନୈତିକ ପରିଣାମକୁ କେଉଁ ମାନଦଣ୍ଡରେ 
ସ୍ଥିର କରାଯିବ ? କ ଜଣେ ନିଷ୍ଠାପର ଅଧ୍ୟାପକ ଭାବେ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି, ତାର ସୁପ୍ରଭାବ 
ତାଙ୍କର ଛାତ୍ରମାନଙ୍କ ଉପରେ ପଡିଥାଏ । କିନ୍ତୁ ଏହି ଯୁକ୍ତି ଅନୁଯାୟୀ କଣ କୁହାଯିବ ଯେ 
କ ଏବେ ଭଲ ପଢାଉଛନ୍ତି, ପରିଣାମତଃ ସେ ପରଜନ୍ସରେ ଭଲ ଅଧାପକଙ୍କ ପାଖରୁ ପାଠ 
ପଢିବାର ଅବକାଶ ପାଇବେ ? କର୍ମରୁ କର୍ମଫଳ ଅଦୃଷ୍ଟ ଭାବରେ ସୃଷ୍ଟିହେବା ଓ ସେହି 
କର୍ମଫଳ କର୍ଭାକୁ ଯେପରି ହେଉ ଓ ଯେଉଁ ଜନ୍ମରେ ହେଉ ଭୋଗିବାକୁ ହେବ ଗୁଡିଏ 
ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ମାତ୍ର । ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ଜୀବଦଶାରେ ନାନା କର୍ମ କରିଥାଏ, ଭଲ କାର୍ଯ୍ୟକରେ, 
ମନ୍ଦକାର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ୟ କରିଥାଇ ପାରେ ! କେଉଁ କର୍ମରୁ କେଉଁ ଫଳ ଆସେ ଓ ସେହି ଫଳ 
କିପରି ଅଦୃଷ୍ଠ ଭାବରେ ରହେ ତାହାର ନିର୍ଣ୍ଣୟ ପାଇଁ କୌଣସି ମାନଦଣ୍ଡ ରହିବା ସମ୍ଭବ 
ନୁହେଁ । ଅଧ୍କନ୍ଧୁ ଭାରତୀୟ ସମାଜର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସମାଜର ବର୍ଗୀକୃତ ଅସମତାକୁ ପୂର୍ବ 
ଜନ୍ମର ପରିଣାମ କହି ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରୁ ଏସବୁ ବିଶ୍ଵାସ ଆସିଥୁବା ମଧ୍ଯ କେହ 
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କେହି ସମାଲୋଚକ କହିଥାନ୍ତି 1 ସୁତରାଂ ଆତ୍ସା, ପୁନର୍ଜନ୍ୃ କର୍ମଫଳ ଇତ୍ଯାଦି ଭାବନା 
କେବଳ କେତେକ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ହୋଇଥିବାରୁ ଏହାର ଆଧାରରେ ଶଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ 
ପ୍ରମାଣ କରିବା ଅବାନ୍ତର ମନେହୂଏ । 


ପୁନଶ୍ଚ ଶବ୍ଦ ପ୍ରମାଣ ଆଧାରରେ ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକରେ ଛଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପ୍ରମାଣ 
କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରାଯାଇଛି । ଯୋଗଦର୍ଶନରେ ଶବଦ ପ୍ରମାଣ ଜରିଆରେ ଶଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ 
ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ ହୋଇଛି ଓ ଆମେ ତାହାର ସମ୍ଭାବ୍ୟ ଜଟିଳତାକୁ ଆଲୋଚନା 
କରିଛେ । ତେବେ ଏଠାରେ ଏହି ଯୁକ୍ତିକୁ ଅଧ୍ୟକ ଶାଣିତ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରାଯାଇଛି । 
ନାସ୍ତିକ ପରଂପରାର ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟମାନଙ୍କୁ ବାଦ୍‌ ଦେଲେ ବାକି ସମସ୍ତ ଆସ୍ତିକ 
ବିଦ୍ୟାଳୟ ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାରେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି । ଆସ୍ତିକ ବିଦ୍ୟାଳୟମାନଙ୍କ ମତରେ 
ବେଦରେ ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଅଛି ତାହା ସନ୍ଦେହମୁକ୍ତ ଓ ଅସନ୍ଦିଗ୍ଧ ଭାବେ ସତ୍ୟ ଅଟେ । 
ସୁତରାଂ ନ୍ୟାୟ“ ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନର ପରବର୍ଭୀ ଭାଷ୍ୟକାରଗଣ ମତପୋଷଣ କଲେ ଯେ 
ବେଦର ରଚନା କୌଣସି ମନୁଷ୍ୟଦ୍ଵାରା କରାଯାଇ ନାହିଁ । କାରଣ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଅପୂର୍ଣ୍ଣ 
ହୋଇଥବାରୁ ମଣିଷକୃତ ଜ୍ଞାନ କେବେ ଅକାଟ୍ୟ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ | ଯେହେତୁ ବେଦର 
ଜ୍ଞାନ ଧ୍ରବ, ତେଣୁ ବେଦ ଛଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରଦତ୍ତ ଜ୍ଞାନ ଅଟେ । ତେବେ ବେଦରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କ 
ବିଷୟ ଥିବାରୁ ରଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସନ୍ଦିଗ୍ଧ ହୋଇନପାରେ । ସୁତରାଂ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ 
ଅନସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ । 


ତେବେ ଏହି ଯୁକ୍ତି ତାର୍କିକ ମାନଦଣ୍ଡରେ ଅବୈଧ ମନେହୁଏ । ଯଦି ବେଦରୁ 
ରଶ୍ଵବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତଵର ପ୍ରମାଣ ମିଳେ ଓ ବେଦ ଛଶ୍ଵରଙ୍କ ବଚନ ଯୋଗୁଁ ପ୍ରାମାଣିକ, ତେବେ 
ଏଠାରେ ଏକ ଚକ୍ରକ ଦୋଷ ବା ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ସ୍ଵୀକାର ଦୋଷ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଛି । ବେଦର 
ଉପ୍ପତ୍ତି ରଶ୍ଵରଙ୍କଠାରୁ ଓ ଶଶ୍ବର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପର୍କୀୟ ଜ୍ଞାନ ବେଦରୁ ମିଳେ କହିବାଦ୍ଵାରା ହୁଏତ 
ଏହି ଦୋଷକୁ ଏଡାଇ ଦିଆଯାଇ ପାରେ । ଚକ୍ରକ ଦୋଷକୁ ବାଦ୍ଦେଲେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ବ 
ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରିଥାଏ ¦! ତେବେ ଚାର୍ବାକ, ବୌଦ୍ଧ ଜୈନ 
ଦର୍ଶନରେ ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ନାହିଁ । ସେହିପରି ଆସ୍ତିକ ପରଂପରାର 
ସାଂଖ୍ୟ ଓ ମୀମାଂସା ବିଦ୍ୟାଳୟ ବେଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର 
କରିନାହାଁନ୍ତି । ତେଣୁ ବେଦର ପ୍ରାମାଣିକତାକୁ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତି ତ୍ଵର ପ୍ରମାଣଭାବେ ନିଆଯାଇ 
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ପାରିବ ନାହିଁ । ମୋଟ ଉପରେ ଅନ୍ୟ ପ୍ରମାଣ ଅଭାବରେ ଶୁତିରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ବିଷୟକୁ 
ଅସନ୍ଦିଗ୍ଧ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକଦ୍ବାରା ପ୍ରଦତ୍ତ 
ଶ୍ରତି ପ୍ରମାଣ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବିଷୟରେ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ଯୁକ୍ତି ନୁହେଁ । 


ବସ୍ତୁତଃ ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ବିଦ୍ୟାଳୟର ପରବର୍ଭୀ ଦାର୍ଶନିକଗଣ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ 
ନେଇ ଦେଇଥବା ଯୁକ୍ତି ସଂଗତ ବା ବୈଧ ନୁହେଁ । 


୫.୫ ଅଦ୍ଧୈତ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 


ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରଂପରାରେ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନର ଏକ ଗୌରବାବହ ଭୂମିକା 
ରହିଛି । ବେଦର ଅନ୍ତିମଭାଗ ଉପନିଷଦ ହିଁ ଏହି ଦର୍ଶନର ଆଧାର ଅଟେ । ଶତାଧୂକ 
ଉପନିଷଦ୍‌ ରହିଛି ଓ ସେଗୁଡିକ ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ରଚିତ ହୋଇଛି | ତେବେ ବାରଟି 
ଉପନିଷଦ୍‌କୁ ମୁଖ୍ଯସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇଥାଏ । ଏହି ଉପନିଷଦ୍‌ମାନଙ୍କ ଭାବନା ଭିତରେ 
ଏକ ସୁସଂହତ ସକ୍ୟ ସ୍ଥାପନ ପାଇଁ ବାଦରାୟଣ “ ବ୍ରହ୍ମସୂତୁ” ରଚନା କରିଥଲେ । 
ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ରର ବ୍ୟାଖ୍ୟାରୁ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନର ବିକାଶ ହୋଇଛି । ଅବଶ୍ୟ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 
ସହ ବ୍ରହ୍ମସୂତୁ, ଉପନିଷଦ୍‌, ଭଗବଦ୍ଗୀତା ମଧ୍ଯ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ । ସୁତରାଂ ଉପନିଷଦ, ବ୍ରହମସୂତ୍ର 
ଓ ଭଗବଦ୍‌ଗୀତାର ତାର୍ତବିକ ଭାବନାର ଆଧାର ଉପରେ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ହୋଇଛି । ତେବେ ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ର ଯେଉଁ ସମୟରେ ରଚିତ ହୋଇଥଲା ସେତେବେଳର 
ଭାବନାନୁଯାୟୀ ସେ ଗୁଡିକ ସୂତ୍ର ଆକରରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥଲା | ସେ ଗୁଡିକୁ ସହଜରେ 
ମନେରଖୁବା ପାଇଁ ଗୋଟିଏ ଭାବନାକୁ ସୂତ୍ର ମାଧ୍ଯମରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରାଯାଉଥୁଲା | ସୂତ୍ର 
ଗୁଡିକର ଅର୍ଥର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା | ସୁତରାଂ ସେଗୁଡିକର 
ବିଭିନ୍ନ ଭାଷ୍ୟ ରଚନା କରାଯାଇ ଭାଷ୍ୟମାନଙ୍କ ଉପରେ ବିଭିନ୍ନ ଟୀକା ଓ ଆଲୋଚନା 
କରାଗଲା |! ତେବେ ଯେଉଁମାନେ ଏହା ଉପରେ ଭାଷ୍ୟ ରଚନା କଲେ, ସେମାନେ 
ନିଜ ନିଜ ଅବବୋଧ ଓ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ସୂତ୍ର ଗୁଡିକର ବିଶ୍ଲେଷଣ କଲେ । ସେହି 
ବିଶ୍ଲେଷଣ ଉପରେ ଅନ୍ୟମାନେ ଆଲୋଚନା ଓ ଟୀକା ଲେଖବାରୁ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନକୁ 
ନେଇ ବିଶାଳ ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା । ଏପରିକି ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ପରସ୍ପର- 
ବିରୋଧୀ ବିଦ୍ୟାଳୟ- ମାନଙ୍କର ମଧ୍ଯ ଉଦ୍ଭବ ହେଲା | ବ୍ରହ୍ମସୂତୁର ବ୍ୟାଖ୍ୟାକୁ ଆଧାର 
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କରି ଅଦୈିତବାଦ, ବିଶିଷ୍ଠାଦ୍ବୈତବାଦ, ଦୈତବାଦ ପରି ତାର୍ଵିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନ ଗଢି ଉଠିଥିବା 
ସୁବିଦିତ ଅଟେ | ସେ ଯୁଗରେ ଅଧ୍ବକାଂଶ ତା୍ତ୍ିକ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଜଗତର ଅନ୍ତିମ ସତ୍ତା 
କଣ ବୋଲି ଜିଜ୍ଞାସୁ ହେଉଥିଲେ | ଉପନିଷଦ୍‌ ଯୁଗରେ ସେହି ଜିଜ୍ଞାସା ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଏକ 
ପରମ-ସଭା ବା ବ୍ରହ୍ମର ଭାବନା ସୃଷ୍ଟିହେଲା | ପୁନଶ୍ଚ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଲା-ଏ ଦୃଶ୍ୟମାନ ଜଗତ ଓ 
ପରମ ସତ୍ତା ଭିତରେ କଣ ସଂପର୍କ ରହିଛି ? ଆତ୍ସାର ଅବଧାରଣା ଆସିବାପରେ ଜୀବ, 
ବ୍ରହ୍ମ ଓ ଜଗତ ଭିତରେ କଣ ସମ୍ପନ୍ଧ ରହିଛି ତାହାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାନେଇ ବିଭିନ୍ନ ତାର୍ଵିକ 
ସିବ୍ଧାନ୍ତମାନ ସୃଷ୍ଟିହେଲା । ତେଣୁ ଯେଉଁମାନେ ବ୍ରହମସୂତୁର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ ଯାଇ ଏକ 
ତାର୍ବିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା କଲେ ସେସବୁ “ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ” ଭାବରେ ପରିଗଣିତ 
ହେଲା | ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ଅଦ୍ଵବୈତବାଦ, ରାମାନୁଜ ବିଶିଷ୍ଟାଦ୍ବୈତବାଦ, 
ମାଧ୍ଵାଚାର୍ଯ୍ୟ ଦ୍ଵବୈତବାଦ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଛନ୍ତି । ବଲ୍ଲଭ, ନିମ୍ବାର୍କ, ଗୌଡପାଦ ମଧ୍ଯ ବିଶିଷ୍ଟ 
ଭାଷ୍ୟକାର ଭାବରେ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନରେ ଉଚ୍ଚ ସ୍ଥାନ ନେଇଛନ୍ତି । ବୈଷ୍ଣବବାଦୀମାନେ 
ସେହିପରି ବେଦାନ୍ତ ସୂତୁର ନାନା ଭାଷ୍ୟ ଲେଖୁ ଦ୍ବଵୈତବାଦକୁ ନାନା ଦିଗରେ ବିସ୍ତାର 
କରିଛନ୍ତି । ମୋଟ ଉପରେ ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ରକୁ ଉତ୍ସ ଭାବରେ ନେଇ ତାହାର ନାନା ଭାଷ୍ୟଦ୍ବାରା 
ବିଭିନ୍ନ ତାର୍ତଵିକ ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ନାନା ଧାରା, ଉପଧାରାର ସମ୍ମିଶ୍ରଣରେ ବେଦାନ୍ତ 
ଦର୍ଶନ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରଂପରାରେ ଏକ ପ୍ରମୁଖ ସ୍ଥାନ ଗ୍ରହଣ କଲା | ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନର 
ଦିଗନ୍ତ ନାନା ଭାବରେ ବିସ୍ତାରଲାଭ କରିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଶଙ୍କରଙ୍କର ଅଦ୍ବୈତ ବେଦାନ୍ତ ଓ 
ରାମାନୁଜଙ୍କର ବିଶିଷ୍କାଦ୍ବୈତ ବେଦାନ୍ତ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଧ୍ବକ ପ୍ରସିଵିଲାଭ କରିଛି | ସୁତରାଂ 
ଏହି ଦୂଇ ଦର୍ଶନଧାରାରେ ଭଶ୍ଵର ଭାବନା କଣ ତାହା ଆମେ ଏଠାରେ ସଂକ୍ଷେପରେ ବିଚାରକୁ 
ନେବା । 


ଶଙ୍କରଙ୍କର ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତରେ ବ୍ରହ୍ମ ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ବିଷୟ ଅଟେ । ଶଙ୍କର 
ସର୍ବୋତ୍ତମ ତତ୍ତ୍ବ ବା ସତ୍ତାର ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା କରି ଏକ ପାରମାର୍ଥରକ 
ମାନଦଣ୍ଡ ଓ ବ୍ୟାବହାରିକ ମାନଦଣ୍ଡର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠାଇଲେ । ତାଙ୍କ ମାନଦଣ୍ଡରେ ଯାହା 
ଅପରିବର୍ନୀୟ, ନିତ୍ୟ ଓ ଶାଶ୍ବତ ତାହା ହିଁ ପରମ ସତ୍ତା | ସେହି ପରମ ସତ୍ତା ହେଉଛି 
ବ୍ରହ୍ମ ପରନ୍ତୁ ଆମର ବ୍ଯାବହାରିକ ଜୀବନରେ ଆମେ ଯେଉଁ ଜଗତ ଦେଖୁଛେ ତାହା 
ପରିବର୍ଉନଶୀଳ ସୁତରାଂ ଅସତ୍ୟ | ବ୍ୟାବହାରିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବ୍ରହ୍ମକୁ ଜଗତର କାରଣ 
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କୁହାଯାଇପାରେ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଗତର ସୃଷ୍ଟି ଓ ସ୍ଥିତି ବ୍ରହ୍ମ ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ । ଏହି ମାନଦଣ୍ଡରେ 
ବ୍ରହ୍ମ ସର୍ବଶକ୍ତମାନ୍‌, ସର୍ବଜ୍ଞ ଓ ଜଗତର ମୂଳକାରଣ | ସେ ଛଶ୍ଵର ବା ସଗୁଣ ବ୍ରହ୍ମ | କିନୁ 
ପାରମାର୍ଥକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଅଦ୍ବୈତ ବେଦାନ୍ତରେ ବ୍ରହ୍ମ ହିଁ ପରମ ସତ୍ତା | ବ୍ରହ୍ମ ରୂପହୀନ ଓ 
ଗୁଣହୀନ । ବ୍ରହ୍ମ ହେଉଛି ବିଶୁଦ୍ଧ ଚୈତନ୍ୟ ! ବ୍ରହ୍ମ କୌଣସି ସତ୍ତାର ଚେତନା ନୁହେଁ, 
ବରଂ ସ୍ବୟଂଚିତ୍‌ । ଏକ ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସୀୟ ଅବଧାରଣା ଆଧାରରେ ଶଙ୍କର ବ୍ରହ୍ମର କଳ୍ପନା 
କରିଛନ୍ତି । ଯାହା ଅପରିବର୍ରନୀୟ, ଅବ୍ୟୟ, ଅବିକାର ଓ ଯାହା ନିତ୍ୟ ସନାତନ ତାହା 
ବ୍ରହ୍ମ । ବ୍ରହ୍ମ ମଧ୍ୟ ନିରାକାର, ଅସୀମ ଓ ସମସ୍ତ ଭେଦରହିତ । ବ୍ରହ୍ମଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରାଯାଇ ପାରିବନାହିଁ, ସେ ଅବର୍ଣ୍ଣନୀୟ ଓ ଅନିର୍ବଚନୀୟ | ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ରହ୍ମକୁ କୌଣସି 
ବର୍ଣ୍ଣନାତ୍ଵକ ବା ଲକ୍ଷ୍ମଣାତ୍କ ଭାଷା ପ୍ରୟୋଗ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ପାରମାର୍ଥରକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ବ୍ରହ୍ମ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଉ ନଥିବାରୁ ଏହା ଏକ ଅଦ୍ଵୈତ 
ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସା ଜନିତ ଦର୍ଶନ । ଏହି ଦର୍ଶନରେ ଆତ୍କାର ମଧ୍ଯ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନାହିଁ । ଆତ୍ଳାର 
ଅସ୍ତିତ୍‌ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ନୁହେଁ | ଆତ୍ସା ଓ ବ୍ରହ୍ମ ଅଭିନ୍ନ | ବ୍ରହ୍ମ ଯେହେତୁ ନିର୍ଗୁଣ ତେଣୁ 
ସେ ଅବୈୟକ୍ତିକ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାଙ୍କର କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ସତ୍ତା ନାହିଁ । ତେବେ ଏହି ବ୍ରହ୍ମ 
କୌଣସି ପୂଜା ବା ଉପାସନାର ବିଷୟ ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ଧର୍ମ ବା ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଦର୍ଶନର 
କଳ୍ପନାରେ ଯେଉଁ ଭଶ୍ଵରୀୟ ଭାବନା ରହିଛି, ତାହାଠାରୁ ଅଦ୍ଵୈତବାଦୀ ବିଚାର ସଂପୂର୍ଣ 
ପୃଥକ୍‌ | ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଜଗତକୁ ମିଥ୍ୟା ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର 
କରାଯାଏ | ଜଗତ ଯେହେତୁ ପରିବର୍ରନଶୀଳ ଏହା ଅବ୍ୟୟ ବା ଅକ୍ଷୟ ନୂହେଁ | ସୁତରାଂ 
ଏହା ଅସତ୍ୟ । ଏକ ଉପମା ଦେଇ ଶଙ୍କର ଏହା ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ଦଉଡିକୂ ସର୍ପ ଭାବେ 
ଦେଖଲାବେଳେ ଦଉଡି ସତ୍ୟ ଅଥଚ ସର୍ପ ମିଥ୍ୟା । ସେହିପରି ବ୍ରହ୍ମକୁ ଜଗତ ଭାବରେ 
ଦେଖବାବେଳେ ବ୍ରହ୍ମ ସତ୍ୟ ଓ ଜଗତ ମିଥ୍ୟା ହୋଇଥାଏ | ଅବିଦ୍ୟାବଶତଃ ଅରୂପ ବ୍ରହ୍ମକୁ 
ଜଗତ ବୋଲି ଭାବନା ଆସିଥାଏ । ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତ ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏକ ନିଷ୍ପ୍ରପଞ୍ଚ ଦର୍ଶନ । 
ଯେହେତୁ ଜଗତ ମିଥ୍ୟା, ତେଣୁ ଜଗତର ସୃଷ୍ଟି କିପରି-ଏକ ଅବାନ୍ତର ବା ନିରଥର୍କ ପ୍ରଶ୍ନ 
ହୋଇଥାଏ । ଅବିଦ୍ୟା ଯୋଗୁଁ ଜଗତ ପ୍ରତୀୟମାନ ହୁଏ । ସୁତରାଂ ବ୍ରହ୍ମ ଜଗତର ନା 
ଉପାଦାନ କାରଣ ନା ନିମିରି କାରଣ | ଯେତେବେଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜୀବ ଅଜ୍ଞତା ଭିତରେ ଥିବ 
ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଜଗତକୁ ସତ୍ୟ ବୋଲି ଭାବୁଥିବ, ତେବେ ଅବିଦ୍ୟା ଦୂର ହୋଇଗଲେ 
ଜଗତ ପରିବର୍ଚେ ସବୁ କିଛି ବ୍ରହ୍ମ ବୋଲି ପ୍ରତିଭାତ ହେବ | ବସ୍ତୁତଃ ପାରମାଥଚିକ ମାନଦଣ୍ଡରେ 
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ଇଶ୍ଵର, ଜୀବ ବା ଆଦ୍ଧା ଓ ଜଗତ ଏ ତ୍ରୟର ସ୍ପିତି ସମାନ ଅଟେ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନଙ୍କର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ହିଁ ନାହିଁ । ସୁତରାଂ ଶଙ୍କରଙ୍କର ଏହି ଦର୍ଶନ ଯାହା ଭଶ୍ଵର ଜୀବ ଓ ଜଗତର 
ପାରମାର୍ଥକ ସମିତିକୁ ସ୍ଵୀକାର କରେ ନାହିଁ ତାହାକୁ ଏକ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଦର୍ଶନର ଆଖ୍ୟା ଦିଆଯିବ 
କି ? ଶଙ୍କରଙ୍କର ଅଦ୍ଵୈତିବାଦ ଏକ ତରତ୍ତମୀମାଂସୀୟ ସିବ୍ଧାନ୍ତ ଯାହା ଆଧୁନିକ ଦର୍ଶନର 
ପରିଭାଷାରେ ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ବିଶ୍ଲେଷଣ ସହ ସଂପର୍କିତ ! ତର୍ତମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାନା 
ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ରହିଥାଏ |! ଜଣେ ତରତ୍ତ୍ମୀଂମାସକଙ୍କର 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତରୁ ସାଧାରଣତଃ ଏହି ଭାବନା ଆସିଥାଏ ଯେ ଦାର୍ଶନିକ ଜଗତ ବିଷୟରେ କିଛି 
ବର୍ଣ୍ଣନାତ୍ସକ ବିବରଣୀ ଦେଉଛନ୍ତି ଓ ସେ ଯାହା କହୁଛନ୍ତି ତାହା ଅକାଟ୍ୟ । କିନ୍ତୁ ଏହି 
ଭାବନା ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀୟ ବିଶ୍ଲେଷଣାତ୍ସକ ଚିନ୍ତନ ପ୍ରଷ୍ଠଭୂମିରେ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ନୁହେଁ । 
ଜଣେ ଦାର୍ଶନିକ ଜଗତ ବିଷୟରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପରି କୌଣସି ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ । କିମ୍ବା ଏକ ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସୀୟ ସିନ୍ଧାନ୍ତ ଏକ ଅକାଟ୍ୟ ତର୍କବାକ୍ୟ (analytical 
proposition) ପ୍ରତିପାଦନ କରେନାହିଁ । ଦାର୍ଶନିକମାନେ କେତେକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ପ୍ରତ୍ୟୟକୁ 
ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବା ଭିତରେ ଭାଷାଗତ ଜଟିଳତା ଯୋଗୁଁ କେତେକ ଛବିଳ ଚିନ୍ତାରେ ପରିଚାଳିତ 
ହୋଇ ତାର୍ବିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନ ଅବତାରଣା କରନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଦର୍ଶନ କଗତରେ ନାନା 
ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ ତାର୍ବିକ ମତ ରହିଛି । ଏକ ତାର୍ତବିକ ମତ ଜଗତ ସଂପର୍କରେ କୌଣସି 
ତଥ୍ୟନିଷ୍ଠ ବିବରଣୀ ଦିଏନାହିଁ, କିମ୍ବା ତାହା ଅକାଟ୍ୟ ନୁହେଁ । ଜଣେ ଦାର୍ଶନିକ ଜଗତର 
ଅବବୋଧ ନେଇ ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ଢାଞ୍ଚା (ଠnceptual framework) ର ଯାହା ସୂତୃପାତ 
କରନ୍ତି । ଶଙ୍କରଙ୍କ ଅଦ୍ବୈତିବାଦ ସେହିପରି ଏକ ତର୍ତ୍ମୀମାଂସୀୟ ଅବଧାରଣା ଯାହା 
ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ଜଟିଳତାରୁ ଉଦ୍ତବ ହୋଇଛି । ଏହା ଏକ ଭଶ୍ବରବାଦୀ ଦର୍ଶନ ନୂହେଁ । 


ଅବଶ୍ୟ ଏହିଯୋଗୁଁ ଶଙ୍କରଙ୍କ ଅଦ୍ଵୈତବାଦକୁ ଏକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଦର୍ଶନ ମଧ୍ଯ 
କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ତାଙ୍କର ଅଦ୍ବୈତବାଦୀ ବିଚାର ଦେଇ ସେ ଛଶ୍ବରଙ୍କର ଏକ 
ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସୀୟ ଅବବୋଧ ଆଣିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଥିଲେ | ତେବେ କେତେକ ଲେଖକଙ୍କ 
ମତରେ ଶଙ୍କର ପାରମାର୍ଥ୍ଚକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କେବଳ ମାତ୍ର ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ପରମ ସତ୍ତା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରୁଥୁଲେ ବି ବ୍ୟାବହାରିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଶଙ୍କରଙ୍କ ଦର୍ଶନକୁ ଏକ ଇଶ୍ଵରବାଦୀ ଦର୍ଶନଭାବେ 
ନିଆଯାଇ ପାରିବ । ବ୍ୟାବହାରିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସେ ଇଶ୍ଵର ଓ ଜଗତକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । 
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ସଗୁଣ ବ୍ରହ୍ମ ହେଉଛନ୍ତି ରଶ୍ଵର ଓ ତାଙ୍କର ମାୟା ଶକ୍ତିଦ୍ଵାରା ଜଗତ ସୃଷ୍ଟ । ଲଶ୍ଵର ତାଙ୍କର 
ମାୟା ଶକ୍ତିଦ୍ଵାରା ନିଜର ଲୀଳା ପାଇଁ ଜଗତକୁ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି ତେବେ ଜଗତଦ୍ଵାରା ସେ 
ପ୍ରଭାବିତ ନୂହଁନ୍ତି | ଭଶ୍ଵର ଜଗତର ରଚୟିତା, ତେବେ ସେ ଏହାର ଉଭୟ ନିମିତ୍ତ କାରଣ 
ଓ ଉପାଦାନ କାରଣ | ଜଗତର ନିର୍ମାଣ ପୂର୍ବରୁ କୌଣସି କିଛିର ସ୍ପିତି ନଥୁଲା, କେବଳ 
ବ୍ରହ୍ମ ଥଲେ ଯେ ଜି ନିଜର ମାୟା ଶକ୍ତି ବଳରେ ଜଗତକୁ ସର୍ଜନା କଲେ । ସୁତରାଂ ସେ 
ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା ଭାବେ ଏହାର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଓ ଏହା ନିଜର ମାୟା ଶକ୍ତିଦ୍ଵାରା କରିଥିବାରୁ 
ଏହାର ମଧ୍ଯ ଉପାଦାନ କାରଣ । ସେହିପରି ଆତ୍‌ମାନ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅଂଶବିଶେଷ ଓ 
ସେମାନଙ୍କର ନିଜସ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ । ତେବେ ଛଶ୍ବର ନିଜର ମାୟା ଶକ୍ତିଦ୍ଧଵାରା କେବେ 
ପ୍ରଭାବିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ, ଅଥଚ ଜୀବ ଅବିଦ୍ୟାଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ ନିଜକୁ ଓ ଦୃଶ୍ୟମାନ 
ଜଗତକୁ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କଠାରୁ ଭିନ୍ନ ମନେ କରିଥାଏ । ଜୀବ ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ସହ ନିଜର 
ଅଭିନ୍ନତାକୁ ଜାଣିପାରି ନାହିଁ ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ନିଜର ମୂର୍ତି ପାଇଁ ପ୍ରୟାସୀ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । 
ଜୀବ ନିଜର କର୍ମର ଫଳସ୍ବରୂପ ସୁଖ ଦୁଃଖ ପାଇଥାଏ ଓ ଶଶ୍ବର କର୍ମାଧ୍ଯକ୍ଷ ଭାବେ ଜୀବକୁ 
ତାର କର୍ମର ଫଳ ପ୍ରଦାନ କରିଥାନ୍ତି | ସୁତରାଂ ବ୍ୟାବହାରିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଭଶ୍ଵର ସର୍ବଞ୍ଞ, 
ସର୍ବଶକ୍ତମାନ୍‌, ଶାଶ୍ୃତ, ସର୍ବଦା ମୁକ୍ତ ଓ କର୍ମାଧଧକ୍ଷ ଅଟନ୍ତି । 


ତେବେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପର୍କିତ ପ୍ରଶ୍ନକୁ ଶଙ୍କର ସେପରି ବିଶେଷ ମହର୍‌ 
ଦେଇନାହାନ୍ତି କିମ୍ବା ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପ୍ରମାଣ ନେଇ ନ୍ଯାୟ ବା ଯୋଗ ଦର୍ଶନରେ ଦିଆ 
ଯାଇଥିବା ଯୁକ୍ତି ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ନୂତନ ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା କରିନାହାନ୍ତି | ସମ୍ଭବତଃ 
ଯେହେତୁ ଶଙ୍କର ପାରମାର୍ଥ଼କ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଅନ୍ତିମ ସତ୍ତା ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର 
କରିନାହାନ୍ତି, ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସେ ଛଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ନ୍ୟାୟ ଓ ଯୋଗ ଦର୍ଶନରେ ଦିଆ 
ଯାଇଥିବା ଯୁକ୍ତି ବାହାରକୁ ଯାଇନାହାନ୍ତି । ତେବେ ବ୍ୟାବହାରିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଶଙ୍କର କେବଳ 
ସେହି ବିଦ୍ୟାଳୟମାନଙ୍କର ଯୁକ୍ତକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଏଠାରେ ଶଙ୍କରଙ୍କ ମାନଦଣ୍ଡରୁ 
ସେହି ଯୁକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ସମୀକ୍ଷା କରାଯାଇପାରେ । 


ପ୍ରଥମତଃ ଶଙ୍କରଙ୍କ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଜଗତର କାରଣ ଓ ଜଗତକୁ କାର୍ଯ୍ୟ 

ବୋଲି ନିଆଯାଇପରେ । ଯେପରି କୂମ୍ଭର କାରଣ କୁମ୍ଭକାର, ସେହିପରି ଜଗତର କାରଣ 

ରଶ୍ଵର । ତେବେ ଏହି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶଙ୍କରଙ୍କ ବିଚାର ନ୍ୟାୟ ବା ଯୋଗ ଦର୍ଶନର ବିଚାରଠାରୁ 
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ପୂଥକ୍‌ । ନ୍ୟାୟ ବା ଯୋଗରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କେବଳ ନିମିତ୍ତ କାରଣ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି 
ଅଥଚ ଅଦ୍ବୈତ ବେଦାନ୍ତରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ନିମିତ୍ତ ଓ ଉପାଦାନ କାରଣ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଉଛି । ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଭଶ୍ଵର ନିଜର ମାୟା ଶକ୍ତିଦ୍ଵାରୀ ଜଗତକୁ 
ଉପ୍ପନ୍ଧ କରିଛନ୍ତି, ପ୍ରଥମରୁ ରହିଥିବା କୌଣସି ଉପାଦାନରୁ ନୁହେଁ ! ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ କେବଳ 
ନିମିତ୍ତ କାରଣ ବୋଲି ଗ୍ରହଣକଲେ ଉପାଦାନ ସକଳ କେଉଁଠାରୁ ଆସିଲା ବୋଲି ପ୍ରଶ୍ନ 
ଉଠିବ, ତାହାକୁ ଏଠାରେ ଏଡାଇ ଦିଆଯାଇଛି । ସୁତରାଂ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଜଗତର ଉପାଦାନ 
କାରଣ ଓ ନିମିତ କାରଣ ଭାବେ ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି | ତେବେ ଏହି ଯୁକ୍ତି ବିରୁଦ୍ଧରେ 
ଅନେକ ସମସ୍ଯା ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ଆଲୋଚିତ ହୋଇ ଏହି ଯୁକ୍ତିର ଅବୈଧତା 
ଦର୍ଶାଯାଇଛି । କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ଯୁକ୍ତି କିପରି ଅବୈଧ ଆମେ ପୂର୍ବରୁ ନ୍ୟାୟ ଓ ଯୋଗଦର୍ଶନ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆଲୋଚନା କରିଛେ, ତେବେ ଏଠାରେ ଏକ ନୂତନ ସମସ୍ୟା ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ 
କରାଯାଇପାରେ । ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଭଶ୍ଵର ସ୍ଵରୂପତଃ ବିଶୁଦ୍ଧ ଚୈତନ୍ଯ । 
ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେବ ଏକ ଭୌତିକ ଜଗତର ସୃଷ୍ଟି କିପରି ଅଭୌତିକ ଚେତନମୟ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କଠାରୁ ଆସିପାରିବ ? ଯଦି ବାସ୍ତବରେ ଛଶ୍ଵର ସଂପୂର୍ଣ ଅଭୌତିକ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଚୈତନ୍ୟମୟ ସତ୍ତା, ତେବେ ଏଥିରୁ ଏକ ଭୌତିକ ଜଗତର ସମ୍ଭାବନା ତାର୍କିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ 
ଅସଂଗତ ମନେହୁଏ ! 


ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତର ଅନ୍ଯ ଏକ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଯୁକ୍ତି ଅନୁଯାୟୀ ଏହି ବିଶ୍ଵର 
ପ୍ରୟୋଜନ, ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ଶୂଙ୍ଖଳା ଆଧାରରେ ଏକ ସର୍ବଜ୍ଞ ତଥା ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ । ଏକ ଆବଶ୍ୟକୀୟ କୁମ୍ଭକୁ ନିର୍ମାଣ କରିବାରେ ଯେପରି କୁମ୍ଭକାର 
ରହିଛି, ସେହିପରି ଏହି ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ ଓ ପ୍ରୟୋଜନଯୁକ୍ତ ବିଶ୍ଵର ସ୍ରଷ୍ଟା ଭାବେ ଭଶ୍ଵର ରହିଛନ୍ତି | 
ଏହି ଯୁକ୍ତି ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଏକ ଅତି ପ୍ରାଚୀନ ଯୁକ୍ତି ଯାହା ଅବୈଧ ବୋଲି ବହୁ ଦାର୍ଶନିକ 
ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ।| ଯେକୌଣସି ଏକ ଜଗତରେ କେତେକ ଶ୍ରଙ୍ଖଳା ବା ପ୍ରାକୃତିକ ଏକରୂପତାକୁ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ କରି ଏହି ସବୁ ନିୟମର କିଛି ନିୟାମକ ରହିଥୁବା ପରିକଳ୍ପନା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । 
ନୈତିକ ନିୟମ ବିଧାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ କେହି ବିଧାୟକ ରହିବା କଳନା କରାଯାଇପାରେ, କିନୁ 
ପ୍ରାକୃତିକ ବିଧାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ନିୟାମକଙ୍କୁ କଳ୍ଚନା କରିବା ଅସଂଗତ ଅଟେ । ପ୍ରକୃତିରେ 
ଥିବା ଶୁଂଖଳା, ବ୍ୟବସ୍ଥା ବା ପ୍ରୟୋଜନରୁ କୌଣସି ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ପ୍ରମାଣ କରିବା ସମୀଚୀନ 
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ନୁହେଁ | ପୁନଶ୍ଚ ପ୍ରକୃତିରେ ଯେ କେବଳ ଶ୍ରଙ୍ଖଳା ବା ପୂର୍ଣ୍ତା ରହିଛି ତା ନୁହେଁ, ପ୍ରକୃତିରେ 
ଅନେକ ଅଘଟଣ ବା ଅପୂର୍ଣ୍ଣତା ମଧ୍ଯ ରହିଛି | ଭୂମିକଂପ, ବାତ୍ୟା, ବନ୍ୟା, ନାନା ରୋଗ- 
ବାଧକ ମଧ୍ଯ ପ୍ରାକୃତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ରହିଛି | ମନୁଷ୍ୟ ଭିତରେ ମହତଭାବ ଯେପରି ରହିଛି, 
ସେହିପରି ଦୁର୍ବୃବଧି, ଦୁରାଚାର ପ୍ରବୃଭି ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ପ୍ରକୃତିର ଏହି ନକାରାତ୍ସକ ଦିଗ ପ୍ରତି. 
ବିତସ୍ପହ ରହି ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରୟୋଜନ ବା ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଦେଖୁ ଏକ ସର୍ବଞ୍ଞ ରଶ୍ଵରଙ୍କର ପରିକଛନା 
ଅସଂଗତ ମନେହୁଏ । ତେବେ ବିଶ୍ଵର ବ୍ୟବସ୍ଥା ବା ପ୍ରୟୋଜନ ଆଧାରରେ ଯଦି ବି ଏକ 
ମହାନ ବୁବ୍ଧିମାନ ଶିଳ୍ପୀଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ, ତେବେ ସେ ଯେ ସର୍ବଜ୍ଞ, 
ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ବା ଶାଶ୍ବତ ଏହା କିପରି କହାଯିବ ? ଏକ ଶିଳଛୀର ଭାବନାରୁ ଏକ ଶାଶ୍ବତ ଓ 
ସର୍ବଜ୍ଞ ଶିଳ୍ପୀର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ ନାହିଁ । 


ପୁନଶ୍ଚ ନ୍ୟାୟ ଦର୍ଶନର ନୀତିପରକ ଯୁକ୍ତିକୁ ଅଦ୍ବୈତି ବେଦାନ୍ତରେ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୀକାର 
କରାଯାଇଛି । ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ କର୍ମାଧ୍ଯକ୍ଷ ଭାବେ ନେଇ ଭଲ କର୍ମ ପାଇଁ ସୁଫଳ ଓ ମନ୍ଦ କାର୍ଯ୍ୟ 
ପାଇଁ ତାର ପରିଣାମ କର୍ଜାକୁ ଦେବାପାଇଁ ରଶ୍ଵରଙ୍କର ଆବଶ୍ଯକତା ରହିଛି । ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
କର୍ମଫଳ ପ୍ରଦାତାଭାବେ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ତାଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଛି । 
ନ୍ୟାୟ“ବୈଶେଷିକ ଦର୍ଶନରେ ଏହି ଯୁକ୍ତିକୁ ଆଲୋଚନାକରି ଏହାର ଅବୈଧତା ବିଷୟ 
ଆମେ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିଛେ, ସୁତରାଂ ତାହା ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା 
ନାହିଁ । ପୁନଶ୍ଚ ଏହି ସବୁ ଯୁକ୍ତିମାନଙ୍କର ତାର୍କିକ ଅସାରତା ଶଙ୍କର ସମ୍ଭବତଃ ଅନୁଭବ 
କରିଛନ୍ତି | ନଚେତ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରମାଣ ପାଇଁ ଶ୍ରୁତି ପ୍ରମାଣକୁ ସେ ଅନ୍ତିମ ପ୍ରମାଣ ବୋଲି 
ବିଚାରକରି ନଥାନ୍ତେ | ଅଦ୍ବୈତ ବେଦାନ୍ତରେ ଶ୍ରତି ପ୍ରମାଣକୁ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । 
ତେବେ ଶ୍ରୁତି ପ୍ରମାଣ କିପରି ଅଯୌକ୍ତିକ ତାହା ଯୋଗ ଓ ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ମଧ୍ଯ ବିଚାର କରାଯାଇଛି । ସୁତରାଂ ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବିଷୟରେ 
ଯେଉଁ ସବୁ ପ୍ରମାଣକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି ସେସବୁ ଅଯୌକ୍ତିକ ମନେହୁଏ | ମୋଟ ଉପରେ 
କହିଲେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍‌ଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରିବାପାଇଁ ତାର୍କିକ ମାନଦଶ୍ଡରୁ କୌଣସି ଯୁକ୍ତି ବୈଧ 
ନୁହେଁ । 


ତେବେ ଅଦୈତ ବେଦାନ୍ତ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରଂପରାରେ ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନ 
ନେବା ସହ ଏହା ଏକ ତାର୍ବିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା କରିଛି | ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
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ନାନା ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନ ରହିଥାଏ ! ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସୀୟ ଜ୍ଞାନ ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଠ ନୁହେଁ 
କିମ୍ବା ନିଶ୍ଚିତବାଚକ ନୁହେଁ । ଆଧୁନିକ ଦର୍ଶନ ପରିଭାଷାରେ ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତକୁ ଏକ 
ସଂଶୋଧନାମୂବକ ତର୍ତମୀମାଂସା (revisionary metaphysics) କୁହାଯିବ | ଏହି 
ତରତ୍ତ୍ରମୀମାଂସୀୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଜଗତର ଅବବୋଧ ପାଇଁ ମୌଳିକ ପ୍ରତ୍ୟୟମାନଙ୍କର ଅର୍ଥରେ 
ସଂଶୋଧନ ଆଣି ଏକ ପ୍ରତ୍ୟୟାତ୍ସକ ଆଧାର ଅବତାରଣା କରିଛି । 


ମୋଟ ଉପରେ ଅଦ୍ବୈତ ବେଦାନ୍ତ ମୁଖ୍ୟତଃ ଏକ ସଂଶୋଧନାତ୍ସକ ତର୍ଵଦର୍ଶନ 
ହେଲେ ବି ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ ଏହାର ଏକ ନକାରାତ୍ସକ ପ୍ରଭାବକୁ କେତେକ ବିଶିଷ୍ଟ 
ଲେଖକ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ବିଚାରାନୁଯାୟୀ ଏହି ଦର୍ଶନର ଛାଇ ତଳେ ବିଜ୍ଞାନ, 
ସାମାଜିକ ପ୍ରଗତି ଓ ଜୀବନପ୍ରତି ସଜନାତ୍ସକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ବିକାଶ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | 


୫.୬ ବିଶିଷ୍ଟାଦ୍ବୈତି ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ 


ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନର ଅନ୍ୟ ଜଣେ ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରବକ୍ତା ହେଉଛନ୍ତି ରାମାନୁଜ ଯେ କି 
ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମର ମଧ୍ଯ ଜଣେ ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରବକ୍ତା । ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ରକୁ ଭାଷ୍ୟକରି ଶଙ୍କର ଅଦ୍ବୈତ 
ବେଦାନ୍ତର ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥବାବେଳେ ରାମାନୁଜ ବ୍ରହୁସୂତ୍ରକୁ ଭାଷ୍ୟକରି ବି ଶିଷ୍ଟାଦ୍ବୈତ ବେଦାନ୍ତ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଛନ୍ତି । ଶଙ୍କର ଓ ରାମାନୁଜଙ୍କର ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସା ପରସ୍ପରଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପୃଥକ୍‌ | 
ଶଙ୍କରଙ୍କ ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତରେ ବ୍ରହ୍ମ ହିଁ ଏକମାତ୍ର ସତ୍ୟ, ଜଗତ ମିଥ୍ୟା, ଜୀବମାନେ 
ପରସ୍ପରଠାରୁ ପୂଥକ ନୁହଁନ୍ତି ତଥା ଜୀବ ବ୍ରହ୍ମଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଭିନ୍ନ ନୁହେଁ । କିନଧୁ ରାମାନୁଜଙ୍କ 
ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସାରେ ଇଶ୍ଵର ସତ୍ୟ ଓ ଜଗତ ମଧ୍ଯ ସତ୍ୟ । ଜୀବମାନେ ସତ୍ୟ ତଥା ସେମାନେ 
ପରସ୍ପରଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ । ଜୀବ ଭଶ୍ଵରଙ୍କଠାରୁ ମଧ୍ଯ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ୍ନ । 


ଶଙ୍କରଙ୍କ ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ କରାଯାଏ, 
କାରଣ ବ୍ରହ୍ମ ହେଉଛନ୍ତି ନିର୍ଗୁଣ ଓ ଅନିର୍ବଚନୀୟ ଅଥଚ ଭ୍ତଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ସଗୁଣ । 
ରାମାନୁଜଙ୍କ ମତରେ ବ୍ରହ୍ମ ଓ ଲଶ୍ଵର ଏକ ତଥା ଅଭିନ୍ନ | ଭଶ୍ଵର ହିଁ ଏକମାତ୍ର ପରମତର୍ତ | 
ତେବେ ଲଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ଚିତ୍‌ (ଚେତନା) ଓ ଅଚିତ୍‌ (ଅଚେତନ ବା ଜଡ) ଉଭୟର 
ନିୟାମକ । ସକଳ ଜଡବସ୍ତୁ ବା ଜଗତ ଶଶ୍ଵରଙ୍କ ଅଚିତ୍‌ ଅଂଶର ପରିପ୍ରକାଶ | ସେହିପରି 
ଚିତ୍ରୁ ଅସଂଖ୍ୟ ଜୀବମାନଙ୍କର ଉପ୍ପରି । ଏକ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ ସବୁ ଚିତ ଓ ଅଚିତ୍‌ 
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ରହିଛନ୍ତି । ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସହ ଚିତ୍‌ ଓ ଅଚିତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ରାମାନୁଜ ନାନା ଉପମା ମାଧ୍ଯମରେ 
ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ଚିତ୍‌ ଓ ଅଚିତ୍‌ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଶରୀର ସଦୃଶ୍ୟ ଓ ଭଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ଚିତ୍‌ ଓ 
ଅଚିତ୍ର ଆତ୍ସା ସଦୃଶ୍ୟ । ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵର ନିୟାମକ ଓ ନିୟନ୍ତ୍ରକ । ଆତ୍ସା ଯେପରି ଶରୀରକୁ 
ନିୟନ୍ତଣ କରେ, ଇଶ୍ଵର ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଜଗତକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରନ୍ତି | ଜଗତର ଓ ଅସଂଖ୍ୟ 
ଜୀବମାନଙ୍କର କାରଣ ହେଉଛନ୍ତି ଲଶ୍ଵର । ଭଶ୍ଵର ଜଗତର ଓ ଜୀବମାନଙ୍କର ଉପାଦାନ 
କାରଣ ଓ ନିମିତ୍ତ କାରଣ | ରାମାନୁଜଙ୍କ ମତରେ ଛଶ୍ଵର ସନାତନ ଓ ଅପରିବର୍ଭନୀୟ । 
ତେବେ ରାମାନୁଜ ସୃଷ୍ଟି ଓ ପ୍ରଳୟର ଅବଧାରଣା ପୋଷଣ କରି କହନ୍ତି ଯେ ପ୍ରଳୟରେ ସବୁ 
କିଛି ରଶ୍ଵରଙ୍କଠାରେ ବିଲୀନ ହୋଇଯାଏ । ସୃଷ୍ଟି ଓ ପ୍ରଳୟ କ୍ରମାଗତ ପ୍ରକ୍ରିୟା ବୋଲି 
ରାମାନୁଜ ବିଶ୍ଵାସ କରିଛନ୍ତି | ତେବେ ସୃଷ୍ଟିହେବାରେ ବା ପ୍ରଳୟ ହେବାରେ ଭଶ୍ଵର ପରିବର୍ରିତ 
ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । ରାମାନୁଜ ଶଙ୍କରଙ୍କର ମାୟାବାଦକୁ ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତିନାହିଁ । ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତ 
ବିବର୍ତବାଦକୁ ଗ୍ରହଣକରି ଜଗତକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାବେଳେ ବିଶିଷ୍କାଦ୍ବିତବାଦ ପରିଣାମବାଦକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରିଥାଏ । ପରିଣାମବାଦ ଅନୁଯାୟୀ ଜଗତର ଉପପତି ସମୟରେ ଛଶ୍ଵବରଙ୍କର 
ଅଚିତ୍‌ ଅଂଶଟି ଜଡ ଜଗତରେ ପରିଣତ ହୁଏ ଓ ଚିତ୍‌ ଅଂଶରୁ ଜୀବାତ୍ସାମାନେ ବିକଶିତ 
ହୁଅନ୍ତି । ସୃଷ୍ଟି ପୂର୍ବରୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ ଚିତ୍‌ ଓ ଅଚିତ୍‌ ଅବ୍ୟକ୍ତ ଭାବରେ ଥାଏ, ଏହାକୁ 
କାରଣ ବ୍ରହ୍ମ କୁହାଯାଏ । କିନ୍ତୁ କାରଣ ବ୍ରହ୍ମରୁ ଯେତେବେଳେ ଜଗତ ଓ ଜୀବମାନେ 
ପ୍ରକାଶିତ ହୁଅନ୍ତି ସେତେବେଳେ ଶଶ୍ଵବରଙ୍କର ଏହି ସମିତିକୁ କାର୍ଯ୍ୟବ୍ରହ୍ନ ବୋଲି ଅଭିହିତ 
କରାଯାଏ । 


ପୁନଶ୍ଚ ରାମାନୁଜଙ୍କର ଶଶ୍ଵବର ନିର୍ଗୁଣ ନୁହଁନ୍ତି, ସେ ସଗୁଣ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବହୁ ସତ୍ଗୁଣର 
ଆଧାର । ଉପାସନାଦ୍ାରା ହିଁ ତାଙ୍କର କୃପା ମିଳେ ଓ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ କୃପାଦ୍ଵାରା ଜୀବ ମୁକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଏ । ମୋକ୍ଷ ପ୍ରାପ୍ରଦ୍ଵାରା ଜୀବ ଆଉ ପୁନର୍ଜନ୍ସ ଲାଭ କରେ ନାହିଁ । ତେବେ ରାମାନୁଜ 
କେବଳ ବିଦେହ ମୁକ୍ତିରେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ଯାଇ ଜୀବ ମୁକ୍ତିଲାଭ 
କରେ । 


ରାମାନୁଜ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରଂପରାରେ ଇଶ୍ଵରବାଦର ଜଣେ ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରବକ୍ତା 

କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ରାମାନୂଜଙ୍କର ଭଶ୍ଵର-ଅବବୋଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି 

ସାକାର, ସଗୁଣ, ବ୍ୟଭ୍ତିତ୍ଵସଂପନ୍ନ ଓ କରୁଣାମୟ | ଇଶ୍ଵର ହି ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା, ସଂରକ୍ଷକ, 
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ଶାସକ ଓ ସଂହାରକ | ଇଶ୍ଵର କର୍ମଫଳଦାତା ଭାବରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟର କର୍ମର ଫଳ 
ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି । 


ତେବେ ରାମାନୁଜ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଓ ସ୍ଵରୂପ ନେଇ ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵାସ ପୋଷଣ 
କରିଛନି, ତାହାକୁ କୌଣସି ତାର୍କିକ ଯୁକ୍ତିଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିନାହାନ୍ତି | 
ସେ କେବଳ ଶବ୍ଦ-ପ୍ରମାଣକୁ ଏକ ମାତ୍ର ଆଧାର ଭାବରେ ନେଇଛନ୍ତି । ଶ୍ରତି-ପ୍ରମାଣ 
ରାମାନୁଜଙ୍କ ମତରେ ହେଉଛି ଏକମାତ୍ର ପ୍ରମାଣ | ଯେହେତୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବ୍ରହମସୂତ୍ର, 
ଉପନିଷଦ, ଗୀତା ଓ ଅନେକ ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧମାନଙ୍କର 
ବର୍ଣ୍ଣନା ଆଧାରରେ ସେ ଶତଶ୍ବରଙ୍କୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ନେଇଛନ୍ତି |! ରାମାନୁଜ ଏକ ବିଶ୍ଵାସର 
ଦୃଷ୍ଟିପୋଷଣ କରି ଧାର୍ମିକ ମାନସିକତା ଆଧାରରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଧାର୍ମିକ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଭିତରେ ବିଶ୍ଵାସ ହିଁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ନେଇଥାଏ ଓ ଜୀବନର ସକଳ ଘଟଣାପ୍ରବାହ ତଥା 
ଜଗତର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶବର ହିଁ ପ୍ରମୁଖ ବିଚାର ଭାବେ ସ୍ଵୀକୃତ ହୋଇଥାଏ । ରାମାନୁଜ 
କେବଳ ଏକ ଧାର୍ମିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାର ପ୍ରୟାସ କରି ତାଙ୍କର ସ୍ଵରୂପକୁ 
ନାନା ଭାବରେ କଳନା କରିଛନ୍ତି । ଶବହ୍ଦପ୍ରମାଣ ଏକ ସ୍ଵାଧୀନ ପ୍ରମାଣଭାବେ ସତ୍ୟର ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରିପାରିବ ନାହିଁ । ଏହା ଶାସ୍ତ୍ରରେ କୁହାଯାଇଛି, ସୁତରାଂ ଏହା ସତ୍ୟ କହିବା ଏକ ବିଚାରଶୀଳ 
ଭାବନା ନୁହେଁ । ସେପରି ହେବାଦ୍ବାରା ଆପ୍ତଦ୍ଵାହି ତର୍କଦୋଷ ହିଁ ଆସିଥାଏ । ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାପାଇଁ ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ବା ସେପରି କିଛି ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ଆଧାର ଦେବାକୁ ହୋଇଥାଏ, 
ନଚେତ ଏହା ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ହୋଇଯାଏ । ଏକ ପ୍ରଚଳିତ ବିଶ୍ବାସରେ ଆସ୍ପା ସ୍ଥାପନଦ୍ଵାରା 
ସତ୍ୟର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହୁଏ ନାହିଁ । ସତ୍ୟର ଅନୁସନ୍ଧାନକାରୀ ବିଶ୍ଵାସର ଉର୍୍ବକୁ ଯାଇ ତାର 
ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଆଧାର ଖୋଜିଥାଏ । 


ପୁନଶ୍ଚ ରାମାନୁଜ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ସହ ଜଗତ ଓ ଜୀବର ଯେଉଁ ସମନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି 
ସେଥୁରେ ମଧ୍ଯ କେତେକ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଦୁର୍ବଳତା ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୋଇଥାଏ | ଚିତ୍‌ ଓ ଅଚିତ୍‌ 
ହିଁ ରଶ୍ବରଙ୍କର ଅଭିନ୍ନ ଅଂଶବିଶେଷ | ତେବେ ଜଡ ଜଗତ ଅଚିତ୍ର ଓ ଜୀବସକଳ ଚିତ୍ର 
ଅଂଶବିଶେଷ ହୋଇଥିବାରୁ ଏସବୁ ହିଁ ଲଶ୍ଵରଙ୍କର ଅଂଶବିଶେଷ ଅଟେ | ସୁତରାଂ ଭଶ୍ଵର 
ଯେପରି ନିତ୍ୟ ଓ ଶାଶ୍ବତ, ଚିତ୍‌ ଓ ଅଚିତ୍‌ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ନିତ୍ୟ ଓ ଶାଶ୍ବତ । ତେବେ 
ଭୌତିକ ଜଗତର ପରିବର୍ଭନଶୀଳତା ଓ ଜୀବର ସୁଖ ଦୁଃଖ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଉପରେ କୌଣସି 


-9୮୬- 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ପ୍ରଭାବ ପକାଏ ନାହିଁ ବୋଲି ରାମାନୂଜ କହିଛନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଡଜଗତ ବା ଜୀବଜଗତ 
ଅଚିତ୍‌ ଓ ଚିତ୍ର ରୂପରେ ଯଦି ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଅଂଶବିଶେଷ, ତେବେ ସେମାନଙ୍କ ସ୍ତରରେ 
ପରିବରନ, ସୁଖ-ଦୁଃଖ ଜନିତ ଘଟଣା ସକଳ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ କୌଣସି ରୂପରେ ପ୍ରଭାବିତ ନ 
କରିବା କହିବା ତାର୍କିକ ମାନଦଶ୍ଡରୁ ସଂଗତ ମନେହୁଏ ନାହିଁ | ଛଶ୍ଵରଙ୍କର ଅଂଶ ଚିତ୍‌ ଓ 
ଅଚିତ୍‌ ପରିବର୍ଉନଶୀଳ ଅଥଚ ଭଶ୍ଵର ଅପରିବର୍ରଭନୀୟ କହିବା କେତେଦୂର ଯୁକ୍ତିସଂଗତ ? 


ସେହିପରି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଜଡଜଗତ ଓ ଜୀବଜଗତର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ରହିଛି କି 
ନାହିଁ ବୋଲି ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ରାମାନୁଜଙ୍କର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ସନ୍ତୋଷଜନକ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । 
ଗୋଟିଏ ଦୃଷ୍ଷିରୁ ବିଚାରକଲେ ଯେହେତୁ ଜୀବ ଓ ଜଗତ ଯଥାକ୍ରମେ ଚିତ୍‌ ଓ ଅଚିତ୍‌ 
ରୂପରେ ଇଶ୍ଵବରଙ୍କର ଅଂଶ, ତେଣୁ ସେମାନେ ଇଭଶ୍ବରଙ୍କଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ନୁହଁନ୍ତି । ଗୋଟିଏ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ଜୀବ ଓ ଜଗତକୁ ଶଶ୍ବରଙ୍କର ଅଭିନ୍ନ ଅଂଶ ଭାବରେ ନେଇ ସେମାନଙ୍କର 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ସ୍ଵୀକାର କରିନାହାନ୍ତି | ଅନ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ଜଗତ ଓ ଜୀବମାନଙ୍କର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 
ସ୍ଥିତିକୁ ବି ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ଯଦି ଜୀବ ଓ ଜଗତର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ପିତିକୂ ସ୍ବୀକାର କରାଯାଏ, 
ତେବେ ସେମାନଙ୍କୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ବୋଲି ନେବାକୁ ହେବ, କିମ୍ବା ଯଦି ସେମାନଙ୍କୁ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଅଭିନ୍ନ ଅଂଶ ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ ତେବେ ସେମାନଙ୍କର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତାକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ପାରିବନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ରାମାନୁଜଙ୍କ ଦର୍ଶନରେ ଏ ଦୁଇ ବିପରୀତି ସ୍ପିତିକୁ 
ଏକତ୍ର ମିଶାଇ ଦିଆ ଯାଇଥିବାରୁ ବୌବ୍ଧିକ ଅସ୍ପଷ୍ଟତା ହିଁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ । 


ଦାର୍ଶନିକ ବିଶ୍ଲେଷଣର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ରାମାନୁଜ ଏକ ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସୀୟ ଭାବନାକୁ 
ଉଦ୍ରେକ କରାଇଛନ୍ତି । ଶଙ୍କରଙ୍କ ଦର୍ଶନ ସହ ତୁଳନା କଲାବେଳେ ଉଭୟଙ୍କର ଦାର୍ଶନିକ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପରସ୍ପରଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଓ ଏପରିକି ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ । ତତ୍ତ୍ମୀମାଂସୀୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ ବିଚାର ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରେ ସୁବିଦିତ କାରଣ ଏକ ଦାର୍ଶନିକ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଏକ ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଠ ତଥ୍ୟ ନୁହେଁ | ଦାର୍ଶନିକମାନେ ସର୍ବଦା ପ୍ରତ୍ୟୟମାନଙ୍କର ବିଶ୍ଲେଷଣ 
କରିବାକୁ ଯାଇ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ତାର୍କିକ ବା ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ଢାଞ୍ଚା ନିର୍ମାଣ କରିଥାନ୍ତି । ଶଙ୍କର ଓ 
ରାମାନୁଜ ସେହିପରି ଦୂଇଛି ଭିନ୍ନ ସୈଦ୍ଧାନିକ ତତ୍ତ୍ଵର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି । ତେବେ 
ଅଦ୍ଵୈତବାଦ କେତେକ ତାର୍ବିକ ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା 
କରିଛି ।ଏହି ଯୁକ୍ତିର ଯାହା ସବୁ ଦୁର୍ବଳତା ଥଲେ ବି ଏହା ବିଶ୍ଵାସ ପରିବର୍ରେ 


-୨୮୭- 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଯୁକ୍ତିଶୀଳତାକୁ ଅଧ୍ବକ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଛି ! ପରନ୍ତୁ ରାମାନୁଜଙ୍କର ବିଶିଷ୍ଟାଦ୍ଵବୈତ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ଅଧ୍ବକ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ନେଇଛି । ବିଶେଷକରି ବୈଷ୍ଣବବାଦୀ 

ବିଚାରର ପୂଶ୍ଠପୋଷକଭାବେ ରାମାନୁଜ ତାଙ୍କର ଭଶ୍ଵରୀୟ ଭାବନା ସକଳକୁ କଳନା ଓ 
ବିଶ୍ଵାସ ଆଧାରରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ତେବେ ଭଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍‌ ଓ 
ସ୍ଵରୂପ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ଯୁକ୍ତି ଦେଇନାହାନ୍ତି ବା ସେପରି କିଛି ନୂତନ ଦିଗ୍‌ଦର୍ଶନର 
ଅବତାରଣା କରିନାହାନ୍ତି । ସମସାମୟିକ ସମୟର ପ୍ରଚଳିତ ବିଶ୍ବାସକୁ ଗ୍ରହଣକରି ତାହାକୁ 
ଦାର୍ଶନିକ ପଟ ଦେବାକ ଯାହା ସେ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି | ସୁତରାଂ ରାମାନୂଜଙ୍କର ଦର୍ଶନ ଏକ 
ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଦର୍ଶନ ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବିଷୟରେ ସେପରି କିଛି ମହତ୍ତୃପୂର୍ଣ 
ଦିଗ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରିନାହିଁ । 

ସହାୟକ ଗ୍ରନ୍ଧ 


୧. ଏସ.ଏନ.ଦାସଗୁପ୍ରତ ଏ ହିଷ୍ଷି ଅଫ ଇଶ୍ରିଆନ ଫିଲୋସଫି ପ୍ରଥମ ଖଣ୍ଡ , ପୃଷ୍ଠାଂ ୨୨୯ 


ବ*. ® 
ଵୃୃଂ *ୃଂ ୬ 
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ପରିଚ୍ଛେଦ-୬ 
ନିରୀଶ୍ବରବାଦର କେତେକ ଦିଗନ୍ତ 


୬.୧ ଇଶ୍ଵରବାଦୀ ଯୁକ୍ତିର ଅସାରତା 


ବିଗତ ଆଲୋଚନା ମାନଙ୍କରୁ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଠ ହୋଇଛି ଯେ, ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ 
ଇତିହାସରେ କେତେକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାବେଳେ ଅନ୍ୟ କେତେକ 
ବିଦ୍ୟାଳୟ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ତେବେ ଯେଉଁ ବିଦ୍ଯାଳୟ ଗୁଡିକ 
ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ସେମନେ ଭତଶ୍ଵବରଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ ନେଇ ଏକ ପ୍ରକାରର ବିଚାର 
ବ୍ୟକ୍ତ କରିନାହାନ୍ତି | କେତେକ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ବ୍ୟକ୍ତିଂସତ୍ତା ଆରୋପ କରାଯାଇଛି 
ଓ ଅନ୍ୟ କେତେକ ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଭ୍ତଶ୍ବରଙ୍କ ବିଷୟରେ ଏକ ତରତ୍ତ୍ରମୀମାଂସୀୟ 
ଅବଧାରଣା ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଛି । ପୁନଶ୍ଚ ଯେଉଁମାନେ ଛଶ୍ଵରଙ୍କୁ ବ୍ୟକ୍ତିସତ୍ତା ଆରୋପକରି 
ମାନବତ୍ଵାରୋପୀ ଅବଧାରଣାରେ ଇଶ୍ବରଙ୍କର ପରିକଳ୍ନା କରିଛନ୍ତି, ସେମାନେ ମଧ୍ଯ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ ବା ଜଗତ ସହିତ ତାଙ୍କର ସମ୍ବନ୍ଧ ନେଇ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ମତପୋଷଣ 
କରିଛନ୍ତି । ମୋଟ ଉପରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ସ୍ପିତି, ସୂରୂପ ଓ ଜଗତ ସହିତ ତାଙ୍କର ସମନ୍ଧ 
ନେଇ ଛତଶ୍ବରବାଦୀ ଦର୍ଶନ ବିଦ୍ୟାଳୟମାନ ସହମତି ପ୍ରକାଶ କରିନାହାନ୍ତି । ସେହିପରି 
ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବା ବିଦ୍ୟାଳୟମାନ ନିଜ ନିଜ ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାର ପୂଷ୍ଠଭୂମିରେ 
କେତେକ ଯୁକ୍ତିମାନଙ୍କର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି କିମ୍ବା ଶବ୍ଦପ୍ରମାଣକୁ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ଭାବେ 
ନେଇ ଛତଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୂ ଏକ ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ଭାବନା ଭାବରେ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ଯେଉଁମାନେ 
ବି ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନେଇଛନ୍ତି ସେ ସବୁ ଯୁକ୍ତମାନଙ୍କର ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ 
ସବୁର ଅବୈଧତା ଆମେ ଆଲୋଚନା କରିଛେ | ଯେଉଁ ଯୁଗର ବୌବ୍ଧିକ ଅନ୍୍‌ଷାରେ 
ଏସବୁ ଯୁକ୍ତି ବେଶ୍‌ ଅକାଟ୍ୟ ବା ବୈଧ ମନେ ହେଉଥଲା ତାର ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ 
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ତାର୍କିକ ବିଶ୍ଲେଷଣର ଗଭୀରତା ମଧ୍ଯ ଦେଇ ସେସବୁ ଯୁକ୍ତି ଅବୈଧ ସାବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇଯାଇଛି । 
ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାରର କ୍ରମବିକାଶ ଧାରାରେ କୌଣସି ତାର୍ତିକ ଭାବନାକୁ ନେଇ ନାନା ଯୁକ୍ତି, 
ପ୍ରତିଯୁକ୍ତ ଅନୁଶୀଳନ ଇତ୍ଯାଦି ମଧ୍ୟ ଦେଇ ବିଚାର ଗଭୀରତର ହୋଇଛି | ଯେହେତୁ 
ଇଶ୍ଵର ପ୍ରତୀତି ଏକ ମୌଳିକ ପ୍ରଶ୍ନ ଓ ଏ ନେଇ ନାନା ସମ୍ଭେଗାତ୍ସକ ବିଚାର ବୌଵ୍ଧିକ 
ସ୍ତରରେ ଓ ଜନଜୀବନରେ ରହିଛି ତେଣୁ ଛଶ୍ଵର ଭାବନାକୁ ନେଇ ନାନା ଗମ୍ଭୀର ଆଲୋଚନା 
ଦର୍ଶନ ସ୍ତରରେ ହୋଇଛି । ପରିଣାମତଃ ଭଶ୍ଵରବାଦ ସମର୍ଥତ ଯୁକ୍ତିମାନଙ୍କର ବୈଧତାର 
ବିଶ୍ଲେଷଣରୁ ସେସବୁ କିପରି ଦୋଷଯୁକ୍ତ ତାହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହେବାରେ ଲାଗିଛି । ବସ୍ତୁତଃ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ କୌଣସି ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଆଧାର ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାର ବିଫଳତାରୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର 
ଉତ୍ତବ ହୋଇଛି । 


ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ କଣ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅଭାବ ବା ଅନସ୍ତିତ୍‌ଵକୁ ପ୍ରମାଣ 
କରିପାରୁଛି ? ଯଦି ଇଶ୍ଵରବାଦ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତୃକୁ ପ୍ରମାଣ କରିବାରେ ବିଫଳ ହେଉଛି 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଛଶ୍ବରଙ୍କ ଅନସ୍ତିତ୍‌ଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରିବାରେ ସଫଳ ହେଉଛି କି ? ଭଶ୍ବରଙ୍କର 
ଅସ୍ତିତଵକୁ ଯେପରି ପ୍ରମାଣ କରି ହେବନାହିଁ, ଭଶ୍ଵବରଙ୍କର ଅନସ୍ତିତଵକୁ ସେପରି ପ୍ରମାଣ କରି 
ହେବନାହିଁ । ତେବେ ଇଛଶ୍ବରଙ୍କର ଅନସ୍ତିତ୍‌ ପ୍ରମାଣ କରିବା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ଵ 
କାହିଁକି ହେବ ? ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଶଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍‌ ନାହିଁ ବୋଲି କହିବା ପରିବର୍ରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପର୍କରେ ଦିଆ ଯାଉଥବା ଯୁକ୍ତି କିପରି ଅସଙ୍ଗତ ଓ ଅବୈଧ ତାହା ହିଁ ଦର୍ଶାଇ 
ଆସିଛି । ପୁନଣ୍ଢ ଭଶ୍ଵର ଭାବନାକୁ ନେଇ ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର 
ସ୍ଵରୂପର ବିଭିନ୍ନ ବ୍ଯାଖ୍ୟା କରିଛନ୍ତି, ସେ ସବୁର ତୁଳନାତ୍ସକ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ସେ ସବୁ 
କିପରି ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ ତାହା ହିଁ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛି । ରଶ୍ବରଙ୍କ ବିଷୟରେ 
ବିଭିନ୍ନ ଦାର୍ଶନିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟାନ ଗୁଡିକ କିପରି ପରସ୍ପର ସହ ଅସଂଯୋଜିତ ଓ ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ 
ଏବଂ ଭତଶ୍ଵବର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଜନିତ ପ୍ରମାଣ ସକଳ କିପରି ଅବୈଧ ଏହା ଦର୍ଶାଇବା ଭିତରେ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ବିଚାରର ଉଦ୍ରେକ ହୋଇଛି । ସୁତରାଂ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସକାରାତ୍ସକ ଭାବେ 
ଇଶ୍ବରଙ୍କର ଅନସ୍ତିତଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରୁନାହିଁ ବରଂ ଭଶ୍ଵର ବିଚାର ଓ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ କଣ ସବୁ 
ବୌଦ୍ଧିକ ଜଟିଳତା ଓ ଅବୈଧତା ରହିଛି ତାହା ହିଁ ଦର୍ଶାଉଛି । ବସ୍ତୁତଃ ଭଶ୍ଵରବାଦ ପରି 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଏକ ବିଶ୍ଵାସ ନୁହେଁ, ବରଂ ଏକ ବିଶ୍ଵାସର ଅଭାବ କହିଲେ ଅତ୍ରୟକ୍ତ ହେବନାହିଁ । 
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ସୁତରାଂ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଯେ ଏକ ନକାରାତ୍ସକ ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ରହିଛି ଏହା କୂହାଯାଇ 
ପାରେ । ଛଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନାର ବିଶ୍ଲେଷଣ ଓ ଦୁର୍ବଳତା ଭିତରୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଏକ 
ବିଚାର ଭାବରେ ଉଦ୍ରେକ ହୋଇଛି । ଯେହେତୁ ଇଶ୍ଵରବାଦୀ ଚିନ୍ତକମାନେ ଇଶ୍ବରଙ୍କର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରିପାରି ନାହାନ୍ତି ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଏକ ତର୍କସଂଗତ 
ବିକଳଭାବେ ବୌବଵିକ ସ୍ତରରେ ଗୃହୀତ ହିଁ ହେଉଛି । ଏକ ଜଟିଳ ବା ଗଭୀର ବୌଦ୍ଧିକ 
ଆଲୋଚନା ମଧ୍ଯ ଦେଇ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ବିକଳ୍ପ ଆସୁଛି । ବସ୍ତୁତଃ ଏଠାରେ ଇଶ୍ଵରବାଦ 
ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ମଧ୍ୟରେ ଏକ ମୌଳିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଆସୁଛି । ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ 
ଜଣେ ସାଧରଣ ବ୍ୟକ୍ତି ବୌଵ୍ଧିକ ବିଚାର ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ ରହି ଶଶ୍ଵର, ଦେବ-ଦେବୀ ବା 
ସେପରି କିଛି ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତାରେ ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ଥାପନ କରିପାରେ । ନାନା ମନସ୍ତାର୍ତିକ 
କାରଣ ବା ସାମାଜିକ ପ୍ରଭାବର ପରିଣାମରୁ ଜଣେ ଇଶ୍ବରବିଶ୍ଵାସୀ ହେବା ସହଜ ମନେହୁଏ ! 
କିନ୍ତୁ ଏହି କାରଣରୁ ଜଣେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ହେବା ପ୍ରାୟତଃ ସମ୍ଭବ ହୁଏନାହିଁ । ଭଶ୍ଵର 
ବିଶ୍ଵାସର ବୌଵ୍ଧିକ ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ ନରହି ବରଂ ଗଭୀର ଚିନ୍ତନ ବା ଅନୁଶୀଳନ 
ଦେଇ ଜଣେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ହୋଇଥାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ହୁଏତ କୌଣସି ବିଚାରଗତ ସ୍ପଷ୍ଟତା 
ନରଖୁ ସମ୍ଭେଗାତ୍ସକ ସ୍ତରରେ ଇଶ୍ଵରବାଦୀ ହେବା ସହଜ ମନେହୁଏ, କିନୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ 
ହେବା ସହଜବୋଧ ହୁଏନାହିଁ । ତେବେ ବାସ୍ତବ ଜୀବନର ବିଶ୍ଵାସର ଆଧାରରେ ଇଶ୍ଵରବାଦ 
ସମ୍ଭେଗାତ୍ଵକ ହୋଇପାରେ ବା ବୈଚାରିକ ହୋଇପାରେ । ସେହିପରି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ମଧ୍ଯ 
ସମ୍ବେଗାତ୍କ ହୋଇପରେ ବା ବୌଦ୍ଧିକ ଅଥବା ଦାର୍ଶନିକ ସ୍ତରର ହୋଇପାରେ | ସମାଜର 
ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷ ନାନା ମନସ୍ତାତ୍ତିକ କାରଣ ବା ସାମାଜିକ ପ୍ରଭାବ ନେଇ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି । ତେବେ ଖୁବ୍‌ ମୁଷ୍ଢିମେୟ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ବିଶ୍ବାସକୁ ଭିଭି ଦେବାକୁ କିଛି 
ବୌଵ୍ଧିକ ବା ଦାର୍ଶନିକ ଅନୁଶୀଳନ କରିଥାନ୍ତି । ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଯୁକ୍ତି ଆଧାରରେ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ପାଇଁ କେତେକ ପ୍ରମାଣର ବି ଆଶ୍ରୟ ନେଇଥାନ୍ତି | ସେହି ପ୍ରମାଣ ତର୍କବିରୁଦ୍ଧ 
ବା ଅବୈଧ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି ଯେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଏକ ବୈଧ ଭାବନା ! 
ଏପରିକି ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଏକ ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ସତ୍ୟ ଭାବେ ସ୍ବୀକାର କରି 
ନେଇଥାନ୍ତି ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠାଇବା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗହିଁତ ବା ଅନୈତିକ ବୋଲି 
ଭାବିଥାନ୍ତି ।: ସେପରିସ୍ଥଳେ ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ଯାହା କିଛି ଭିତ 
ବା ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା କରାଯାଏ, ତାହା ପରିଶେଷରେ ସମ୍ଭେଗାତ୍ସକ ରୂପ ନେଇଥାଏ | 
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ବସ୍ତୁତଃ ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପଶ୍ଚାତରେ ସମ୍ବେଗାତ୍ସକ 
କାରଣର ପ୍ରାବଲ୍ୟ ଥାଏ, ଅଥଚ ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ ଛଶ୍ଵରବାଦକୂ ଗ୍ରହଣ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
କିଛି ଯୌକ୍ତିକ କାରଣ ଆସେ, ସେହି ଯୁଲ୍ତି ଯେତେ ଅବୈଧ ହେଉନା କାହିଁକି । ତେବେ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୂୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ନେଇ କେତେକ ବୈଚାରିକ ସ୍ପଷ୍ଟତା ଥାଏ । ଅବଶ୍ୟ 
ସଥଳବିଶେଷରେ ସମ୍ଭେଗାତ୍ସକ କାରଣ ମଧ୍ଯ ଆସିଥାଏ | ଜଣେ ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତ ସାମାଜିକ 
ଜୀବନ ଭିତରେ ଦେଖେ ଯେ କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି, ପୂଜା-ପାର୍ବଣ ଓ 
ଧାର୍ମିକ କର୍ମକାଣ୍ଡକୁ ନିଜ ଜୀବନ-ଶୈଳୀରେ ମିଶାଇ ଦେଇଛନ୍ତି | ଅଥଚ ସେମାନେ ନାନା 
ଅନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ସଂପୃକ୍ତ, ଅତ୍ୟନ୍ତ ସ୍ବାର୍ଥପର ଓ ଅସମ୍ବେଦନଶୀଳ । ଛଶ୍ବର- ବିଶ୍ବାସୀ 
ଲୋକଙ୍କର ଅନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟଧାରା ଦେଖ କେହି ବ୍ୟକ୍ତି ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି ଅବିଶ୍ବାସ ପ୍ରକାଶ 
କରିପାରେ ଓ ସେପରି ସ୍ତରରେ ଏହାକୁ ସମ୍ମେଗାତ୍ସକ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ କୁହାଯାଇପାରେ । 
ଏହି ପ୍ରକାର କୌଣସି ଆବେଗ ବା ଭାବପ୍ରବଣତାଦ୍ଵାରା ପରଚାଳିତ ହୋଇ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯିବାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଜନଜୀବନରେ କ୍ଚିତ ଦେଖାଯାଏ । ତେବେ ନିଜର ବିଚାର 
ଓ ଭାବନାର କଷଟିରେ ଇଶ୍ଵରବାଦକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ 
ବୈଚାରିକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ କୁହାଯାଇପାରେ । ବୈଚାରିକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ 
ମୁକ୍ତ ବିଚାରଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟି ରହିଥାଏ । ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସାଧାରଣତଃ ଏକ ମୁକ୍ତ ଆଲୋଚନାର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ । ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ ଓ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ଦିଆ ଯାଇଥିବା ଯୁକ୍ତିଗୁଡିକୁ ଯଥାକ୍ରମେ 
ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ଓ ଅବୈଧ ଜାଣିବା ପରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ଏକ ତାର୍କିକ ପରିଣାମ 
ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ! ପୁନଶ୍ଢ ସମାଜ, ସଭ୍ୟତା, ସଂସ୍କୃତିର ଧାରାକୁ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନାରୁ 
ଏହା ଜଣାଯାଏ ଯେ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ପଶ୍ଚାତରେ ମାନବିକ ପ୍ରୟାସ ହିଁ ରହିଛି । 
ବିବର୍ଗନଧାରାରେ ମଣିଷର ଉପ୍ପଭ୍ତିଠାରୁ ଆଧୁନିକ ଜୀବନର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମଣିଷର 
ପ୍ରୟାସ, ଅନୂସନ୍ଧିସା ଓ ସଂଘବଦ୍ଧ ସଂକଳ ରହିଛି | ଯେଉଁ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ମଣିଷ ତାର ସାମାଜିକ 
ଜୀବନକୁ ଉନ୍ନତ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛି, ସେହି ପ୍ରଚେଷ୍ଟାରୁ ସେହି ଭୂଖଣ୍ଡରେ ସଭ୍ୟତା ଓ 
ସଂସ୍କୃତିର ଚକ ଆଗକୁ ଯାଇଛି | ଯେଉଁ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ମଣିଷର ପ୍ରୟାସ ତଳେ ରହିଛି ସେଠାରେ 
ସଭ୍ୟତା ପଛରେ ପଡିଛି ଓ ବିକାଶର ଚକ ଆଗକୁ ଯାଇନାହିଁ | ବସୁତଃ ସାମାଜିକ ବିକାଶ 
ପଶ୍ଚାତରେ କୌଣସି ଦୈବୀ ବା ଏଶ୍ବରିକ ସାହାଯ୍ୟ ନାହିଁ । ବରଂ ଏହା ଏକ ଆନୁଭବିକ 
ସତ୍ୟ ଯେ ପ୍ରାକୃତିକ ଘନଘଟା ଯୋଗୁଁ ବେଳକେ ମଣିଷର ସଂସାର ଉଚ୍ଛନ୍ନ ହୋଇଯାଇଛି । 


-୨୯୨- 
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ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରାକୃତିକ ଦୁର୍ବିପାକ ମଣିଷର ସଂସାରକୁ ବେଳେବେଳେ ବିପର୍ଯ୍ୟସ୍ତ କରିଦେଇଛି । 
ତଥାପି ମଣିଷର ପ୍ରୟାସ, ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଓ ପ୍ରକୃତି ଉପରେ କ୍ରମବର୍ବିଷ୍ଣୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଯୋଗୁଁ ଜୀବନ 
ଅଧ୍ବକ ସୁଖପ୍ରଦ ଓ ଅନେକାଂଶରେ ବିପଦଶୂନ୍ୟ ହେବାରେ ଲାଗିଛି । ମୋଟ ଉପରେ 
ସବୁରି କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଣିଷର ପ୍ରୟାସ ହିଁ ମୁଖ୍ୟ ସ୍ଥାନ ନେଇଛି । ଜଗତ ଓ ଜୀବନ ନେଇ ଏହି 
ପ୍ରକାରର ଅବବୋଧ ଏକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଜୀବନଧାରା ପାଇଁ ସହାୟକ ହୋଇଛି । 


ବୌଦ୍ଧିକ ବିଚାରର କ୍ରମ ବିକାଶଧାରାରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସଂପ୍ରତି ଯେପରି ଏକ 
ବିସ୍ତୃତ ଅର୍ଥକୁ ବୁଝାଉଛି, ଅତୀତରେ ଏହା ସେପରି ବୁଝାଉନଥଲା | ଭଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵରେ 
ଅବିଶ୍ବାସ ହିଁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଅର୍ଥ ଥଲା | ସାଂପ୍ରତିକ ଅବବୋଧ ଭିତରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ 
କୌଣସି ପ୍ରକାରର ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତା ବା ଘଟଣା ଓ ଚମକ୍କାରିତାକୁ ଅସ୍ୀକାର କରିଥାଏ, 
କିନୁୁ ଅତୀତରେ କେବଳ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଉପରେ ଅବିଶ୍ବାସ ହିଁ ଏହାର ସ୍ତିରୀକୃତ ଅର୍ଥ 
ଥିଲା | ବସ୍ତୁତଃ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ବିଦ୍ୟାଳୟ ଭିତରୁ ସାଂଖ୍ୟ, ମୀମାଂସା, ଜୈନ ଓ ବୌଦ୍ଧ 
ବିଚାରଧାରାରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ନାହିଁ, ବସୁତଃ ଏହି ଦର୍ଶନ ବିଦ୍ୟାଳୟ ସକଳ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ | ତେବେ ଶଶ୍ବରଙ୍କୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରି ମଧ୍ଯ ଆତ୍ଲା, ପୁନର୍ଜନ୍, 
କର୍ମବାଦ ଇତ୍ଯାଦି ଭାବନାକୁ ଏହି ସବୁ ଦର୍ଶନ- ମାନ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ¦ ମୁକ୍ତି, ମୋକ୍ଷ, 
ନିର୍ବାଣ, ଅପୂର୍ବ ପରି ଭାବନା ସକଳକୁ ଉଲ୍ଲିଖୃତ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଦର୍ଶନ ବିଦ୍ୟାଳୟମାନ 
ବିଶ୍ଵାସ କରି ଆସିଛନ୍ତି । ସେହି ସବୁ ଦର୍ଶନ ବିଦ୍ୟାଳୟ ସକଳ ମତରେ ଇଶ୍ଵର ପ୍ରତୀତି ସହ 
ଏସବୁ ଭାବନାର ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ | ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ସହ ସମ୍ବନ୍ଧିତ ବହୁଭଶ୍ବରବାଦ ଇତ୍ୟାଦିକୁ 
ଏସବୁ ଦର୍ଶନ ଅସ୍ଵୀକାର କରୁଛନ୍ତି । ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ସ୍ତରରେ ଗ୍ରହଣ କରିବାର 
ଅର୍ଥ ଭଶ୍ଵରବାଦର ଯେକୌଣସି ସିବ୍ଧାନ୍ତକୁ ତର୍କ ସଂଗତ ଭାବେ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା । ଏହି 
ଦର୍ଶନ ସକଳ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର କୌଣସି ସତ୍ତା ଥବା ସ୍ଵୀକାର କରି ନାହାନ୍ତି, ତାହା ବ୍ୟକ୍ତି-ସତ୍ତା- 
ଭିଭ୍ତିକ ଭଶ୍ଵର ହୁଅନ୍ତୁ କିମ୍ଭା ଏକ ତର୍‌ମୀମାଂସୀୟ-ସଭା-ଭିରିକ-ଭଶ୍ଵର ହୁଅନ୍ତୁ । ତେବେ 
ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରଂପରାରେ ଏକ ମାତ୍ର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଦର୍ଶନ 
ଯାହା ଭଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁୂ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ସହ ଯେ କୌଣସି ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ବିଶ୍ବାସକୁ 
ମଧ୍ଯ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଛି । ତେବେ ଏହି ସବୁ ଦର୍ଶନର ମୂଳ ଭିଭି ଯେଉଁ ଯୁଗରେ ପଡିଥଲା 
ସେ ଯୁଗରେ “ ଭଶ୍ଵର” ଏକ ଭାବନା ଭାବରେ ଚିନ୍ତା ରାଜ୍ୟରେ ବେଶ୍‌ ଚର୍ଚାର ବିଷୟଥୁଲା । 
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ଯେହେତୁ ଭଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଇଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ କୌଣସି ସଫଳ ଯୁକ୍ତି ଦେଇ 
ପାରୁନଥିଲେ, ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ସନ୍ଦେହ ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଥଲା | ଅଧ୍ବକନ୍ଧୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ସ୍ଵରୂପ ନେଇ ଦିଆ ଯାଉଥବା ବର୍ଣ୍ଣନା ଭିତରେ କିଛି ଅନ୍ତର୍ବିରୋଧ ରହୁଥିବା ଯୋଗୁଁ ମଧ୍ଯ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ବାସ୍ତବ ସ୍ଵରୂପ ନେଇ ସନ୍ଦେହ ସୃଶ୍ଚି ହେବାର ଅବକାଶ ଥୁଲା । ସେହିପରି 
ରଶ୍ବରଙ୍କ ବିଷୟରେ ସକଳ ବର୍ଣ୍ଣନା କେବଳ କଳ୍ପଧନା ଆଧାରିତ ଥିବା ଯୋଗୁଁ ଓ ସେ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ କିଛି ତଥ୍ୟଭିରଭ୍ତିକ ପ୍ରମାଣ ନଥିବା ହେତୁ ଶଶ୍ବରଙ୍କ ବର୍ଣ୍ଣନା ପ୍ରତି ସନ୍ଦେହ ସୃଷ୍ଟି 
ହେବା ସ୍ବାଭାବିକ ଥଲା । ବସ୍ତୁତଃ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର କେତେକ ପ୍ରମୁଖ 
ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ସ୍ବୀକୃତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା | ଶଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଓ ସ୍ଵରୂପ ନେଇ କରାଯାଉଥିବା 
କଳ୍ପନା ଗୁଡିକ କିପରି ଅଯୈକ୍ତିକ, ଅବାନ୍ତର ଓ ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ ତଥା ଅବୋଧଗମ୍ୟ 
ତାହା ଦର୍ଶାଇ ଦେବା ଯୋଗୁଁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଯୁକ୍ତିସଂଗତ ପରିଣାମ ଭାବେ ଉଦ୍ରେକ ହେଲା | 
ପ୍ରାଥମିକ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ଛଶ୍ଵବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ବୀକୃତ କରିବା ସହ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ-କୈନ୍ଦ୍ରିକ 
ଏକ ଯୁକ୍ତିଶଗୀଳ ଆଧାର ଚିନ୍ତା ରାଜ୍ୟରେ ବିକଶିତ ହେଲା | ବସ୍ତୁତଃ ଭଶ୍ଵର ବିଷୟକ ଯୁକ୍ତି 
ଗୁଡିକର ତର୍କସଂଗତ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରାଯାଇ ସେସବୁ ଯୁକ୍ତିର ଅସାରତା ବା ଅବୈଧତା 
ଦର୍ଶାଯିବାରୁ ନିରୀଶ୍ଵବାଦୀ ବିଚାରର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ହେଲା | ଯେଉଁ ପ୍ରସଙ୍ଗ ସକଳକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କରିବା ପାଇଁ ଶଶ୍ଵରଙ୍କ ପରିକଛ୍ନା କରାଯାଉଥିଲା, ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବୌଦ୍ଧିକ ବିଚାର ସେ 
ସବୁକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାର ପ୍ରୟାସ କଲା । ସୁତରାଂ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଆଧାରରେ ବୌଵିକ 
ବିଶ୍ଲେଷଣର ନାନା ଦିଗନ୍ତ ସୃଷ୍ଚି ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ତେବେ ଭଶ୍ଵରବାଦ ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ 
ଭିତର୍ତେ ଏଠାରେ ଏକ ମୌଳିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୋଇଥାଏ । ଛଶ୍ବରବାଦ ଭିତରେ 
ଭଶ୍ଵଙ୍ଧଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ ନେଇ ଯେତେ ଯେତେ ବିଚାରର କଳ୍ପନା କରାଗଲା ଯଥା ବହୁ- 
ରଶ୍ବଵରବାଦ, ଏକେଶ୍ଵରବାଦ, ତଟସ୍ପେଶ୍ବରବାଦ, ସର୍ବେଶ୍ଵରବାଦ ଇତ୍ୟାଦି ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ 
ସିବ୍ଧାନ୍ତରାବେ ଉପସ୍ଥାପିତ ହେଲା ! ଭଶ୍ବରଙ୍କ ସ୍ଥିତି ବା ସ୍ଵରୂପ ନେଇ ବିଭିନ୍ନ କଳ୍ନାରୁ 
ଏପରି ପରସ୍ପର ଅମେଳ ବିଚାରର ବିକାଶହେଲା | କିନୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
ବିକାଶ ହୋଇଥବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତମାନେ ପରସ୍ପରର ଅନୁପୂରକ ଭାବରେ ପରସ୍ପରକୁ ସମର୍ଥନ 
କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଏଠାରେ ଆମେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର କେତେକ ବୌଵିକ ସିବ୍ଧାନ୍ତ 
ବିଷୟରେ ସମ୍ୟକ ଆଲୋଚନା କରିବା | 
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୬.୨ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ସଂପର୍କିତ କେତେକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ଅଞ୍ଞେୟବାଦ : 


ଅଞଜ୍ଞେୟବାଦ ଜ୍ଞେୟବାଦର ବିପରୀତ । ଯାହା ଆମେ ଆମର ଜ୍ଞାନର ମାନଦଣ୍ଡରେ 
ଜାଣିବାକୁ ସମର୍ଥ ତାହା ଆମର ଜ୍ଞେୟ | କିନୁ ଯେଉଁ ବିଷୟରେ ଆମର ଜ୍ଞାନର ପରିସରରେ 
ଆମେ ଜାଣିବାକୁ ସମର୍ଥ ନୁହେଁ ତାହା ଅ”୍ଞ’େୟ | ସାଧାରଣତଃ ଧର୍ମର ପରିସରରେ ଅଲୌକିକ 
ତଥା ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତା ବିଷୟରେ ନାନା କଥା କୁହାଯାଇଥାଏ | ତେବେ ଅଞ୍ଚେୟବାଦ 
ଅନୁଯାୟୀ ଆମେ ଏସବୁ ବିଷୟରେ କିଛି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଭାବରେ ଜାଣିବାକୁ ସମର୍ଥ ନୋହୁଁ । 
ଭଶ୍ଵର, ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣା ବା ସତ୍ତା ବିଷୟରେ ଆମେ ଅନେକ କଥା ମାତ୍ର କଳ୍ପନା 
କରୁ, କିନୁ ସେ ସବୁ ବିଷୟରେ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ଭାବରେ କିଛି କହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଆମେ 
ଯେଉଁ ପ୍ରଣାଳୀରେ କୌଣସି ବିଷୟରେ ଜାଣିବାକୁ ସମର୍ଥହେଉ, ସେହି ପ୍ରଣାଳୀରେ ଶଶ୍ଵବର 
ବା ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତା ବିଷୟରେ କିଛି ଜାଣିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଯାହା ସବୁ ଆମ ପାଇଁ 
ଅଜ୍ଞାତ ଓ ଅଜ୍ଞେୟ, ସେ ସବୁ ବିଷୟରେ ଆମର ଜ୍ଞାନ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | 


ସୁତରାଂ ଅଞଜ୍ଞେୟବାଦକୁ କେତେକ ଏକ ସିବ୍ଧାନ୍ତ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ ନକରି ଏକ 
ପବ୍ଧତିଭାବେ ସ୍ଵୀକାର କରିଥାନ୍ତି । ଯେଉଁ ବିଷୟରେ ଆମ ଜ୍ଞାନର ପରିସରରେ କିଛି 
ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ଭାବେ କହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, ତାହା ଆମ ପାଇଁ ଅଞ୍ଚେୟ । ଜ୍ଞାନର 
ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ପଦ୍ଧତି ଜରିଆରେ ଆମେ କିଛି ବିଚାର, ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବା ମତର ଅବତାରଣା 
କରୁ । ତେବେ ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ପଦ୍ଧତି ପ୍ରୟୋଗ କରିବାର 
ସମ୍ଭାବନା ନଥାଏ, ସେ ବିଷୟରେ ଆମେ କିପରି କିଛି ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା କରିବା ? 
ଭଶ୍ଵର ବା ସେପରି କିଛି ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତା ବିଷୟରେ ଆମେ କିଛି ସୈବ୍ଧାନିକ ଜ୍ଞାନ 
ଦେବାକୁ ସମର୍ଥ ନୁହେଁ, କାରଣ ସେସବୁ ଆମ ଜ୍ଞାନର ବହିର୍ଦୁତ । ସୁତରାଂ ଏସବୁକୁ 
ଆମେ ଅଞ୍ଚେୟ ନେଇପାରିବା । ମୋଟ ଉପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ଯାହା ଆମର ଜ୍ଞାନର 
ପରିସରର ବହିର୍ଦୂତ, ଯାହା ବିଷୟରେ କୌଣସି ପ୍ରଣାଳୀବବ୍ଧ ଜ୍ଞାନ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ତାହାର 
ସପକ୍ଷରେ ବା ବିପକ୍ଷରେ ଆମେ ସ୍ପିର ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଆସିପାରିବା ନାହିଁ ! ଭଶ୍ଵର ଯେହେତୁ 
ଅନୁଭବାତୀତ ବା ଅତିପ୍ରାକୃତିକ, ତେଣୁ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବା ସ୍ଵରୂପ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କୌଣସି 
ତର୍କସମ୍ମତ ବିଶ୍ଵାସ ରଖୁବା ସଂଗତ ନୂହେଁ । ଏ ବିଷୟରେ ଯାହା ଆମେ ମାତ୍ର କଳ୍ପନା 
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କରିବା, ତେବେ କଳନାକୁ ନେଇ ବିନା ପରୀକ୍ଷଣରେ କୌଣସି ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ଜ୍ଞାନ ପାଇବା 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ଜଣେ ଅଞ୍କେୟବାଦୀ ଭଶ୍ଵବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବା ଅନସ୍ତିତ୍ଵ ବିଷୟରେ 
କିଛି ନିର୍ଣୟ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଯାହା ଅଜ୍ଞାତ ଓ ଅଜ୍ଞେୟ ତାହା ବିଷୟରେ କୌଣସି ନିର୍ଣୟ 
ଅହେତୁକ ବୋଲି ସେ ଧାରଣା କରନ୍ତି | 


ତେବେ ଅଞ୍ଞେୟବାଦର ଏହି ବ୍ୟାଖ୍ୟାରୁ ଏହା ଭଶ୍ଵରବାଦ ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦଠାରୁ 
ସମାନଭାବେ ପୃଥକ ବୋଲି କେତେକ ମତପୋଷଣ କରିଥାନ୍ତି | ଯେହେତୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ 
ବା ଭଶ୍ଵରବାଦ ବିଷୟରେ କୌଣସି ନିର୍ଣ୍ଠୟାତ୍ସକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅଜ୍ଞେୟବାଦ ଦିଏନାହିଁ, ସୁତରାଂ 
ଅଞ୍ଞେୟବାଦକୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ କରାଯିବା ଦରକାର । ସେହି ମତରେ ଯେହେତୁ 
ଛଶ୍ଵରଙ୍କ ଅନସ୍ତିତ୍ଵ ବା ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବିଷୟରେ ଅଞ୍ଞେୟବାଦ କିଛି ସ୍ପଷ୍ଟ ମତପୋଷଣ କରେନାହିଁ, 
ତେଣୁ ଏହା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ନୁହେଁ | ଅ”ଜ୍ଞେୟବାଦ ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅଧ୍ଵକ ତର୍କସଂଗତ | ତେବେ 
ଏହି ମତରୁ ଏପରି ମଧ୍ଯ ଭାବନାକୁ କେତେକ ସମର୍ଥନ କରନ୍ତି ଯେ ଜଣେ ଅଞ୍ଚେୟବାଦୀ 
ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ହେବା ସମ୍ଭବ । ସେହି ମତରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଅଛି, କିନ୍ତୁ ଇଶ୍ଵର 
ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତା ହୋଇଥବବାରୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଷୟରେ ମଣିଷ ଜାଣିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 
ଭଶ୍ଵର ଯେହେତୁ ଅନୁଭବାତୀତ ଓ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ତେଣୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ବିଷୟରେ କହିବା 
ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ଅଞଜ୍ଞେୟବାଦ ଭଶ୍ଵରବାଦ ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଏକ ମଧ୍ଯବର୍ରୀ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ହୋଇପାରିବ ଓ ଏହା ରଶ୍ଵରବାଦ ବା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ସମର୍ଥନ କରିପାରିବ । 
ବିଶେଷକରି ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଓ ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଏପରି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥିଲା | ଏଥୁରେ ଇଭଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ 
ଅଥଚ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ ଯେ ଅଜ୍ଞେୟ ଏହା ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ | 


ତେବେ ଏହି ମତର ଏକ ବିପରୀତ ମତ ମଧ୍ଯ ଏଥୁରୁ ନିଷ୍କର୍ଷ ଭାବେ ଆଣିହେବ । 
ଭଶ୍ଵବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସ୍ବୀକାର କରିବା ଅଥଚ ତାଙ୍କର ସ୍ଵରୂପକୁ ଅ“ଜ୍ଞେୟ ବୋଲି କହିବା 
ଅଜ୍ଞେୟବାଦର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ । ବରଂ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଓ ସ୍ଵରୂପ ଉଭୟ ହିଁ ଅଜ୍ଞେୟବାଦ 
ମାନଦଣ୍ଡରେ ଅଞ୍ଞେୟ | ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଏପରି ଏକ ଅତିମାନବୀୟ ଓ ଅଲୌକିକ ସତ୍ତା ଭାବରେ 
ନିଆଯାଏ ଯାହା ମାନବୀୟ ଅନୁଭବ ବା ତର୍କବୁଵଧିର ବିହର୍ଭୁତ |! ସୁତରାଂ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର 
ସ୍ଵରୂପ ଓ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପୂର୍ଣରାବେ ଅଜ୍ଞାତ ଓ ଅଞ୍ଞେୟ | ଇଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବା ସ୍ଵରୂପ 
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କୌଣସି ବିଷୟରେ ଆମେ ଜାଣିବାର ବା କିଛି ନିର୍ଣୟ କରିବାର ଅବକାଶ ହିଁ ନାହିଁ । 
ଫଳତଃ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଓ ଅଞ”୍ଞେୟବାଦ ପରସ୍ପରର ନିକଟବର୍ରୀ | ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦ ମତାନୁଯାୟୀ 
ଭଶ୍ଵର- ବିଶ୍ଵାସ ଅଯୌକ୍ତିକ ଓ ଅବୌଵ୍ଧିକ, କାରଣ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ବିଷୟରେ କିଛି ତର୍କସଂଗତ 
ଭାବେ କହିବା ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ । ସେହିପରି ଅଜ୍ଞେୟବାଦ ଅନୁଯାୟୀ ଭଶ୍ଵର ଅଜ୍ଞାତ ଓ 
ଅଜ୍ଞେୟ । ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ମତଗୁଡିକୁ ଅଯୌକ୍ତିକ ଓ ସ୍ଵବିରୋଧୀ ଦର୍ଶାଇଥାଏ 
ଓ ଅଞଜ୍ଞେୟବାଦ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କିଛି ନିର୍ଣ୍ଣୟାତ୍କ ମତ ନଦେଇ ଏହା ଅଞ୍ଚେୟ ଓ 
ଅଜ୍ଞାତ ବୋଲି କହିଥାଏ । ତେବେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ କେବଳ ଛ୍ତଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ ପ୍ରଶ୍ନ ସହ 
ସମ୍ବନ୍ଧିତ ହେବା ବେଳେ ଅଜ”୍ଞେୟବାଦ ଯେକୌଣସି ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତାକୁ ଅ”ଜ୍ଞୟ ବୋଲି 
ନେଇଥାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଛଶ୍ଵର ବିଶ୍ବାସକୁ ଆଧାରହୀନ ବୋଲି ନେବାବେଳେ 
ଅଞ୍ଞେୟବାଦ ଶଶ୍ବରଙ୍କ ସଂପର୍କରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ଜ୍ଞାନର ସମ୍ଭାବନାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର 
କରିଥାଏ । ବସ୍ତୁତଃ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଓ ଅଜ୍ଞେୟବାଦ ମଧ୍ଯରେ କିଛି ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ଭିନ୍ନତା 
ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ଯେ ପରସ୍ପରର ଅତି ନିକଟବର୍ଭୀ ଏହା କୃହାଯାଇ ପାରେ । 


ତେବେ ଅଜ୍ଞେୟବାଦରୁ ଏକ ପରିଣାମ ଆସିପାରେ ଯେ ବର୍ଭମାନ ସୁଦ୍ଧା ଆମର 
ଜ୍ଞାନର ପ୍ରଣାଳୀ ଓ ପରିସର ଭିତରେ ଆମେ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତା ବିଷୟରେ ମନ୍ତବ୍ୟ ଦେବା 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ଭବିଷ୍ୟତରେ ଯଦି ଆମର ଜ୍ଞାନର ପରିସର ଭିତରେ ଆମେ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ 
ସତ୍ତାର ପରିଚୟ ପାଇପାରିବା, ତେବେ ତାହାକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରିବୁ ନାହିଁ ! ସୁତରାଂ ଏକ 
ମୁକ୍ତମନ ପୋଷଣ କରିବା ଅଞ”୍ଞେୟବାଦର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଅଟେ | ଯାହା ବ୍ମାନ ପାଇଁ ଅଜ୍ଞାତ 
ତାହା ଭବିଷ୍ୟତରେ ଜ୍ଞାତ ହେବାର ସମ୍ଭାବନାକୁ ଏଡାଇ ହେବନାହିଁ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଅଞଜ୍ଞେୟବାଦ ନିରପେକ୍ଷ, ମୁକ୍ତ ଓ ଅଧ୍ବକ ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ମନେହୁଏ । 


ଏଠାରେ ଇଶ୍ଵର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏକ ବ୍ଯଙ୍ଗାତ୍ସକ ଅଭିବ୍ୟଗ୍ତି ଆସିପାରେ । 
ଯେତେବେଳେ ମଣିଷର ଜ୍ଞାନ ଅତି ସୀମିତ ଥଲା, ସେତେବେଳେ ସବୁ କିଛି ଭଶ୍ବରଙ୍କର 
କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ ସମାଜରେ ସାଧାରଣ ଭାବେ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ଥଲା | ପ୍ରକୃତିର ଘଟଣା 
ପ୍ରବାହ ଓ ଜୀବନର ଘନଘଟାକୁ ମଣିଷ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ବା ଦେବ-ଦେବୀଙ୍କର ଇଛା ବୋଲି 
ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥଲା । ସଭ୍ୟତାର କ୍ରମବିକାଶ ଧାରାରେ ଜ୍ଞାନର ଯେତିକି ବିକାଶ ହେଉଛି 
ରଶ୍ବରଙ୍କର ଅଜ୍ଞାତ ପରିସରଟି ସେତିକି ସଙ୍କୁଚିତ ହୋଇଚାଲିଛି । ଭଶ୍ଵର ସର୍ବଦା ଏକ 
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ଅଜ୍ଞାତ ଇଲାକା ଭିତରେ ହିଁ ରହିଛନ୍ତି । ମଣିଷ ଯାହା ଜାଣିନାହିଁ ତାହାକୁ ହିଁ ଲଶ୍ଵର ବୋଲି 
ଭାବିଆସିଛି । ଅତୀତରେ ରୋଗ, ମହାମାରୀ, ମୂତ୍ୟୁ ବା ପ୍ରାକୃତିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ସକଳକୁ 
ଦେବ ବା ଦେବୀଙ୍କର କୋପ ବୋଲି ମଣିଷ ଭାବୁଥିଲା | ଯେତେବେଳେ ମଣିଷର ଜ୍ଞାନର 
ପରିସରରେ ଏ ସବୁକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବା ବା ଏ ସବୁର କାରଣ ଜାଣିବା ସମ୍ଭବ ହେଲା, 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କର୍ଗତ୍ଵ ସେଥରୁ ଅପସରି ଗଲା । ଗ୍ରହ, ନକ୍ଷତ୍ର ଇତ୍ଯାଦି ବିଷୟରେ ମଣିଷର 
ଧାରଣା ଅତି ସୀମିତ ଥିବାବେଳେ ଛଶ୍ବରଙ୍କ ସ୍ଵର୍ଗରାଜ୍ୟର କେତେ ଚମକ୍ାର କଳନା ମଣିଷ 
ମନକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥିଲା | ତେବେ ମଣିଷର ଜ୍ଞାନ ଜ୍ୟୋତିର୍ବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ପ୍ରସାରିତ 
ହେଲା ପରେ ଇଶ୍ଵର ସେଠାରୁ ବି ଅପସରି ଯାଇଛନି | ଜ୍ଞାନର ଆଲୋକ ଯେତେ ଅଧବକ 
ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଚାଲିଛି, ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅଜ୍ଞାତଂଇଲାକା ସେତିକି ସଙ୍କୁଚିତ ହୋଇଯାଉଛି । 
ଇଶ୍ଵର ସର୍ବଦା ଅଜ୍ଞାତ ଇଲାକା ଭିତରେ ରହିଛନ୍ତି ଓ ଯାହା ମଣିଷ ପ୍ରଜ୍ଞାର ବହିର୍ଦଧତ, ତାହା 
ହିଁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଥଳ ହୋଇଛି । ସୁତରାଂ ଭବିଷ୍ୟତରେ ମଣିଷ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ବିଷୟରେ ଜାଣିବାକୁ 
ସମର୍ଥ ହେବ ବା କଳିତ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ପିତିକୁ ଆହୁରି ସଙ୍କୁଚିତ କରି ତାଙ୍କୁ ନିର୍ବାସିତ କରିବ 
ତାହା କହିବା ଜଟିଳ ମନେହୁଏ । 


ସଂଶୟବାଦ : 


ସଂଶୟବାଦ ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ଦୃଷ୍ଟିର ପ୍ରତୀକ । ଏହାର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ହେଉଛି ଜିଜ୍ଞାସା 
ବା ତର୍କଶୀଳ ଚିନ୍ତନ । ପ୍ରଚଳିତ ଧାରଣା, ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଭାବନାକୁ ସନ୍ଦେହ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁବା 
ବା ସେ ସବୁର ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଆଧାର ଖୋଜିବାଦ୍ଵାରା ହିଁ ବିଚାରର ବିକାଶ ହୋଇଛି ଓ ସଭ୍ୟତା 
ଅଗ୍ରଗତି କରିଛି । ଗୋଟିଏ ଯୁଗରେ ଯେଉଁ ଜଜ୍ଞାସାକୁ ସତ୍ୟ ବା ନିଶ୍ଚୟାତ୍ଵକ ମନେ 
କରାଯାଇଛି, ପରବରଁୀ ଯୁଗରେ ସେ ସବୂର ନିଶ୍ଚିତତା ନେଇ ସନ୍ଦେହର ବୀଜ ଅଙ୍କୁରି 
ଉଠିଛି । ପ୍ରଚଳିତ ଭାବନା ବା ଜ୍ଞାନକୁ ନିର୍ବିବାଦ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ ନକରି ସମାଜର କିଛି 
ଚିନ୍ତାଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତ ତାହାକୁ ସଂଶୟ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁଛନ୍ତି ଓ ନୂଆ ଭାବରେ ଚିନ୍ତା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ 
କରିଛନ୍ତି । ବସୁନିଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନ ବୈଜ୍ଞାନିକ ତଥ୍ଯ, ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଇତ୍ଯାଦି ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରରେ 
ମଣିଷର ସଂଶୟରୁ ନୂତନ ବିଚାରର ଦିଗନ୍ତ ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଛି । ବସ୍ତୁତଃ ବିଚାରର କ୍ରମବିକାଶ 
ଘଟିଛି । ଆଧୁନିକ ଜ୍ଞାନ, ବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ସୁଦୀର୍ଘ ଇତିହାସ ରହିଛି । ବୌଦ୍ଧିକ ସଂଶୟରୁ 
ନୂତନ ବିଚାର ସୃଷି ହୋଇଛି ଓ ଏପରିକି ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ ପରିବର୍ଉନର ସୂତ୍ରପାତ ଘଟିଛି । 
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ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦର୍ଶନ ପରଂପରାରେ ସଂଶୟବାଦର ବିଭିନ୍ନ ପରିପ୍ରକାଶ ଘଟିଛି । 
ପ୍ରାଚୀନ ଗ୍ରୀକ୍‌ ଦର୍ଶନରୁ ସଂଶୟ ଜନିତ ଜିଜ୍ଞାସାର ଏକ ଧାରା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । “ ବିଶ୍ଵର 
ସବୁ କିଛି ପରିବର୍ଭନଶୀଳ, କୌଣସି କିଛି ଚିରସ୍ଥାୟୀ ନୁହେଁ, ତେଣୁ ୍ଞାନ କିପରି ନିଶ୍ଚୟାତ୍ସକ 
ହେବ ! ସେହିପରି ସଫିଷ୍ଟ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରୋଟାଗୋରାସଙ୍କ ମତରେ ମନୁଷ୍ୟ ସବୁ କିଛିର 
ମାନଦଣ୍ଡ ! ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ତାର ପରିବେଶ ଓ ଜଗତକୁ ଅବବୋଧ 
କରିଥାଏ, ସୁତରାଂ ନିରପେକ୍ଷ ସତ୍ୟର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସମ୍ଭବ କିପରି ହେବ ? ସେହିପରି ଗର୍ଚିଆଜ 
ମଧ୍ଯ ଯେକୌଣସି ଜ୍ଞାନର ସତ୍ୟତା ନେଇ ସନ୍ଦେହ ପ୍ରକାଶ କରିଥଲେ । ତାଙ୍କ ମତରେ 
କୌଣସି ଜ୍ଞାନ ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ ଓ ଯଦିବି କେହି କିଛି ଜାଣିବାର ସୁଯୋଗ ପାଆନ୍ତିୟ ତେବେ 
ସେ ତାଙ୍କର ଜ୍ଞାନକୁ ଅନ୍ୟକୁ ଜ୍ଞାପିତ କରିପାରିବେ ନାହିଁ । ଜ୍ଞାନର ଆଧାର ଯଦି ଆମର 
ଅନୁଭୂତି ହୁଏ, ତେବେ ଅନୂଭୂତି ସକଳ ବ୍ୟକ୍ତିନିଷ୍ଠ । ଏକ ବ୍ୟକ୍ିନିଷ୍ଠ ଅନୁଭୂତି ଜ୍ଞାପନଯୋଗ୍ୟ 
ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ଜ୍ଞାନର କୌଣସି ସାର୍ବଜନୀନ ମାନଦଣ୍ଡ ନାହିଁ ବା ଏଥୁରେ କୌଣସି 
ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠତା ନାହିଁ । ବସ୍ତୁତଃ ଜ୍ଞାନ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଓ ଏହା ଅବିତରଣଯୋଗ୍ୟ । ଏହି ଯେଉଁ 
ସଂଶୟବାଦର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଗ୍ରୀକ୍‌ ଦର୍ଶନରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥଲା ସେହି ପରଂପରା ଭିତରୁ 
ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କର ଆବିର୍ଭାବ ହୋଇଥଲା | ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କ ସମସାମୟିକ ଯୁଗରେ ଗ୍ରୀକ୍‌ 
ଚିନ୍ତାସ୍ତରରେ ବୈଧ ଜ୍ଞାନ ପାଇଁ ଅନୁସନ୍ଧିସ୍ତାରୁ ଯେଉଁ ସଂଶୟବାଦର ଧାରା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା 
ତାହା ସକ୍ରେଟିସ୍୍‌ଙ୍କ ବିଚାରରେ ଏକ ନୂତନ ମୋଡ ନେଲା | ତେବେ ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ ଦୁଇ 
ପ୍ରକାରର ସଂଶୟବାଦ ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ କରାଯାଇପାରେ । ଏକ ପ୍ରକାରର ସଂଶୟବାଦ 
ସକଳ ଜ୍ଞାନକୁ ସନ୍ଦେହ ଦୃଷ୍ଟିରେ ନେବା ସହ ଜ୍ଞାନଲାଭ ପାଇଁ ମଣିଷର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଉପରେ 
ସନ୍ଦେହ ପ୍ରକାଶ କରିଥାଏ | ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରେ ଏପରି ସଂଶୟବାଦୀ ରହିଛନ୍ତି ଯେଉଁମାନେ 
ଜ୍ଞାନର ମାନଦଶ୍ଡକୁ ମଧ୍ୟ ସନ୍ଦେହ କରନ୍ତି ଓ କୌଣସି ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନ ଯେ ସଂଶୟବିହୀନ 
ଏହା ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ନାହିଁ | ଅପରପକ୍ଷରେ ଅନ୍ୟ ସଂଶୟବାଦୀମାନେ ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନ ପାଇଁ 
ଉପଯୁକ୍ତ ମାନଦଣ୍ଡ ଓ ପଦ୍ଧତି ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥାନ୍ତି । ନିଶ୍ଚିତତା ଓ ସାର୍ବକନୀନତାକୁ 
ଜ୍ଞାନର ମୌଳିକ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଭାବରେ ନେଇ ସେମାନେ ଉପଯୁକ୍ତ ଜ୍ଞାନ ପାଇଁ ଏକ ଯଥାର୍ଥ 
ମାନଦଣ୍ଡ ଖୋଜନ୍ତି । ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ଏହି ଶ୍ରେଣୀର ସଂଶୟବାଦୀ ଥିଲେ | ସେ ଏକ ନାଟକୀୟ 
ଶୈଳୀରେ କହିଥିଲେ, “ ମୁଁ ଏତିକି ଜାଣେ ଯେ ମୁଁ କିଛି ଜାଶେନାହିଁ ।” ତେବେ ଏହି 
ବକ୍ତବ୍ୟର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଥଲା ଯଥାର୍ଥ ମାନଦଣ୍ଡ ଆଧାରରେ ନିଶ୍ଚିତ ଓ ସତ୍ୟ ଜ୍ଞାନର ସନ୍ଧାନୀ 
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ହେବା । ସାଧାରଣ ଭାବରେ ଲୋକମାନେ ଗ୍ରହଣ କରି ନେଉଥିବା ବିଶ୍ବାସ, ଧାରଣା ଓ 
ମତବାଦକୁ ଜ୍ଞାନର କଷଟିରେ ପରଖକରି ସତ୍ୟ ଜ୍ଞାନକୁ ବିଶ୍ଵାସ ବା ଅପରୀକ୍ଷିତ ଧାରଣା 
(unreflective ideas) ଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ କରିବା | ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କ ବିଚାର ପରେ ଗ୍ରୀକ୍‌ 
ଦର୍ଶନରେ ଏକ ସୁଦୀର୍ଘ ବୈଚାରିକ ପରଂପରା ରହିଥୁଲା । ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କ ପରେ ପ୍ଲେଟୋ, 
ଆରିଷ୍ଷୋଟଲଙ୍କ ଦର୍ଶନ ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ ଥଲା ଓ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଚିନ୍ତାମାନସକୁ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି 
ପ୍ରେରଣା ବା ଅଭିନିବେଶ ଯୋଗାଇଥୁଲା । ତେବେ ଆରିଷ୍ଟୋଟଲଙ୍କ ପରେ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରୀକ୍‌ 
ଦର୍ଶନରେ ସଂଶୟବାଦର ପରଂପରା ଅତୁଟ ରହିଥିଲା । ପାଇରୋ, ଆର୍ସେଲିସସ, 
କାର୍ନିଏଡେସ, ଆନେସିଡେମସଙ୍କ ପରି ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ଲେଟୋ, ଆରିଷ୍ଟୋଟଲ ଓ ସମସାମୟିକ 
ଷ୍ଟୋଇକ ଦାର୍ଶନିକ ଜେନୋଙ୍କର ଦର୍ଶନ ସକଳକୁ ନାନା ଭାବରେ ଆହ୍ଵାନ ମଧ୍ଯ ଦେଇଛନ୍ତି | 
ଏହିପରି ଜ୍ଞାନ ଓ ସତ୍ୟର ସ୍ଵରୂପ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରିବାକୁ ଯାଇ ସଂଶୟବାଦର ଯେଉଁ ପରଂପରାଟି 
ଗ୍ରୀକ୍‌ ଦର୍ଶନରୁ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ବୌଦ୍ଧିକ ପରଂପରାରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥିଲା ତାହା ସର୍ବଦା ଅହେତୁକ 
ଭାବନା, ଆଧାରହାନ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଆମର ସାଧାରଣ ଜ୍ଞାନକୁ ଆହ୍ଵାନ ଦେଇଆସିଛି । 


ସଂଶୟବାଦ ନେଇ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦର୍ଶନରେ ଯେପରି ଏକ ଗୌରବାବହ ପରଂପରା 
ରହିଛି, ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରଂପରାରେ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଜିଜ୍ଞାସୁ ଦୃଷ୍ଟି ଓ ଅନୁସନ୍ଧିସୁ ମନ 
ପ୍ରକାଶ ପାଇଥିଲା | ହେରାକ୍ତିଟିସଙ୍କ ପରି ଗୌତମ ବୃଦ୍ଧ ପରିବର୍ଭନକୁ ବିଶ୍ଵର ସାଧାରଣ 
ସତ୍ଯ ବୋଲି ନେଉଥିଲେ । ବୁଦ୍ଧ ନିରଂତର ପରିବର୍ରନରେ ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ କରି 
କ୍ଷଣଭଙ୍ଗୁରବାଦର ଅବତାରଣା କରିଥିଲେ । ଜୈନ ଦର୍ଶନରେ ଜ୍ଞାନ ଯେ କେବେ ନିର୍ବିବାଦ 
ହୋଇପାରିବ ଏହାକୁ ସନ୍ଦେହ ଚକ୍ଷୁରେ ଦେଖାଯାଇଛି । ଜଗତ ବିଷୟକ ଆମର ଜ୍ଞାନ 
କେବେହେଲେ ସଂଶୟମୁକ୍ତ ନୁହେଁ ବା କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିର ଜ୍ଞାନ ଧୂବ ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ । ଜ୍ଞାନକୁ 
ନାନା ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବିଚାର କରାଯାଇ ପାରେ । ସ୍ୟାଦବାଦ ଓ ଅନେକାନ୍ତବାଦ ଜୈନ 
ଦର୍ଶନରେ ଯେଉଁ ବିଚାରର ଅବତାରଣା କରିଛି ସେଥ୍‌ରେ କୌଣସି ଜ୍ଞାନକୁ ଅଭ୍ରାନ୍ତ ବା 
ସଂଶୟମୁକ୍ତ ବୋଲି କହିବା ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ । 


ମୋଟ ଉପରେ ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ଜ୍ଞାନର ସ୍ଵରୂପ ନେଇ ନାନା ଚର୍ଚା ଭିତରେ 
କୌଣସି ବିଶ୍ଵାସ ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ସ୍ଵୀକାର କରିନେବାର ଦୃଷ୍ଟିଭଂଗୀକୁ ସର୍ବଦା 
ସନ୍ଦେହ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖାଯାଇଛି । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଯୋଗୁଁ ଗୋଟିଏ ଯୁଗରେ ମୌଳିକ 
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ଭାବନା ସକଳକୁ ଅନ୍ୟଯୁଗରେ ଆହ୍ବାନ ଦିଆଯାଇଛି । ବିଶେଷକରି ଧର୍ମ, ଇଶ୍ଵର ଜନିତ 
ଅନେକ ଭାବନା ଓ ବିଶ୍ବାସକୁ ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ ନାନା ସନ୍ଦେହ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖାଯାଇଛି । 
କେବଳ ବିଶ୍ଲେଷଣାତ୍ସକ ତର୍କବଚନ (analytic proposition) ମାନଙ୍କ ଛାଡିଦେଲେ 
ସକଳ ସଂଶ୍ଲେଷଣାତ୍ୃକ ତର୍କବଚନମାନଙ୍କୁ (synthetic proposition)ସନ୍ଦେହ କରିବାର 
ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି । ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ସଂଶୟବାଦ ଅନୁଯାୟୀ କୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବା 
ବିଶ୍ବାସକୁ ଧରବଭାବରେ ନେବାର କୌଣସି ବୌଦ୍ଧିକ ଆଧାର ନାହିଁ । ବିଶେଷକରି 
ଯେତେବେଳେ ଆମେ ଶତଶ୍ଵବର ବା ସେପରି କିଛି ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତା ବିଷୟରେ କିଛି 
ଧାରଣା ପୋଷଣ କରୁ ସେସବୁ ପଶ୍ଚାତରେ ବୌଦ୍ଧିକ ବା ଅନୁଭବଗତ ଆଧାର ନାହିଁ । 
କୌଣସି ଯୁକ୍ତି କିମ୍ବା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଜନିତ ଆଧାରର ଅଭାବରେ ଶଶ୍ବର ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଜ୍ଞାନ କେବଳ 
ଆମର ନୈସର୍ଗିକ ବିଶ୍ଵାସ ଜନିତ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନହିଁ । ଜ୍ଞାନଲାଭ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଅନୁଭବ ଓ ତର୍କବୁଵ୍ଧିକୁ ମୁଳ ଆଧାର ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଜାଣିବାର ଅବକାଶ ହିଁ ନାହିଁ । ଏପରି କୌଣସି ମାନଦଣ୍ଡ ବା ପଦ୍ଧତି ନାହିଁ 
ଯାହାକୁ ପ୍ରୟୋଗକରି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବା ସ୍ଵରୂପ ବିଷୟରେ କିଛି ଜାଣିହେବ । ଜ୍ଞାନ 
ବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ପଦ୍ଧତି ପ୍ରୟୋଗ ହୁଏ, ସେହି ପଦ୍ଧତି ବା ସେପରି କିଛି ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ 
ପଦ୍ଧତି ନାହିଁ ଯାହା ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆମକୁ କିଛି ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ଜ୍ଞାନ ବା ସୂଚନା 
ଦେଇପାରିବ । ସୁତରାଂ ଭଶ୍ଵର ମଣିଷ ମନର ଏକ କଳ୍ପନା ଓ ଏକ ବିଶ୍ଵାସ ବୋଲି 
ସଂଶୟବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରୁ ନିଆଯାଇ ପାରିବ । 


ସଂଶୟବାଦୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଭେଦ ଥଲେ ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ଵର ବିଷୟକ ଜ୍ଞାନ ପାଇଁ 
ମଣିଷର କ୍ଷମତା ଉପରେ ସମସ୍ତେ ଗମ୍ଭୀର ସନ୍ଦେହ ପ୍ରକାଶ କରିଛନି | ସୁତରାଂ ସଂଶୟବାଦର 
ତର୍କସମ୍ମତ ପରିଣତି ଯେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ଏହା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । 


ପ୍ରକୃତିବାଦ ବା ସ୍ଵଭାବବାଦ : 


ପ୍ରକୃତିବାଦ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଚିନ୍ତନରୁ ଉତ୍ତବ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ ଅନୁଯାୟୀ ପ୍ରକୃତିର 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ଘଟଣା ଇତ୍ୟାଦିକୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇ ପାରିବ । 

ଏହା କୌଣସି ଅତିପ୍ରାକୃତିକ, ଅଲୌକିକ ସଭା ବା ଘଟଣାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଥାଏ । ପ୍ରକୃତିରେ 
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ଅସଂଖ୍ୟ ରହସ୍ୟ ରହିଛି । ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ସହ ଅନେକ ରହସ୍ୟକୁ ମଣିଷ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିପାରୁଛି 
ଓ ଅନେକ ରହସ୍ୟକୁ ଯଥାଯଥ ଭାବେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିପାରି ନାହିଁ । ତେବେ ସଭ୍ୟତାର 
ବିକାଶ ସହ ଅତୀତରେ ଯାହା ବ୍ୟାଖ୍ୟା ହୋଇପାରୁ ନଥଲା, ତାହା ଆଜି ବ୍ୟାଖ୍ୟା ହେବା 
ସମ୍ଭବ ହେଉଛି, ଆଜି ଯାହା ବ୍ୟାଖ୍ୟା ହୋଇପାରୁ ନାହିଁ ଆଗାମୀ ଦିନରେ ତାହାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
ସମ୍ଭବପର ହେବ | ପ୍ରକୃତିରେ ରହସ୍ୟ ରହିଛି, ଚମକ୍ାରିତା ବା ଅଲୌକିକତା ନାହିଁ । 
ପ୍ରକୃତିର ଜଟିଳତା ଓ ବିଶାଳତା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ମଣିଷର ପ୍ରଜ୍ଞା ଏବେବି ସୀମିତ 
ହୋଇରହିଛି । ପ୍ରକୃତିର ଅନେକ ରହସ୍ୟ ମଣିଷ ବୁଝି ପାରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇଛି ଓ 
ଭବିଷ୍ୟତରେ ଆହୁରି ଅଧ୍ୟକ ରହସ୍ୟକୁ ସେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହେବ । ମୋଟ 
ଉପରେ ସକଳ ପ୍ରାଣୀ, ବସୁ, ଘଟଣା ଓ ଶକ୍ତିର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କେବଳ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ଆଧାରରେ 
ବୁଝାଇବା ସମ୍ଭବ, ଏଥିରେ କୌଣସି ଅଲୌକିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ନାହିଁ ବା ତାହା ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ 
ବୋଧହୁଏ ନାହିଁ । ସକଳ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତି ଅବଲମ୍ବନରେ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ ବସ୍ତୁନିଶ୍ବ ଜ୍ଞାନଲାଭ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ନିର୍ଭରଶୀଳ ପଦ୍ଧତି ଅଟେ । 
ପ୍ରକୃତିରେ ଯାହା କିଛି ଅଛି ବା ଯାହା କିଛି ଘଟଣା ଘଟେ ତାହାକୁ ପ୍ରାକୃତିକ ବିଜ୍ଞାନର 
ସ୍ଥିରୀକୃତ ପ୍ରଣାଳୀ ମାଧ୍ୟମରେ ବୁଝାଇବା ସମ୍ଭବ | ବସ୍ତୁତଃ ବିଶ୍ଵର ସକଳ ବସ୍ତୁ ଘଟଣା, 
ଶକ୍ତି ଇତ୍ୟାଦିକୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ ଅବଲମ୍ବନରେ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ଆଧାରରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କରିବା ସମ୍ଭବ | ସୁତରାଂ ଭଶ୍ଵର, ଦେବୀ-ଦେବତା, ଚମକ୍ାରିତା ଇତ୍ଯାଦି ସକଳ 
ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ବା ଅଲୌକିକ ସରା, ଶକ୍ତି ଇତ୍ୟାଦିର କୌଣସି ସ୍ଥାନ ହିଁ ନାହିଁ, କାରଣ 
ପ୍ରକୃତିବାଦ ଆଧାରରେ ସେ ସବୁ ପ୍ରାକୃତିକ ପରିସର ଭିତରର ଘଟଣା ନୁହେଁ । ସେ 
ସବୁର ଅସ୍ତିତୃଵର ପ୍ରଶ୍ନ ହିଁ ନାହିଁ । ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମର ବିରୋଧ କରିବା ଅସମ୍ଭବ ମନେହୁଏ । 
ପ୍ରକୃତିରେ ଅବଶ୍ୟ ବ୍ୟତିକ୍ରମ ରହିଛି, ତେବେ ସେହି ବ୍ୟତିକ୍ରମକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ସେହି 
ପଦ୍ଧତି ଭିତରେ ସମ୍ଭବ | କିନୁ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମର ପରିପନ୍ଛୀ ବା ବିରୋଧୀ ଘଟଣା ରହିବା 
ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ । 


ସୁତରାଂ ପ୍ରକୃତିବାଦ ଅନୁସାରେ ଜଗତର ଉତ୍ପତ୍ତି ପ୍ରାକୃତିକ ବସ୍ତୁଦ୍ଵାରା ହୋଇଛି ଓ 
ଏହା କେତେକ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ କାରଣ ଯୋଗୁଁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । ସ୍ଥାନ, କାଳ, କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ 
ପଦ୍ଧତି ଆଧାରରେ ଜଗତର ଅନ୍ତର୍ଗତ ବସ୍ତୁ ପ୍ରାଣୀ, ଘଟଣା, ଶକ୍ତି ଇତ୍ଯାଦିର ବ୍ଯାଖ୍ଯା 
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ସମ୍ଭବ । ଆମର ଜଗତ ବିଷୟକ ଜ୍ଞାନ ସ୍ଥାନ, କାଳ, କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ନିୟମଦ୍ଧାରା ନିୟନ୍ତିତ, 
ଯାହା ଏସବୂର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ନୂହଁ ତାହା ବିଷୟରେ କୌଣସି ଜ୍ଞାନ ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ 
ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣା ବା ସତ୍ତା ଜ୍ଞାନର ପରିସର ଭୁକ୍ତ ନୁହେଁ ବା ଏ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆମର 
ଜ୍ଞାନର ସମ୍ଭାବନା ନାହିଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମସ୍ତ ପ୍ରାକୃତିକ ବସ୍ତୁ ବା ଘଟଣା ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ବା 
କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ବିଧୁଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ । ଏପରି କୌଣସି ବସ୍ତୁ ବା ସତ୍ତାର ସ୍ପିତି ନାହିଁ ଯାହା 
ଏହି ନିୟମର ବହି୍ଡୁତ, ସୁତରାଂ ତଥାକଥଙଝଜଅତିପ୍ରାକୃତିକ ବସ୍ତୁ ବା ସଭା କେବଳ 
କଳ୍ନାମାତ୍ର, ଯାହାର କୌଣସି ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ । ପୁନଶ୍ଚ ପ୍ରକୃତି 
ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ଓ ଏହି ପରିବର୍ଭନକୁ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ନିୟମ ଆଧାରରେ ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରାଯିବା 
ସମ୍ଭବ । 


ପ୍ରକୃତିବାଦ ଅନୁଯାୟୀ ପ୍ରକୃତି ଜଗତର ବସ୍ତୁ ଓ ଘଟଣାର କେବଳ ସମ୍ମିଳିତ ରୂପ 
ମାତ୍ରନୁହେଁ, ଏହା ଭିତରେ ଏକ ଧାରା ବିଦ୍ୟମାନ ଯାହାଦ୍ଵାରା ଆମେ ପ୍ରାକୃତିକ ଶୃଂଖଳା ଓ 
ଏକରୂପତାକୁ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ କରିଥାଉ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣା ବା ବସ୍ତୁର ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
ଅନ୍ୟ ଘଟଣା ବା ବସ୍ତୁଦ୍ଵାରା କରାଯାଏ, ପ୍ରକୃତିର କୌଣସି ଘଟଣାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଅତିପ୍ରାକୃତିକ 
ଶକ୍ତିଦ୍ଵାରା ହେବା ସମ୍ଭବ ହିଁ ନୁହେଁ । ପ୍ରାକୃତିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଅନ୍ୟ ପ୍ରାକୃତିକ ବସ୍ତୁ ବା ଘଟଣାଦ୍ଵାରା 
ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ, ସୁତରାଂ କୌଣସି ପ୍ରକ୍ରିୟାର କାରଣ ଅନୁସନ୍ଧାନ ସେହି ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣାର 
ପରିସର ଭିତରେ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । ପ୍ରାକୃତିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା ବା ଘଟଣାର କାରଣ ପ୍ରକୃତି 
ବହିର୍ଭୂତ କୌଣସି ସତ୍ତା ବା କ୍ରିୟାଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ବା ତାହା ଜ୍ଞାନର ପରିସର ଭିତରର 
ବସ୍ତୁ ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ବିଶାଳ ପ୍ରକୃତିକୁ ମଣିଷ ତାର ଅବବୋଧ ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ 
ବିଭାଗରେ ବିଭାଗୀକରଣ କରି ଅଧ୍ୟୟନ କରିଥାଏ | ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରରେ କେତେକ ନିୟମ, 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ବା ଏକରୂପତାକୁ ସେ ଆବିଷ୍କାର କରି ତାହାର ଆଧାରରେ ସେହି ସ୍ତରକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଥାଏ | ପ୍ରକୃତିର କୌଣସି ଘଟଣା ବା ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ବୁଝିବାପାଇଁ ସେହି 
ସ୍ତରରେ ଯେଉଁ ଶୂଂଖଳା କାର୍ଯ୍ୟ କରେ ତାହାକୁ ଅନୁଶୀଳନ ବା ଆବିଷ୍କାର କରିବାଦ୍ଵବାରା 
ଏହା ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । ତେବେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଧାରା ବିଚାରର ବିକାଶ ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରକୃତିର 
ବିଭିନ୍ନ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ବୋଧଗମ୍ଯ କରିବାପାଇଁ ମଣିଷ ନାନା ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ରହସ୍ୟମୟ କଳ୍ପନା 
କରୁଥିଲା । ତେବେ ମଣିଷର ଅଜ୍ଞତା ଯୋଗୁଁ ସେ ସବୁ କିଛିକୁ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତିର 
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ନିୟନ୍ତଣରୁ ସମ୍ଭବ ବୋଲି କଳନା କରୁଥଲା, କିନଳୁ ଜ୍ଞାନର ବିକାଶଧାରାରେ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ 
“ବ୍ୟାଖ୍ୟା” କୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ |! କାରଣ ଯେଉଁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ପ୍ରାକୃତିକ ବସ୍ତୁ ବା ବିଧାନ ନଥାଏ ତାହା ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତି ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଏକ ଯଥାର୍ଥ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା ନୁହେଁ । 


ସୁତରାଂ ପ୍ରକୃତିବାଦ ମୌଳିକତଃ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଜଗତର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ 
ପ୍ରୟାସ କରିଥାଏ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତି ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ ପଦ୍ଧତି | 
ତେବେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ଯେ ଅଭ୍ରାନ୍ତ ଏହା ବିଜ୍ଞାନ କେବେବି କହିନଥାଏ | ବରଂ ପ୍ରକୃତି 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବିଜ୍ଞାନ କ୍ରମବର୍ବିଷୁ ଭାବେ ନୂତନରୁ ନୂତନ ତଥ୍ୟ ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା 
କରିଥାଏ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତି ଆଧାରରେ ଜଗତ ସଂପର୍କିତ ଜ୍ଞାନ ନିରନ୍ତର ଭାବେ 
କ୍ରମବିକାଶ ଲାଭକରି ଚାଲିଛି । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ଏକ ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଠ ପ୍ରଣାଳୀର ପରିଣାମ 
ହୋଇଥିବାରୁ ଏହା ସ୍ଵସଂଶୋଧନାତ୍ଵକ ହୋଇଥାଏ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନକୁ ନିରନ୍ତର ବା 
ଶାଶ୍ବତ କୂହାଯାଏ ନାହିଁ, ଏହା ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ଓ ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣା ସମର୍ଥତ । 


ବସ୍ତୁତଃ ପ୍ରକୃତିବାଦ କୌଣସି ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତା ଲଶ୍ଵର ବା ଦେବାଦେବୀକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିନଥାଏ । ସୁତରାଂ ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାର ଦୃଦ୍ିରୁ ଯେଉଁ ବିଚାର ପ୍ରକୃତିବାଦକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରିଥାଏ ତାହା କୌଣସି ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟ ବା ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତା ଭାବେ ଲଶ୍ବରଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିନଥାଏ । ସ୍ଵଭାବବାଦ ବା ପ୍ରକୃତିବାଦ ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ନିଶ୍ଷ ଉପରେ ଅଧାରିତ । ସୁତରାଂ ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ପ୍ରକୃତିବାଦ ଏକ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ 
ମୀମାଂସାର ପ୍ରଷ୍ଠପୋଷକ ବା ଅନ୍ୟ ଭାଷାରେ କହିଲେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ପ୍ରକୃତିବାଦର ଏକ 
ତାର୍କିକ ପରିଣତି । ତେବେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରକୃତିବାଦୀ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ହେବା ସମ୍ଭବ ହେଲେ 
ମଧ୍ଯ ପ୍ରତ୍ୟେକ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ପ୍ରକୃତିବାଦୀ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନ ପ୍ରକୃତିବାଦୀ ଓ ପରିଣାମତଃ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀ । କିନ୍ତୁ ଜୈନ, 
ବୌଦ୍ଧ, ସାଂଖ୍ୟ ଓ ମୀମାଂସା ଦର୍ଶନ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଦର୍ଶନ, କିନୁ ସେସବୁ ପ୍ରକୃତିବାଦୀ 
ଦର୍ଶନ ନୂହନ୍ତି । କାରଣ ଏହି ଦର୍ଶନ ବିଦ୍ୟାଳୟମାନ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ହେଲେ ମଧ୍ଯ କେତେକ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେମାନେ ପ୍ରକୃତିବାଦ ସିବ୍ଧାନ୍ତଠାରୁ ଦୂରେଇ ଯାଇଛନ୍ତି | ସୁତରାଂ ପ୍ରକ୍ଧତିବାଦ ଓ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଭିତରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୋଇଥାଏ । 


-୩୦୪- 
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କାରଣ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରକୃତିବାଦୀ ଦାର୍ଶନିକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ, କିନୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ 
ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରକୃତିବାଦୀ ନୁହଁନ୍ତି । 


ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦ : 


ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦ ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଭାବେ ମଧ୍ଯ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ସମୀପବର୍ରୀ । 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦ ଯଦିବା ଏକ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସୀୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ତେବେ ଏହାର ଦାର୍ଶନିକ ନିଷ୍ଠର୍ଷ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସହ ସମତାଳ ହୋଇପାରିବ । ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦ ଅନୁଯାୟୀ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଜନ୍ୟ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ 
ହିଁ ଆମର ସକଳ ଜ୍ଞାନର ଆଧାର | ବିଶ୍ଵଜଗତ ବିଷୟରେ ଆମେ କେବଳ ଆମର 
ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ବା ପରୀକ୍ଷଣ ଜନିତ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଦ୍ଵାରା ଜାଣିବାକୁ ସମର୍ଥ ! ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ 
ତଥ୍ୟଭିରିକ ଓ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ଆଧାରିତ ! ଆମର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକୁ ଆଧାରିକରି ବିଜ୍ଞାନର ସୌଧ 
ଗଢିଉଠିଛି । ବିଜ୍ଞାନର ସକଳ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଆମର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷର ଭିରି ଉପରେ ହିଁ ନିର୍ମିତ ହୋଇଛି । 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକୁ ଛାଡି ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ତେବେ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦର୍ଶନର ଭୂମିକା ନେଇ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦୀମାନେ ମତପୋଷଣ କରନ୍ତି ଯେ ବିଭିନ୍ନ ବିଜ୍ଞାନ ଭିତରେ ସମନ୍ୃୟ ସ୍ଥାପନ 
ପୂର୍ବକ ସେମାନଙ୍କର ସାମାନ୍ୟ ନିୟମମାନଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ବିଶ୍ଳେଷଣ ହିଁ 
ଦର୍ଶନର କାର୍ଯ୍ୟ । ବିଶ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଯାହା କିଛି ତଥ୍ଯଗତ ଜ୍ଞାନ ସମ୍ଭବ ତାହା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ 
ଆଧାରରେ ବିଜ୍ଞାନ ଦେଇପାରିଛି । ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକୁ ବାଦ ଦେଇ ତଥ୍ୟଗତ ଜ୍ଞାନ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 
ତେବେ ଦର୍ଶନର ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ କିଛି କହିବାର ହିଁ ନାହିଁ | ଜଗତରେ କଣ ଅଛି ବା ବାସ୍ତବ, 
ତାହା ବିଜ୍ଞାନ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ବା ପରୀକ୍ଷଣ ଜନିତ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଦ୍ଵାରା ସ୍ପିର କରିପାରିବ । ପ୍ରତ୍ୟୟ 
ବିଶ୍ଳେଷଣ ଓ ମାନବୀୟ ଆଚରଣର ମୂଲ୍ୟାୟନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦିଗଦର୍ଶନ ଦର୍ଶନର ପରିସରଭୁକ୍ତ 
ଅଟେ । ସେହିପରି ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ଆମର ବସ୍ୁନିଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନର ଭିଭି ଉପରେ 
ଆମର ଲକ୍ଷ୍ୟଗୁଡିକୁ ନିର୍ୟ କରିବାରେ ମଧ୍ଯ ଦର୍ଶନର ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ରହିବ । ତେବେ 
ପ୍ରାକୃତିକ ବିଜ୍ଞାନ ହେଉ ବା ସାମାଜିକ ବିଜ୍ଞାନ ହେଉ ଏ ବିଷୟରେ ବସ୍ୁନିଷ୍ଠ ଓ ତଥ୍ୟଭିରିକ 
ଜ୍ଞାନ କେବଳ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ | ଯାହା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଆଧାରିତ ନୁହେଁ ବା ଯାହାକୁ ଆମେ 
କେବେହେଲେ ଆମର ଅନୂଭୂତି ଭିତରେ ଜାଣିବାକୁ ସମର୍ଥ ନୁହେଁ, ତାହାର କୌଣସି 
ସତ୍ୟତା ହିଁ ନାହିଁ । ପରିଣାମତଃ ଯେଉଁ ଶର୍ତି ବା ସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବିଜ୍ଞାନଦ୍ଵାରା ନିର୍ବାରିତ 
ପଦ୍ଧତି ମାଧ୍ୟମରେ ବୋଧଗମ୍ୟ ନୂହଁ ତାହାର କୌଣସି ଗୁରୁତ୍ଵ ହିଁ ନାହିଁ ! ଭଶ୍ଵର, ଦେବାଦେବୀ 
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ରତ୍ୟାଦି ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତାର ଭାବନା ଯେହେତୁ ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ମତ ନୁହେଁ ବା ସେସବୂ ଆମର 
ଜ୍ଞାନର ପରିସର ଭୁକ୍ତ ନୂହଁ, ସେସବୁ କେତେକ କଳନାମାତ୍ର ଓ ସେସବୂର କୌଣସି ସତ୍ୟତା 
ହିଁ ନାହିଁ । 

ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ଓ ପରୀକ୍ଷଣ ଜନିତ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଜ୍ଞାନ ଯେ ସକଳ ବସୁୁନିଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନର 
ମୂଳଭିଭି ଏହି ଭାବନାରୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅନୁଶୀଳନର ବିକାଶ ହେବା ଜଣାଯାଏ । ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଦ୍ଵାରା 
ଲାଭ କରାଯାଉଥିବା ତଥ୍ୟଗତ ଜ୍ଞାନ ହିଁ ବିଜ୍ଞାନର ଆଧାର, ସେହି ଆଧାର ଉପରେ ବିଜ୍ଞାନର 
ନାନା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ, ପ୍ରକଛ ଓ ସାମାନ୍ୟୀକରଣ ରୂପ ନେଇଥାଏ । ତଥ୍ଯ ନଥିଲେ ବିଜ୍ଞାନ 
ସମ୍ବନ୍ଧିତ ଜ୍ଞାନ ନାହିଁ, ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ନଥ୍‌ଲେ ତଥ୍ୟ ଲାଭ କରାଯାଇ ପାରିବନାହିଁ । ସୁତରାଂ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଯେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନର ଆଧାର ଏହା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ | ତେବେ 
ଜ୍ଞାନର ବିକାଶଧାରାରେ ଏହି ବିଚାର ବହୁ ପରେ ଆସିବା ଦେଖାଯାଏ | ସଭ୍ୟତାର ଆଦି 
କାଳରେ ଯେତେବେଳେ ମଣିଷର ବୋଧଶକ୍ତି ଅତି ସୀମିତ ଥଲା, ସେହି ଯୁଗରେ ସକଳ 
ବସ୍ତୁ ଓ ଘଟଣାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କିଛି ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତିର କଳଛ୍ନାରେ କରାଯାଉଥୁଲା । ବିଭିନ୍ନ 
ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣାବଳୀର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ପାଇଁ ଅନେକ ଦେବ-ଦେବୀଙ୍କୁ ଅନୁମାନ କରାଯାଉଥୂଲା | 
ବିଚାରର ବିକାଶଧାରାରେ ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ଅମୁର୍ଭ ଓ ଅବ୍ୟକ୍ଧିକ ସତ୍ତାର କଳ୍ପନା କରାଯାଇ 
ଜଗତର ଏକ ତରତ୍ତ୍ରମୀମାଂସୀୟ ଅବଧାରଣା କରାଗଲା | ଏସବୁର ପରେ ଯାଇ ବିଜ୍ଞାନର 
ଯୁଗ ଆରମ୍ଭ ହେଲା । ପ୍ରକୃତିର ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣରୁ ମଣିଷ ବିଭିନ୍ନ ଏକରୂପତା, ନିୟମ ଇତ୍ୟାଦିକୁ 
ଦେଖ ତାହାରି ଆଧାରରେ ଘଟଣା ସକଳକୁ ବୁଝିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କଲା ! ଘଟଣା ସକଳକୁ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ପ୍ରକୃତିର ଶୃଂଖଳା, ଏକରୂପତା ଓ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ରହିଥିବା କ୍ରମ ଓ ତନ୍ତ୍ର (ଠ୮ଏ€୮ ଉnd system) କୁ ଆଧାର ଭାବରେ 
ଗ୍ରହଣକଲା | ଏସବୁ ତାର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଜନିତ ଅନୁଭୂତିଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବହେଲା | ପରିଣାମତଃ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଚାର ଓ ବିଶ୍ଲେଷଣର ଭିତ୍ତି ହୋଇପାରିଲା | ଏହାର ମାନଦଣ୍ଡରେ 
ଅଲୌକିକ ସତ୍ତା, ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତି ଇତ୍ୟାଦିର ଭାବନା କାଳଛନିକ ବିଶ୍ଵାସ ବୋଲି ସାବ୍ୟସ୍ତ 
ହେଲା । ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦର ଫଳ ସ୍ଵରୂପ ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ତର୍କସଂଗତ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ 
କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | 
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ତେବେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦର ବିଭିନ୍ନ ପରିପ୍ରକାଶ ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାର ସ୍ତରରେ ମଧ୍ଯ 
ଦେଖବାକୁ ମିଳେ । ଆଧୁନିକ କାଳରେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦର୍ଶନରେ ବିକଶିତ ହୋଇଥବା 
ଅନୁଭବବାଦ ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ତାର୍କିକ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦ ରୂପରେ ପ୍ରକାଶିତ ହେଲା । ତାର୍କିକ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦ ସଞ୍ଞାନାତ୍ସକ(୦gnାt{ve) ଦୃଷିରୁ ଏକ ମାନଦଣ୍ଡ ଦେଇ ସେହି ମାନଦଣ୍ଡ 
ଆଧାରରେ ସକଳ ତର୍ଵମୀମାଂସୀୟ ବଚନମାନଙ୍କୁ ନିରର୍ଥକ ବୋଲି ପ୍ରତିପାଦନକଲା କାରଣ 
ସେସବୁର ସତ୍ୟାସତ୍ୟ ନିରୂପଣ ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କୁ ସତ୍ୟପାନ (ve) କରିବା ସମ୍ଭବ 
ନୁହେଁ । ଭଶ୍ଵର ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କୌଣସି ଉକ୍ତି ବା ବଚନ ଆମକୁ କିଛି ତଥ୍ଯଭିଭିକ ଜ୍ଞାନ 
ଦେଇନଥାଏ କାରଣ ସେସବୁର ସତ୍ଯାପନ ଅସମ୍ଭବ ମନେହୁଏ । ସତ୍ଯାପନ ସିବ୍ଧାନ୍ତ 
ଆଧାରରେ ଇଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ ବା ତାର୍ବିକ ବଚନ ସକଳକୁ ତାର୍କିକ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦୀମାନେ 
ଛଦ୍ଧକଥନ ବୋଲି ଅଭିହିତ କଲେ । ଇଭଶ୍ଵର-ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବଚନ ସକଳ ନା ବିଶ୍ଲେଷଣାତ୍ସକ 
ନା ସଂଶ୍ଲେଷଣାତ୍ସକ, ସୁତରାଂ ସେଗୁଡିକ ଛଦ୍ଧକଥନ | ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦୀମାନଙ୍କ ମତରେ ସମସ୍ତ 
ସାର୍ଥକ କଥନମାନ ଦୁଇ ପର୍ଯ୍ୟାୟର ଯଥା ବିଶ୍ଲେଷଣାତ୍ସକ କିମ୍ବା ସଂଶ୍ଲେଷଣାତ୍ଵକ । ଏକ 
ବିଶ୍ଳେଷଣାତ୍ସକ ତର୍କବଚନରେ ବିଧେୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟର ଅର୍ଥକୁ ଆଂଶିକ ବା ସାମଗ୍ରିକ ଭାବରେ 
ପୁନରାବୃତି କରିଥାଏ । ଏହି ତର୍କବଚନ ଗୁଡିକ ଧ୍ରବ ସତ୍ୟ, କାରଣ ସେଗୁଡିକ ଜଗତ 
ବିଷୟରେ କୌଣସି ବିବରଣୀ ଦେଇନଥାନ୍ତି । ଅପରପକ୍ଷରେ ଏକ ସଂଶ୍େଷଣାତ୍ସକ 
ତର୍କବଚନ ବାସ୍ତବପକ୍ଷେ ଜଗତ ବିଷୟରେ ବିବରଣାତ୍ସକ ସୂଚନା ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ, ସୁତରାଂ 
ଏଗୁଡିକ ସତ୍ୟ ହୋଇପରେ କିମ୍ବା ମିଥ୍ୟା ହୋଇପାରେ । ଏଗୁଡିକର ସତ୍ୟା-ସତ୍ୟ ନିରୂପଣ 
ପାଇଁ ସତ୍ୟାପନ ମାଧ୍ୟମରେ ଘଟଣା ସହିତ ମିଳାଇ ଦେଖୁବାକୁ ହୋଇଥଏ | ସୁତରାଂ ଏହି 
ଶ୍ରେଣୀର ତର୍କବଚନ ହିଁ ଗୁରୁତ୍ଵ ପୂର୍ଵ କାରଣ ଏସବୁ ଜଗତ ବିଷୟରେ ସୂଚନା ଦେଇଥାନ୍ତି | 
ତାର୍କିକ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦୀମାନଙ୍କ ମତରେ ସତ୍ୟାପନୀୟତା ଏକ ମାନଦଣ୍ଡ ଯାହା ସାହାଯ୍ୟରେ 
ଏକ ତର୍କବଚନ ସତ୍ୟ କିମ୍ବା ମିଥ୍ୟା ତାହା ନିରୂପଣ କରାଯାଇ ପାରିବ | ବସ୍ତୁତଃ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ସ୍ଵରୂପ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ସମସ୍ତ କଥନ ନିରର୍ଥକ କାରଣ ସତ୍ୟାପନୀୟ ମାନଦଶ୍ଡରେ ଏଗୁଡିକର 
ସତ୍ୟାସତ୍ୟ ନିରୂପଣ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଭଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅଭୌତିକ, 
ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ଓ ଅନୁଭବାତୀତ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସଂପର୍କିତ 
କଥନ ନିରର୍ଥକ ମନେହୁଏ କାରଣ ଶଶ୍ବରଙ୍କ ସଂପର୍କରେ କୌଣସି କଥନ ବା ବିବରଣୀର 
ସତ୍ୟାସତ୍ୟ ନିରୂପଣ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ଭଶ୍ଵର ଯେହେତୁ ଆମର ଜ୍ଞାନ ଓ ଅନୁଭବର 
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ଉର, ରଶବରଙ୍କ ସଂପର୍କରେ କୌଣସି ତଥ୍ୟାତ୍ସକ ବିବରଣୀ ଦେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ବସ୍ତୁତଃ 
ତାର୍କିକ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦୀମାନେ ସଞ୍ଚାନାତ୍ସକ ତର୍କବଚନମାନଙ୍କର ଯେଉଁ ମାନଦଣ୍ଡ ଦେଇଛନ୍ତି 
ସେଥୁରେ ଇଶ୍ଵର ବିଷୟକ ସକଳ କଥନ ନିରର୍ଥକ ଓ ଅବୋଧଗମ୍ୟ ମନେହୁଏ । 


ସୁତରାଂ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦ ଓ ତାର୍କିକ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦ ଭଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ ଜ୍ଞାନ ଓ ଛଶ୍ବର 
ସଂପର୍କିତ ସଜ୍ଚାନାତ୍ସକ ତର୍କବଚନକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରିଛନ୍ତି । ଏହାର ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ନା 
ଆମେ ଲଛଶ୍ବରଙ୍କ ସଂପର୍କରେ କିଛି ଜ୍ଞାନଲାଭ କରିପାରିବା ନା ଆମେ ଛଶ୍ବରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
କିଛି ସାର୍ଥକ ଭାବେ କହିପାରିବା । ତେବେ ଏହି ମାନଦଣ୍ଡରେ “ ଶଶୃରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ବ ନାହିଁ” 
ମଧ୍ଯ ଏକ ସାର୍ଥକ ତର୍କବର୍ଟନ ନୁହେଁ, କାରଣ ଏହାକୁ ମଧ୍ଯ ଆମେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଆଧାରରେ ବା 
ସତ୍ୟାପନ ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିପାରିବା ନାହିଁ । ମୋଟ ଉପରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦ ଅନ୍ୟ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ପରି କହିବ ଯେ ଶଶ୍ବରଙ୍କ ସତ୍ତାରେ ବିଶ୍ଵାସ ବା ଭଶ୍ବରଙ୍କ ସଂପର୍କରେ 
ବିବରଣ ଅବୌବ୍ଧିକ ଓ ନିରାଧାର ମନେହୁଏ । ବସ୍ତୁତଃ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦ ମଧ୍ଯ ନିରୀଶ୍ବାବାଦ 
ବିଚାର ପ୍ରତିପାଦନ କରିବାରେ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନ ନେଇପାରେ । 


୬.୩ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ଓ ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନ 


ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଓ ଗ୍ରୀକ୍‌ ଦର୍ଶନ ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ | ଭାରତରେ 
ଓ ଗ୍ରୀସରେ ଦର୍ଶନ ସଂପର୍କିତ ଆଲୋଚନା ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ପ୍ରାୟ ଷଷ୍ଠ ଓ ସପ୍ତମ ଶତାଦ୍ଦୀରେ 
ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥଲା । ବୌଦ୍ଧିକ କ୍ରିୟାଶୀଳତାର ବିକାଶ ଭିତରୁ ଦାର୍ଶନିକ ଜିଜ୍ଞାସା ଆସିଥାଏ | 
ସମାଜର କିଛି ଚିନ୍ତାଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତି ସେମାନଙ୍କର ତର୍କଶୀଳ ଓ ଅନୁସନ୍ଧିସୁ ଦୃଷ୍ଟଭଙ୍ଗୀ ଯୋଗୁଁ 
ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାରର ସୂତ୍ରପାତ କରିଥାନ୍ତି । ସେହି ଜିଜ୍ଞାସା ଯେତିକି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ତାହାର 
ସମାଧାନ ବା ଉତ୍ତର ସେହିଯୁଗରେ ହୁଏତ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ନୁହେଁ । ଦାର୍ଶନିକ ସମସ୍ୟା ଉତ୍‌ଥାପନ 
ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଛଶ୍ଵରବାଦ ଏକ ବିଚାର ଭାବରେ ଆସିବା ଫଳରେ ସେହି ବିଚାରର ତାର୍କିକ 
ବୈଧତାକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରାଯିବାରୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି । ଭାରତରେ ଓ 
ଗ୍ରୀସରେ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ଛଶ୍ଵରବାଦ ଓ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ସମାନ୍ତରାଳ ଭାବେ ବିଚାର 
ଜଗତରେ ଆଲୋଡନ ଆଣିଛି । ରଶ୍ବରଙ୍କୁ ଏକ ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ସରାଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଉ 
ବା ଶଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପ୍ରମାଣ ପାଇଁ ଉଦ୍ୟମ ହେଉ ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ସେସବୁକ 
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ତାର୍କିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ପଯ୍ୟାଲୋଚନା କରିବା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଉଦ୍ୟମ ହୋଇଛି । ବସ୍ତୁତଃ ଲଶ୍ବରଙ୍କର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ପ୍ରମାଣ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ରହିଥିବା ଭିରି ବା ଯୁକ୍ତିମାନଙ୍କର ତାର୍କିକ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନାରୁ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇଛି । ଏସବୁ ଏକ ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ଦର୍ଶନ 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଚର୍ଚା ହୋଇଆସିଛି । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭଶ୍ଵର ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ଅମୂର୍ଭ ପ୍ରତ୍ୟୟ, 
ଯାହା ଉପରେ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ସେମାନଙ୍କ ବୌଦ୍ଧିକ ବିଚାର ବ୍ୟକ୍ତ କରିଆସିଛନ୍ତି | 
କେତେକଙ୍କ ମତରେ ଏହା ସେମାନଙ୍କର ଏକ ବୌଦ୍ଧିକ ମନୋରଂଜନ, ଯାହା ସହିତ 
ବାସ୍ତବ ଜୀବନର ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ନାହିଁ । ତେବେ ଏହି ମତ ଏକ ଯଥାର୍ଥ ଭାବନା ବୋଲି 
ମନେହୁଏ ନାହିଁ, କାରଣ ଭଶ୍ଵର ଭାବନାର ଗଭୀର ପ୍ରଭାବ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବା ସାମାଜିକ 
ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ରହିଆସିଛି । ଶଶ୍ବରଙ୍କୁ ଆଧାରକରି ଅସଂଖ୍ୟ ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି, 
ଧର୍ମର ଭାବନା ଭିତରେ ଶବର ପ୍ରତୀତି ପ୍ରମୁଖ ସ୍ଥାନ ନେଇଆସିଛି, ନୈତିକତାକୁ ଭଶ୍ଵର- 
ଆଧାରିତ କରାଯାଇଛି, ଦର୍ଶନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ 
ହୋଇଛି ଓ ଇଭଶ୍ଵବର- ବିଶ୍ଵାସ ନାନା ଆବେଗ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରୁଛି ! ସୁତରାଂ ଇଶ୍ଵର ଭାବନାର 
ଉପରି ପରଠାରୁ ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ, ନୈତିକତା ଓ ଏପରିକି ରାଜନୀତି ଇତ୍ଯାଦି ବୌଦ୍ଧିକ 
ସ୍ତରରେ ଏହା ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଭୂମିକା ନେବା ସହ ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ ଏହାର ନାନା 
ପ୍ରଭାବ ରହିଆସିଛି । ଛଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଆଧାରକରି ରାଶି ରାଶି ସାହିତ୍ୟ ରହିଛି, ନାନା କାହାଣୀ ଓ 
କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ଭଶ୍ଵର ଭାବନା କେବଳ ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ଏକ ଅମୂର୍ଗ 
ପ୍ରତ୍ୟୟ ନହୋଇ ବାସ୍ତବ ଜୀବନର ବହୁ ସ୍ତରକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିପାରିଛି । 


ପୃଥିବୀର ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାରେ ଯେଉଁମାନେ ଭଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ ବିଶ୍ବାସକୁ ଆହ୍ବାନ 
ଦେଇଛନ୍ତି ବା ଶାଣିତ ତର୍କ ଓ ବୌଵ୍ଧିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଭଶ୍ଵର ଭାବନାର ଅସାରତା ଦେଖାଇଛନ୍ତି 
ସେମାନଙ୍କୁ ନାସ୍ତିକ କୁହାଯାଇଛି । ଯେଉଁ ସ୍ବାଧୀନଚିନ୍ତକ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ 
ବିଚାର ସପକ୍ଷରେ ନିଜର ମତ ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କ ସମସାମୟିକ 
ସମାଜରେ ନାନା ଅତ୍ୟାଚାର ମଧ୍ଯ ସହିବାକୁ ହୋଇଛି । ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ 
ବିଚାର ସମ୍ବଳିତ ଲେଖାକୁ ଧ୍ଵଂସ କରାଯାଇଛି ଓ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀମାନଙ୍କୁ ରାଜ୍ୟରୁ ବିତାଡିତ 
କରାଯାଇଛି ବା ସଂବେଗାତ୍ସକ ଭାଷାରେ ନ୍ୟୁନ କରାଯାଇଛି । ବୌଵି କସ୍ତରରେ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଯୁକ୍ତି ଉପସ୍ଥାପନ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରାନଯାଇ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦର 
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ପୃଷ୍ଠ ପୋଷକଙ୍କୁ ସମ୍ବେଗାତ୍ସକ ଭାବରେ ଭ୍ରଷ୍ଟ ବୋଲି ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି । ମୋଟ ଉପରେ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ନିନ୍ଦାତ୍ଵକ ଭାବାବେଗ ସୃଷ୍ଟି କରାଯିବାର ବହୁ ଉଦାହରଣ 
ଇତିହାସରେ ରହିଛି । ତେବେ ବିଡମ୍ବନାର ବିଷୟ ବିଭିନ୍ନ ଯୁଗରେ ଓ ବିଭିନ୍ନ ସାହିତ୍ୟରେ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଚିନ୍ତା ଜଗତର ବିପ୍ଲବୀ ଓ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ବିଚାରକ । ସେହିମାନେ ହିଁ 
ସଭ୍ୟତାର ପଥ ପ୍ରଦର୍ଶକ ଓ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ବୁଵିଜୀବୀ । ପ୍ରାଚୀନ ଗ୍ରୀକ୍‌ ଦର୍ଶନରେ 
ପ୍ରୋଟାଗୋରାସ, ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ଓ ଏପିକୁରସଙ୍କ ପରି ମହାନ ଚିନ୍ତାନାୟକମାନଙ୍କୁ ନାସ୍ତିକ 
ବୋଲି ଅଭିହିତ କରାଯାଇ ନାନା ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ଦିଆଯାଇଛି । ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ 
ଲୋକାୟତମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ ମୌଳିକ କୃତିକୁ ଧ୍ଵଂସ କରି ଦିଆଯିବା ସହ ସେମାନଙ୍କୁ 
ଅନୈତିକ, ଧର୍ମଦ୍ରୋହୀ ବୋଲି ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି ! ସ୍ଵାଧୀନଚେତା, ଅନୁସନ୍ଧିସ୍ତୁ ଓ 
ମାନବଦରଦୀ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କର ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ବିଚାର ପାଇଁ ଅତୀତରେ ବହୁ ମୂଲ୍ୟ 
ଦେବାକୁ ହୋଇଛି । ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ ଇତିହାସରେ ନାନା ଅମାନୁଷିକ କାହାଣୀମାନ ରହିଛି । 
ପ୍ରାଚ୍ୟ ଓ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଯେଉଁ ସମୟରେ ଧାର୍ମିକ ମାନସିକତାର ବିସ୍ତାର ହୋଇ ଧର୍ମ 
ସକଳ ରାଜନୈତିକ ଓ ସାମାଜିକ ନିୟନ୍ତ୍ରଣର ଭିତ୍ତି ହୋଇଛି ତାହାର ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ 
ସମାଜ ଅନ୍ଧକାର ଭିତରେ ରହିଛି । ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ନର ବାଣୀ ଅକାଟ୍ୟ, ଶାଶ୍ବତ ଓ ଲଶ୍ଵର-ଦଉତ 
ଜ୍ଞାନ ବୋଲି ଭାବନା ମଧ୍ଯଯୁଗରେ ବିସ୍ତାରଲାଭ କରିବାଦ୍ବାରା ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ପରଂପରାରେ 
ସ୍ଵାଧୀନ ଚିନ୍ତା ପ୍ରାୟତଃ ଲୋପ ପାଇଛି । ତେବେ ୟୁରୋପରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ବୌଦ୍ଧିକ 
ନବଜାଗରଣ ସୃଷ୍ଟି ହେବାଦ୍ଵାରା ବିଜ୍ଞାନର ଯେଉଁ ପ୍ରଗତି ଆରମ୍ଭ ହେଲା ତାର ପରିଣାମ 
ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ବିକାଶ ତୃରାନ୍ବିତ ହେଲା । ବିଜ୍ଞାନର ଆଦିକାଳରେ ମଧ୍ଯ 
ଅନେକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଓ ସ୍ଵାଧୀନ ଚିନ୍ତାନାୟକଙ୍କୁ ନାନା ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ସହ୍ୟ କରିବାକୁ ହୋଇଛି | 
ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସଭ୍ୟତାରେ ଧାର୍ମିକ ମାନସିକତା ଯୋଗୁଁ ଆଧୁନିକ ଚିକିତ୍ସା ବିଜ୍ଞାନର ବିଶିଷ୍ଟ 
ପଥପ୍ରଦର୍ଶକ ଓ ଆନାଟୋମିର ଜନକ ଆଣ୍ଡିଆସ ଭେସାଲିୟସ ଶରୀର ବ୍ୟବଛେଦ 
କରିଥିବାରୁ ତାଙ୍କୁ ନାନା ବିଦ୍ବେଷର ଶିକାର ହେବାକୁ ପଡିଛି । ଜିଓର୍ଡାନୋ ବ୍ୁନୋଙ୍କର 
ମତ “ କୌଣସି ବିଷୟରେ ମଣିଷର ଜ୍ଞାନ ଶେଷ କଥା ନୂହଁ, ଜ୍ଞାନ ଅସୀମ” ପାଇଁ ତାଙ୍କୁ 
ସର୍ବ ସମ୍ମୁଖରେ ଚର୍ଚ୍ଚ ନିର୍ଦ୍ଦେଶରେ ଖୁଣ୍ଟରେ ବାନ୍ଧି ନିଆଁ ଲଗାଇ ହତ୍ଯା କରାଯାଇଛି । 
ବାଇବେଲ ମତର ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ ଯୋଗୁଁ ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରକୃତିବାଦୀ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜର୍ଜ ବୁଫନଙ୍କୁ 
ନାନା ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ଦିଆଯାଇଛି । ତାଙ୍କ ମତ ଥିଲା ଯେ ଆଜିର ଦୁନିଆଁ ବହୁ ପରିବର୍ଭନ 
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ଦେଇ ଏ ସମିତିକୁ ଆସିଛି ଓ ଭବିଷ୍ୟତରେ ଏଥରେ ଅନେକ ପରିବର୍ଭନ ସଂଘଟିତ ହେବ । 
ପୃଥ୍ବୀ ଉତ୍ପରିର ବହୁ ପରେ ଯାଇ ପର୍ବତ ପାହାଡ ଆଦି ଉତ୍ତବ ହୋଇଛି । ଏହି ମତ 
ଦେଇ ସେ ଧର୍ମୀୟ ପୃଶ୍ବପୋଷକଙ୍କ ଠାରୁ ବହୁ ଅପବାଦ ପାଇଛନ୍ତି । ଏପରିକି ବିଶ୍ବବିଖ୍ୟାତ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଗାଲିଲିଓ ପଦାର୍ଥ ବିଜ୍ଞାନରେ କେତେକ ଆବିଷ୍କାର ପାଇଁ ବନ୍ଦୀଜୀବନ ବିତାଇଛନ୍ତି | 
ଚାର୍ଲସ ଡରଞୱନଙ୍କର ବିବର୍ଭନବାଦ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପାଇଁ ରଶ୍ଵର- ବିଶ୍ଵାସୀ ଧର୍ମର ପୃଷ୍ଠପୋଷକମାନେ 
ତାଙ୍କୁ ନାନା ଭାବେ ବିରୋଧ କରିଛନ୍ତି । ଏହିପରି ଖୋଜିଲେ ବହୁ ଉଦାହରଣ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ 
ଇତିହାସରୁ ମିଳିବ । ଧର୍ମ ଓ ଭଶ୍ଵରରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିବା ଲୋକମାନେ ସ୍ଵାଧୀନ ଚିନ୍ତାର 
ବୈଜ୍ଞାନିକ, ଦାର୍ଶନିକ ଓ ମାନବବାଦୀଙ୍କୁ ନାନା ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ଦେବାର ନାନା ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ରହିଛି । 


ୟୁରୋପରେ ତିନିଶହ ବର୍ଷ ତଳେ ଯାହା ଘଟୁଥଲା, ଏବେ ମଧ୍ଯ ଧର୍ମର ଗଭୀର 
ପ୍ରଭାବଥବା ରାଷ୍ଟ୍ର ମାନଙ୍କରେ ଘଟୁଛି । ବହୁ ସ୍ଵାଧୀନଚେତା ସଂସ୍ଟାରକ, ଲେଖକ, ସାମାଜିକ 
ନ୍ୟାୟର ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ଓ ମାନବିକ ଅଧ୍ବକାରର ପ୍ରବକ୍ତାମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଗଭୀର ସାମାଜିକ 
ବିଦ୍ଵେଷ ରହିଛି । ବିଶେଷକରି କେତେକ ଧର୍ମତନ୍ତ୍ରୀୟ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ଧାର୍ମିକ ମୌଳବାଦ 
ଅତୁଟ ରହିଛି । ସେହିପରି ଭାରତୀୟ ସମାଜର ରକ୍ଷଣଶୀଳ ଲୋକମାନେ ଧର୍ମର ଦ୍ବାହି 
ଦେଇ ନାନା ସଂସ୍କାରମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟକୁ ବିରୋଧ କରି ଆସୁଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ଧର୍ମର ବିଧାନ ଭଶ୍ଵରଙ୍କଦ୍ଵାରା ହୋଇଛି | ସୁତରାଂ ଯାହା ଭଶ୍ଵରୀୟ ବିଧାନ ତାହାର ବ୍ୟତିକ୍ରମ 
ବା ଉଲ୍ଲଘଂନ, ତାହା ଯେତେ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ହେଉ ନା କାହିଁକି, ଏକ ଧର୍ମଦ୍ରୋହୀ କାର୍ଯ୍ୟ । 
ଏହି ସବୁ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସଂସ୍ଟାରବାଦୀ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ନାସ୍ତିକ ବୋଲି କୂହାଯାଇ ସେମାନଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ 
ତଥାକଥୁତ ଛଶ୍ବରବିଶ୍ଵାସୀ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ସର୍ବଦା ସମ୍ଭେଗାତ୍ସକ ନିନ୍ଦାସୂଚକ ଦୃଷ୍ଟି ପୋଷଣ 
କରି ଆସିଛନ୍ତି | ତେବେ କୌଣସି ଭାବନା ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ମିଥ୍ୟା ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ ହେଲେ 
ତଥ୍ୟ ବା ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନେବାକୁ ହୋଇଥାଏ । କିନ୍ତୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଅଯୁକ୍ତ ସଂଗତ 
ବୋଲି ବିବେଚନା କରାନଯାଇ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ, ସଂସ୍ଟାରବାଦୀ ବା ହେତୁବାଦୀମାନଙ୍କ 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ସ୍ବର ଉଠାଇ ସେମାନଙ୍କୁ ଇତିହାସରେ ଚାପିଦେବାକୁ ବହୁ ଉଦ୍ୟମ ହୋଇଛି । 


ତେବେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ଏକ ନିଷେଧାତ୍ସକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଯାହା ଲଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ ସମସ୍ତ 

ପ୍ରମାଣକୁ ଅବୈଧ ଓ ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ମିଥ୍ୟା ଓ ଅଯୁକ୍ତିସଂଗତ: ବୋଲି ଦର୍ଶାଇଥାଏ | ଭଶ୍ଵର 

ଧର୍ମର ପରିସର ଭିତରେ ଏକ ମୌଳିକ ଭାବନା ଓ କେତେକ ଦାର୍ଶନିକ ତନ୍ତ୍ର ଭିତରେ ଏକ 
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ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ପ୍ରତ୍ୟୟ । ତେବେ ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵାସ 
ବା ବିଚାର ରହିଛି ସେଗୁଡିକର ତର୍କସଂଗତ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରି ସେସବୁ କିପରି ଆଧାରହୀନ 
ଓ ଅଯୌକ୍ତିକ ତାହାହିଁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ପ୍ରତିପାଦନ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଆସିଛି । ସୁତରାଂ 
ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ଯେ ଏକ କାଳ୍ପନିକ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଏହା କୌଣସି ତଥ୍ୟ ବା ଯୁକ୍ତ ଆଧାରିତ 
ପ୍ରତ୍ୟୟ ନୂହେଁ, ଏହା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଦେଇ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଛି । 


ବିଡମ୍ବନାର ବିଷୟ କେତେକ ଭଶ୍ଵରବାଦୀଙ୍କ ମତରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୂ ସମର୍ଥନ 
କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷ ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ଅସୁସ୍ଥ । ଅର୍ଥାତ୍‌ କେବଳ ମାନସିକ ବିକାରଗ୍ରସ୍ତ 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବୋଲି ସେମାନେ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । ଏପରିକି ଯେଉଁମାନଙ୍କର 
ରଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵରେ ବିଶ୍ଵାସ ନାହିଁ, ସେମାନଙ୍କର ସ୍ଵଭାବ ମାନବୀୟ ନୁହେଁ ବୋଲି ମତ 
ମଧ୍ଯ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥାଏ । ମୋଟ ଉପରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଉପରେ ଅବିଶ୍ବାସ ମାନସିକ ସ୍ସ୍ଥ୍ୟର 
ପ୍ରତିକୂଳ ଓ ନୈତିକ-ଚେତନାର ପରିପନ୍ଛୀ ବୋଲି ଭାବନା ମଧ୍ଯ ସମାଜରେ ରହିଛି । 


ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଉପରେ କୌଣସି ଆସ୍ଥା ରଖୁ ନଥିବା ଓ ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ 
ବା ଅନୁରାଗବିହୀନ ଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ପ୍ରକୃତରେ ଅନେକ ବିଚାରବୁଦ୍ଧି ସଂପନ୍ନ | ସେମାନେ 
ତର୍କଶୀଳ ଓ ଭଲ-ମନ୍ଦ ନେଇ ବେଶ୍‌ ସଚେତନ । ବାସ୍ତବରେ ଇତିହାସରେ ମଣିଷ ଜାତିର 
ହିତ ଚିନ୍ତାକରି ଆସିଥିବା ଅନେକ କ୍ରାନ୍ଧିକାରୀ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ହେଉଛନ୍ତି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ! ଜୀବନରେ 
ବିଚାରଶୀଳତାକୁ ଗୁରୁତ୍‌ ଦେଉଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷ ସାଧାରଣତଃ ମାନବ-ଦରଦୀ ଓ 
ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ହୋଇଥାନ୍ତି । ସେହିପରି ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ସହ ମାନବିକ ସୁଖଶାନିର ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ 
ସଂପର୍କ ରହିଛି କହିବା ଅଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ | ବରଂ ବିଡମ୍ବନାର ବିଷୟ ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାରେ 
ଜନଜାତି ବା ବନବାସୀ ସ୍ତରର ଲୋକମାନେ ଅତି ନିଷ୍ଠାର ସହ ଦେବ-ଦେବୀ ବା ସେମାନଙ୍କ 
ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ଅନୁଯାୟୀ ରଶ୍ଵର ଉପାସନା କରନ୍ତି ଓ ଅତି ନିଷ୍ଠାର ସହ ଛଶ୍ଵବରଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାସ 
କରନି, ତେବେ ସେମାନେ ପ୍ରାୟତଃ ଅତି ଦୟନୀୟ ସ୍ତରରେ ଓ ଏପରିକି ଉପମାନବୀୟ 
ସ୍ତରରେ (Sub-human) ଜୀବନଧାରଣ କରିଥାନ୍ତି | ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସଦ୍ଵାରା ବ୍ୟକ୍ତିର ଜୀବନର 
ଗୁଣାତ୍ଵକ ମାନରେ ସେପରି କିଛି ବିକାଶ ହୋଇନଥାଏ । ଜୀବନର ସୁଖ-ଦୂଃଖ ବା ସୁସ୍ଥ 
ମାନସିକ ବିକାଶ ପାଇଁ ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ବା ଅବିଶ୍ଵାସର ସେପରି କିଛି କାରଣ ନାହିଁ । ବରଂ 
ଶଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ସମାଜର ସୁସ୍ଥ ବିକାଶ ପାଇଁ ଶଶ୍ଵର ବିଶ୍ବାସକୁ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ମନେ 
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କରିବାଦ୍ଵାରା ବାସ୍ତବରେ ଯଥାର୍ଥ ସମସ୍ୟାଠାରୁ ଦୂରେଇ ଯାଇଥାନ୍ତି । ଏପରିକି ଧାର୍ମିକ 
ମାନଦଶ୍ଡରୁ ବିଚାରକଲେ ବୌଦ୍ଧାଧର୍ମାବଲମ୍ବୀମାନେ ଶତଶ୍ଵର ବିଶ୍ବାସୀ ନୂହଁନ୍ତି ବା ଶ୍ର 
ଭାବନାକୁ କୌଣସି ଗୁରୁତ୍ଵ ପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନ ଦିଅନ୍ତିନାହିଁ । ତେବେ ବୌଦ୍ଧମାନେ ଶଶ୍ବର ବିଶ୍ବାସୀ 
ନ ହୋଇଥବା ଯୋଗୁଁ ଦୁଃଖ ଦୂର୍ବଶାରେ ଜୀବନ ବଞ୍ଚନ୍ତି, ଏହା କହିବା ହାସ୍ୟାସ୍ପଦ ମନେହୁଏ । 
ସେହିପରି କୌଣସି ବିଶ୍ବାସକୁ ସମାଜରେ ବହୁ ଲୋକ ଗ୍ରହଣ କରିବା ସେହି ବିଶ୍ଵାସ ସତ୍ୟ 
ହେବାର ମାନଦଣ୍ଡ ନୁହେଁ । କୌଣସି ବିଶ୍ଵାସ ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ସତ୍ଯ-ମିଥ୍ୟା ଏହାର 
ମନୋବୈଜ୍ଞାନିକ କାରଣ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେନାହିଁ । ଗୋଟିଏ ବସ୍ତୁପରକ ମାନଦଶ୍ଡରେ 
ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବା ସଂଗତ ମନେହୁଏ, ମନସ୍ତାର୍ଵିକ କାରଣ ଯୋଗୁଁ ନୁହେଁ । 
ଜଣେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀର ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପର୍କରେ ସୈପରି କିଛି ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଠ 
ପ୍ରମାଣ ରହିଛି କି ? କୌଣସି ବିଶ୍ଵାସର ପ୍ରାଚୀନତା ବା ମନସ୍ତାର୍ବିକ ଭିଭି ଆଧାରରେ 
ଏହାକୁ ସତ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । ଗୋଟିଏ ବିଶ୍ବାସକୁ ବିନା ପ୍ରମାଣ ବା 
ଆଧାରରେ ସତ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ପାରିବନାହିଁ । ପୁନୟ କେତେକ ମତପୋଷଣ 
କରିଥାନ୍ତି ଯେ ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ମଣିଷର ସହଜାତ ବା ଜନ୍ମଜାତ । ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ସହଜାତ 
ହୋଇଥିବାରୁ ଏହା ମାନବ ସ୍ଵଭାବର ଏକ ଅଭିନ୍ନ ଅଂଶ । ତେବେ ଏହା ମଧ୍ଯ ଯଥାର୍ଥ 
ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ବ୍ୟ୍ତି ରଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ସମାଜରୁ ହିଁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ପରିବାର, 
ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନ, ଧାର୍ମିକ ସଂଗଠନ ଇତ୍ୟାଦିରୁ ମଣିଷ ଶଶ୍ବର- ବିଶ୍ଵାସ ପାଇଥାଏ | ସାମାଜିକ 
ପରିବେଶରୁ ଧର୍ମ, ଶଶ୍ଵର, ଭାଗ୍ଯ ଇତ୍ଯାଦି ଭାବନା ବ୍ୟକ୍ତିର ମାନସିକତାକୁ ଆଛାଦିତ 
କରିଥାଏ । ଯଦି ଇଶ୍ଵର- ବିଶ୍ଵାସ ଏକ ସହଜାତ ବା ଜନ୍ମଜାତ ଧାରଣା ହୋଇଥାନ୍ତା, ତେବେ 
ଶିଶୁଠାରୁ ଆରମ୍ଭକରି ବୃଦ୍ଧ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତେ ଭଶ୍ଵର-ଅବଧରଣା ରଖୁଥାନ୍ତେ | କିଚୁ ଅନେକ 
ଦାର୍ଶନିକ, ହେତୁବାଦୀ ବିଚାରକ, ମନୋବିଜ୍ଞାନୀ, ସଂଶୟବାଦୀ ଓ ସତ୍ୟନିଷ୍ଠ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତିନାହିଁ । ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ କେବଳ ଏକ ବିଶ୍ଵାସ ବା ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଭାବେ 
ସେମାନେ ନେଇଆନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଶଶ୍ଵର-ବିଶ୍ଵାସ ଯେ ସହଜାତ, ଏହା ସତ୍ୟ ନୁହେଁ । ଏହି 
ବିଶ୍ଵାସ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବିଶ୍ଵାସ ପରି ସାମାଜିକ ପରିବେଶରୁ ବ୍ୟକ୍ତି ଲାଭ କରିଥାଏ । ସାମାଜିକ 
ଜୀବନଧାରାରେ ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ବହୁଳ ଭାବରେ ରହିଥିବାରୁ ବ୍ୟକ୍ତ ପ୍ରାଥମିକ ଅବସ୍ଥାରୁ ଏହି 
ବିଶ୍ଵାସ ପାଇଥାଏ । 
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ତେବେ ଛଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଅନେକ ଭାବରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ବିଷୟରେ ଆପରଭି 
ଉଠାଇଥନ୍ତି ଯେ ଏହା ନୈତିକତାର ପରିପନ୍ନୀ । ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ଶଶ୍ବର ହିଁ ଜଗତରେ 
ନୈତିକ ବିଧାନ ସୃଦ୍ଧି କରିଛନ୍ତି । ଭଶ୍ଵର ହିଁ ସକଳ ନୈତିକତାର ଆଧାର ବା ଉସ୍ତ | 
ସାମାଜିକ ଆଚରଣ ସ୍ତରରେ ନୈତିକତାର ମହରତ୍ତପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନ ରହିଛି । ଲଶ୍ଵରବାଦୀଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ନୈତିକତା ଓ ଶଶ୍ଵର ପ୍ରାୟତଃ ଅଭିନ୍ନ ସୁତରାଂ ନୈତିକ ନିୟମକୂ ପାଳନ କରିବା ଅର୍ଥ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଆଦେଶ ପାଳନ କରିବା ଓ ନୈତିକ ନିୟମର ଉଲ୍ଲଘଂନ ଅର୍ଥ ରଶ୍ଵରଙ୍କ ଆଦେଶର 
ଅବମାନନା କରିବା । ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ଛଶ୍ବରଙ୍କଠାରେ ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ଥାପନ ନ କରିବାର 
ଅର୍ଥ ନୈତିକତାର ଉଲ୍ଲଘଂନ । ପୁନଶ୍ଚ ଭଶ୍ଵର ଓ ନୈତିକତା ଭିତରେ ଏହି ଅବିଛେଦ୍ଯ 
ସଂପର୍କ ଯୋଗୁଁ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଆଦେଶକୁ ଉଲ୍ଲଘଂନ କରିବା ଏକ ପାପ କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ବିଚାର 
କରାଯାଏ । ମୋଟ ଉପରେ ଇଭଶ୍ବରବାଦୀ ବିଚାର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଭଶ୍ଵବରଙ୍କୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବାର 
ଅର୍ଥ ନୈତିକତାକୂ ଅସ୍ବୀକାର କରିବା । ନୈତିକତା ଯେହେତୁ ଏକ ସଭ୍ଯ ଜୀବନର 
ଅବିଛେଦ୍ୟ ଅଙ୍ଗ ସେହେତୁ ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ମଧ୍ୟ ଜୀବନର ଏକ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ଆବଶ୍ୟକତା | 


ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ଭଶ୍ଵର ଓ ନୈତିକତା ଭିତରେ କଣ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି ଏହାଉପରେ 
ବହୁ ଗମ୍ଭୀର ଚର୍ଚ୍ଚା ହୋଇଥିବା ଦେଖାଯାଏ । ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଧ୍ବକ ଗ୍ରହଣଶୀଳ ସିବ୍ଧାନ୍ତ 
ହେଉଛି ଯେ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ଓ ନୈତିକତା ପରସ୍ପର ଠାରୁ ପୃଥକ । ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ନୈତିକ ଜୀବନ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଦେଇଥାଏ, 
ତେବେ ଏହା ଏକ ମନସ୍ତାର୍ବିକ ସ୍ତରର ପ୍ରଶ୍ନ ଅଟେ ! ତେବେ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଶ୍ନର ବିଶ୍ଲେଷଣ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ମନସ୍ତାର୍ଵିକ ଆବେଗର ମହର୍ବ ନଥାଏ । ନୈତିକତା ଇଶ୍ଵର- କୈନ୍ଦ୍ରିକ ପ୍ରଶ୍ନ 
ନୁହେଁ । ବରଂ ନୈତିକ ଜୀବନ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ବହୁ ସ୍ତରରୁ ଆସିଥାଏ । ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି 
ଯଦି ନୈତିକତାର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ମହତ୍ତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରୁଥାଏ, କିମ୍ବା ନୈତିକ ଜୀବନଦ୍ଵାରା 
ସାମାଜିକ ଶୃଙ୍ଖଳା ଓ ସଂହତି ରକ୍ଷା ହୋଇପାରେ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରେ ବା ନୈତିକତାକୁ 
ସଭ୍ୟ ଜୀବନର ମାପକାଠି ଭାବେ ନିଏ, ତେବେ ତା ପାଇଁ ନୈତିକ ପ୍ରେରଣା ରହିପାରିବ । 
ବସ୍ତୁତଃ ସେଥପାଇଁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାସ ନକରି ନୈତିକତାକୁ ଜୀବନରେ 
ଗଭୀର ମୂଲ୍ୟ ଦେଇଥୁ୍‌ବା ଦେଖାଯାଏ । ପୁନଶ୍ଚ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଉପରେ ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ କରି 
ନାନା ଅନୈତିକ, ଅସାମାଜିକ ଓ ଭ୍ରଷ୍ଟ କାର୍ଯ୍ୟରେ ସଂପୂକ୍ତ ହେଉଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷଙ୍କର 


-୩୧ ୪- 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ସଂଖ୍ୟା କିଛି କମ୍‌ ନୁହେଁ । ଛଶ୍ଵରଙ୍କ ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ କରି ଅନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲିପ୍ତ 
ଥବା ଅଥଚ ଇଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ ନରଖୁ ମଧ୍ଯ ଏକ ମହତ୍ତର ଓ ନୀତିନିଷ୍ଠ ଜୀବନ 
ପାଇଁ ଆଗ୍ରହୀ ହେଉଥିବା ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତରୁ ଏହା ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ପାରେ ଯେ ଶଶ୍ବର ଓ ନୈତିକତା 
ପରସ୍ବର ସଂଯୋଜିତ ନୁହେଁ । ପୁନଶ୍ଚ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ ନୈତିକ କିମ୍ବା ଅନୈତିକ ଏହାର 
ମୁଲ୍ୟାୟନ, ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ଏହା ମଙ୍ଗଳକର କି ନୂହଁ ମାନଦଣ୍ଡରେ ନିର୍ବାରଣ କରାଯାଇ 
ଥାଏ । ମଣିଷ ନିଜର ଅନୁଭୂତି ଆଧାରରେ ସାମାଜିକ ଜୀବନକୁ ହିତକର ଓ ସୁଖପ୍ରଦ 
କରିବା ପାଇଁ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟର ବିକାଶ କରାଇଛି । ବସ୍ତୁତଃ ନୈତିକ ଚେତନାର 
ଅଭିବୃଵ୍ଧି ସାମାଜିକ ବିକାଶଧାରାରେ ସମ୍ଭବପର ହୋଇଛି । ଜଣେ ସାମାଜିକ ପ୍ରାଣୀ ଭାବେ 
ସାମାଜିକ ଆଦାନ-ପ୍ରଦାନ ଓ ସମ୍ବନ୍ଧ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟର ବିକାଶ ହୋଇଛି । 
ନୈତିକ ଆଦର୍ଶ ବିଭିନ୍ନ ସମାଜରେ ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ପୂଥକ୍‌ ହୋଇରହିଛି । ସୁତରାଂ 
ନୈତିକ ଆଦର୍ଶଚୟ ଯେ ସାମାଜିକ ବିକାଶଧାରାରେ ସାମାଜିକ କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ ଅଭିପ୍ରେତ 
ହୋଇରହିଛି ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ମନେହୁଏ । ତେବେ ଜଣେ ଇଛଶ୍ବରବାଦୀଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ନୈତିକତା ସହ ଛଶ୍ବରଙ୍କର ଘନିଷ୍ଠ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି, କାରଣ ସେ କହିବେ ଯେ ଭଶ୍ଵର ହିଁ 
ନୈତିକତାର ସଂରକ୍ଷକ | ଛଶ୍ଵର ନ ରହିଲେ ନୈତିକତାର ଭିରି ଭୁଷୁଡି ପଡିବ । ଏହି 
ଯୁକ୍ତି ଭିତରେ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ବିରୋଧାଭାସ ରହିଛି । ଶଶ୍ଵରଙ୍କ ଯଦି ନୈତିକତାର ସଂରକ୍ଷକ 
ଭାବେ ନିଆଯିବ, ତେବେ ନୈତିକ ନିୟମ ପାଳନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମନୁଷ୍ୟର କୌଣସି ଭୂମିକା 
ରହିବ ନାହିଁ | ଅର୍ଥାତ୍‌ ନୈତିକତାର ବିକାଶ ଯଦି ମନୁଷ୍ୟ ପରିବର୍ରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଉତ୍ତର- 
ଦାୟିତ୍‌ ହୁଏ, ତେବେ ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ଦେଖାଯିବ ¦! ସମାଜରେ ଅନୈତିକ 
ଓ ଅପରାଧମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟର ନିୟନ୍ତ୍ରଣକୁ ଯଦି ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଇଛା ଉପରେ ନ୍ୟସ୍ତ କରାଯିବ ଓ 
ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ ବ୍ୟକ୍ତିର, ସମାଜର ଓ ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥାର କୌଣସି ଦାୟିତ୍ଵ ରହିବନାହିଁ,ତେବେ 
ଏକ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ ସାମାଜିକ ସ୍ପିତି ସମ୍ଭବ ହେବ କି ? ଯେ କୌଣସି ସମାଜରେ ବ୍ୟକ୍ତିର 
ଅନୈତିକ ବା ଅପରାଧମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ କିଛି ଦଣ୍ଡସଂହିତା ରହିବା ଦେଖାଯାଏ | ଜଣଙ୍କର 
କାର୍ଯ୍ୟର ମୂଲ୍ୟାୟନ କର୍ଭାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ବା କାର୍ଯ୍ୟକୁ ନେଇ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥାଏ, କର୍ରାଙ୍କର 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବିଶ୍ବାସକୁ ନେଇ ନୁହେଁ । ସେହିପରି ସଂସାରରେ ଥିବା ରାଶି ରାଶି ଦୁଃଖ, 
ଅଶୁଭ, ଅନ୍ୟାୟ ଓ ଅନୈତିକତା ଏକ ସର୍ବଜ୍ଞ ଶକ୍ତିମାନ ଓ କରୁଣାମୟ ଶଶ୍ବରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ 
ମଧ୍ଯ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଥାଏ | ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟଚୟ ସହ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର 
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କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ନାହିଁ । ନୈତିକତା ଏକ ସାମାଜିକ କର୍ରବ୍ୟ, ଭଶ୍ଵର ଏକ କାଛନିକ 
ବିଶ୍ଵାସ । ସୁତରାଂ ଶଶ୍ଵର ଓ ନୈତିକତା ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ଯୁକ୍ତିସଂଗତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହି ନାହିଁ । 


ସେହିପରି ଛଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ବେଳକେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ଯେ ଶଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ନ 
ରଖୁଲେ ମନୁଷ୍ୟ ଜୀବନରେ ସାର୍ଥକତା ଆସିବ ନାହିଁ । ଜୀବନର ଜଟିଳ ମୁହୂର୍ଭରେ ଲଶ୍ବର 
ବିଶ୍ଵାସ ମଣିଷକୁ ସାହାରା ଯୋଗାଇଥାଏ ଓ ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ନଥୂଲେ ମଣିଷ ଆଶାଶୂନ୍ୟ ହୋଇଯିବ 
ବା ଭୟଙ୍କର ନୈରାଶ୍ୟ ଭିତରେ ରହିବ । ସୁତରାଂ ଇଶ୍ଵରବିଶ୍ଵାସୀମାନଙ୍କ ପାଇଁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ 
ଏକ ହାନିକର ଓ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅବାଂଛନୀୟ ବିଚାର ଅଟେ । ଜୀବନରେ ସୁଖ-ଦୁଃଖ, ହସ- 
କାନ୍ଦ ରହିବା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ । କିନୁ ଜଣଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାର 
ମାନସିକ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଉପରେ ତାଙ୍କର ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ ମାନ ନିର୍ଭର କରିଥାଏ | ଜଣେ 
ସାମାନ୍ୟ ପ୍ରତିକୂଳ ସ୍ଥିତିରେ ଭୟଙ୍କର ଭାବେ ମାନସିକ ଉଦ୍‌ବେଳନ ପାଇପାରନ୍ି କିମ୍ବା 
ଜଣେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଜଟିଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ସ୍ଥିତିର ସମ୍ମୁଖନ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଗଭୀର ଅତ୍ସବିଶ୍ଵାସ ନେଇ 
ପରିସ୍ଥିତିର ମୁକାବିଲା କରିପାରନ୍ତି | ତେବେ ନିଜ ଉପରେ ଗଭୀର ଅତ୍ସବିଶ୍ଵାସ ରଖୁଥିବା 
ବ୍ୟକ୍ତି ପରିସ୍ଥିତିକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ସେହି ସ୍ଥିତିରେ ନିଜର ବିବେକଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହୋଇ 
ଘଟଣାକୁ ମୁକାବିଲା କରିପାରିଥାନ୍ି । ମଣିଷର ସମସ୍ୟା-ତାହା ବ୍ୟକ୍ତିଗତ, ଗୋଷ୍ଠୀଗତ ବା 
ବୃହରର ସମାଜର ହେଉ - ରହିବ ଓ ସେହି ସମସ୍ୟାକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବାପାଇଁ ମଣିଷ ତାର 
ବିଚାରବୁଵ୍ଧି ପ୍ରୟୋଗ କରିଥାଏ | କେଉଁ ଦେବତା ବା ଛଶ୍ଵର ( ଯେଉଁମାନେ ବି ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ) ମଣିଷ ପାଇଁ ସମାଧାନର ସୂତ ସୃଷ୍ଚି କରି ନାହିଁ । ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବା ସାମୁହିକ 
ପ୍ରୟାସ, ସଂକଳ ଓ ବିଚାରବୁଵି ପ୍ରୟୋଗରେ ମଣିଷ ତାର ଜଟିଳ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ଅତିକ୍ରମ 
କରିଥାଏ | ଏହାହିଁ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶଧାରାରେ ଦେଖାଯାଏ । ଏକଦା ବଣ ଜଂଗଲରେ 
ବୁଲି ପଶୁର ମାଂସଖାଇ ବଞ୍ଚୁଥିବା ମଣିଷ ନିଆଁର ବ୍ୟବହାର ବା କୃଷି କରି ଉତ୍ପାଦନ କରିବା 
ଜାଣିବାଠାରୁ ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନାନା ସୋପାନ ଦେଇ ଅଗ୍ରସର ହୋଇଛି । ଏହି ବିକାଶର 
ସୁଦୀର୍ଘ ଇତିହାସ ଭିତରେ ସବୁ ସ୍ତରରେ ମଣିଷର ପ୍ରୟାସ ହିଁ ରହିଛି । କୌଣସି ଭଶ୍ଵବର 
ମଣିଷକୁ ପଶୁ ସ୍ତରରୁ ଆଧୁନିକ ଜୀବନ ସ୍ତରକୁ ଆଣିବାରେ ଭୂମିକା ନେଇନାହାନ୍ତି | ସଭ୍ୟତାର 
ଯେଉଁ ସୋପାନରେ ଛଶ୍ବର-ବିଶ୍ଵବାସ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି ତା ହୁଏତ ସେ ଯୁଗର ମାନସିକ ସ୍ଥିତି 
ଭିତରେ ମଣିଷର ଏକ ବୌବ୍ଧିକ କଳନା ଥିଲା ଓ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଇଶ୍ଵର ଭାବନା ମଣିଷର 
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ମନସ୍ତତ୍ତ ଭିତରେ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ଯୋଗୁଁ ବଦ୍ଧମୂଳ ହୋଇଗଲା ।! ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶଧାରା 
ଓ ଇଶ୍ଵର ଭାବନାର ଅଭ୍ୟୁଦୟକୁ ଯଥାର୍ଥ ଭାବରେ ବୁଝିଲେ ମଣିଷ ନିଜର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଓ 
ସଂଗଠିତ ସାମାଜିକ ଜୀବନ ଉପରେ ହିଁ ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ କରିପାରିବ ! କୌଣସି ଭଶ୍ଵର 
ସଭ୍ୟତାର ଚକକୁ ଆଗକୁ ନେବେ ନାହିଁ । ଏକ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ ଓ ସାର୍ଥକ ଜୀବନ ପାଇଁ ମଣିଷ 
ନିଜର ସୁଚିନ୍ତିତ ବିଚାରଦ୍ଵାରୀ ପଥ ବାହାର କରିଥାଏ ! ସୁତରାଂ ଶଶଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ନେଇ 
ମନସ୍ତାର୍ତିକ ଆବେଗକୁ ପରିହାର କଲେ ବରଂ ମଣିଷ ନିଜର ଆତ୍ସବିଶ୍ଵାସକୁ ଅଧ୍ବକ ସୁଦ୍ଧଢ 
କରିପାରିବ । ଭଶ୍ବର ବିଶ୍ଵାସ ଏକ ସାର୍ଥକ ଜୀବନ ପାଇଁ ଆଦୌ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ମନେହୁଏ 
ନାହିଁ । କିମ୍ବା ଅନ୍ୟଭାବରେ କହିଲେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ କୌଣସି ସମୟରେ ଏକ ସାର୍ଥକ 
ଜୀବନ ପାଇଁ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହେବାର ପ୍ରଶ୍ନ ହିଁ ଉଠୁନାହିଁ । ବରଂ ପୃଥବୀର ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାରେ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ମାନେ ହିଁ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନ, ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅନୁସନ୍ଧିସ୍ସା, ସୃଜନଶୀଳ ସୃଷ୍ଟି 
ତଥା ସାମାଜିକ କଲ୍ୟାଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମୌଳିକ ଅବଦାନ ଦେଇ ଯାଇଛନ୍ତି । ସମାଜର ବୌବଵିକ, 
ନୈତିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶ ପାଇଁ ଯେଉଁ ସବୁ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ମୌଳିକ ଅବଦାନ ରହିଛି, 
ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ଭିତରେ କେତେକ ଗଭୀର ଶତଶ୍ବର ବିଶ୍ଵାସୀ ରହିଥାଇ ପାରନ୍ତି । ତେବେ 
ସେମାନଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସରୁ ସମାଜ ବା ସଭ୍ୟତାର ଅଗ୍ରଗତି ହୋଇନାହିଁ । ବରଂ ସେମାନଙ୍କର 
ମୌଳିକ ଚିନ୍ତା, ଆବିଷ୍ଠାର ବା ବୌଦ୍ଧିକ ଅବଦାନ ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ହୋଇଛି । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଣଙ୍କର ଅବଦାନ ହିଁ ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ ମହତ୍ତପୂର୍ଣ ତାଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବିଶ୍ଵାସ ନୁହେଁ | 
ଜଣେ ପ୍ରତିଭାଶାଳୀ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବନରେ ନାନା କୂସଂସ୍ଟାର ମଧ୍ଯ ରହିପାରେ, 
ତେବେ ତାଙ୍କର କୂସଂସ୍‌ର ଜନିତ ବିଶ୍ଵାସଦ୍ଵାରା ସମାଜର ଅଗ୍ରଗତି ହୁଏ ନାହିଁ ବରଂ ତାଙ୍କର 
ମୌଳିକ ଅବଦାନରୁ ସମାଜର ବିକାଶ ସାଧନ ହୋଇଥାଏ | ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ 
ଭଶ୍ଵର ଏକ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବିଶ୍ଵାସ, ଭଶ୍ଵର-ବିଶ୍ଵାସ ସହ ଗୁଣାତ୍ଵକ ଜୀବନର କୌଣସି ତର୍କସଂଗତ 
ସମନ୍ଧ ହିଁ ନାହିଁ । 

ପୁନଶ୍ଚ କେତେକ ଏପରି ଭାବନା ପୋଷଣ କରିଥାନ୍ତି ଯେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଜୀବନ- 
ଦୃଷ୍ଚି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଦୁଃଖ ଓ ନୈରାଶ୍ୟ ମଧ୍ୟକୁ ନେଇଯାଏ । ଏହା ମଧ୍ଯ ଏକ ଆଧାରହୀନ 
ଭାବନା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ଜୀବନରେ ସୁଖ-ଦୂଃଖ ବା ଆଶା-ନୈରାଶ୍ୟ ସହ 
ରଶ୍ଵର ଭାବନାର ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ନାହିଁ । ଦୁଃଖ, ନୈରାଶ୍ୟ ନାନା କାରଣରୁ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ପ୍ରଭାବିତ 
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କରିଥାଏ | ଦୁଃଖ ବା ନୈରାଶ୍ୟ ଏକ ମନସ୍ତାର୍ଵିକ ଆବେଗ । ବିଶେଷକରି କୌଣସି 
ପ୍ରତିକୂଳ ଅବସ୍ଥା ବା ଆଶଙ୍କାରୁ ମଣିଷ ଦୁଃଖ ବା ନୈରାଶ୍ୟ ଭିତରକୁ ଯାଇଥାଏ । ଜଣେ 
ରଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସୀ ହେଉ ବା ନ ହେଉ ନାନା କାରଣ ନେଇ ବ୍ୟକ୍ତିର ନୈରାଶ୍ୟ ଆସିଥାଏ । 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଦୁଃଖୀ ଓ ଇଭଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ସୁଖୀ ଏହା ଏକ ଅବାଂଛିତ ଭାବନା 
କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଏକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଧର୍ମ ଭାବେ ଉତ୍ତବ 
ହୋଇଥଲା । ଏଥରେ କୋଟି କୋଟି ଲୋକ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲେ ¦ ତେବେ ଏହି ଲୋକମାନେ 
ଯେ ଦୁଃଖୀ ଏହା କହିବା ହାସ୍ୟାସ୍ପଦ ମନେହୁଏ | ମଣିଷର ସୁସ୍ଥ ମାନସିକ ବିକାଶ ଇଶ୍ଵର 
ବିଶ୍ଵାସ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେନାହିଁ । ବରଂ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀମାନେ ଭଶ୍ଵର ଉପାସନା 
ପରିବର୍ଚେ ଜୀବନର ଶ୍ରେୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆନନ୍ଦ, ଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବ କଲ୍ୟାଣକୁ ଅଧୁକ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦେଇଥାନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ଏକ ସାର୍ଥକ ଜୀବନର ମାନଦଣ୍ଡ ହୋଇନପାରେ । 
ସମ୍ଭେଦନଶୀଳ ଜୀବନଦଧଷ୍ଟିୟ ସୂଜନଶୀଳ ଆବେଗ ଓ ସମାଜପ୍ରତି ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ଵବୋଧ 
ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକମାନ ବୃଦ୍ଧି କରିଥାଏ ବା ଏକ ସାର୍ଥକ ଜୀବନର ପରିଚୟ ଦେଇଥାଏ | 
ବୈଗାରିକ ସ୍ତରରେ ରଶ୍ବରବିଶ୍ଵାସ ଏକ ଗୁଣାତ୍ସଵକ ଜୀବନର ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନ କରେନାହିଁ, 

ପରନ୍ତୁ କେତେକ ମୂଲ୍ଯଚୟ ପ୍ରତି ପ୍ରତିବଦ୍ଧତା ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକମାନ ବୃଦ୍ଧି ଦିଗରେ 
ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ । ଇତିହାସରେ ବା ସମାଜରେ ଏପରି ଅନେକ ଉଦାହରଣ ମିଳିବ 
ଯେଉଁଠି ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀମାନଙ୍କର ଜୀବନଦୃଷ୍ିି ମହାନ ଜୀବନର ପରିଚୟ ଦେଇଥାଏ । 
ପ୍ରାଚ୍ୟ ଓ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସଭ୍ୟତାରେ ଏହାର ବହୁ ଉଦାହରଣ ମିଳିବ । ପ୍ରାଚ୍ୟ ଦର୍ଶନରେ ବୁଦ୍ଧ, 
ମହାବୀର ଓ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଇତିହାସରେ କାର୍ଲିମାର୍କ, ବର୍ଟାଣ୍ଡ ରସେଲ ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ 
ଦାର୍ଶନିକ ଭାବେ ଇତିହାସର ମୋଡ ବଦଳାଇ ଦେଇଛନ୍ତି, ସଭ୍ୟ ଓ ସାର୍ଥକ ଜୀବନ ପାଇଁ 
ନିରନ୍ତର ସନ୍ଦେଶର ବାର୍ରା ରଖୁ ଯାଇଛନ୍ତି | ସୁତରାଂ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସାର୍ଥକ ଓ ଗୁଣାତ୍ସକ 
ଜୀବନର ଯେ ପରିପନ୍ଛୀ - ଏହା କହିବା ଅସମୀଚୀନ ଓ ଆଧାରହୀନ ମନେହୁଏ | 


ସଭ୍ୟତାର ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶଧାରାରେ ଭଶ୍ଵର ଭାବନାର ନାନା କ୍ରମବିବର୍ଭନ 
ହୋଇଛି । ତେବେ ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ ମଧ୍ୟ ଦେଇ ବହୁ ପରେ ଏକେଶ୍ଵରବାଦର ପରିକଳ୍ପନା 


ଆସିଛି । କୌଣସି ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ବା ଅସହାୟ ବୋଧ ଭିତରୁ ହୁଏତ ଭଶ୍ଵର ଭାବନାର 
ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ପରେ ଏହି କାଳ୍ପନିକ ଭାବନାକୁ କେତେ 'କେତେ କଳ୍ପନାର ରଂଗ 
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ଦିଆଯାଇଛି । କାଳ୍ପନିକ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ, ସର୍ବ୍ଞ ସର୍ବବିଦ୍ୟମାନ, ଶୁଭ, ପ୍ରେମମୟ 
ଇତ୍ୟାଦି ଭାବେ ଅନୁମାନ କରାଯାଇଛି | ତାଙ୍କୁ ଅସୀମ ବୋଲି ନେଇ ସାରା ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର 
ସ୍ରଷ୍ଟା ଭାବେ ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି | ମଣିଷ ନିଜର ଅଜ୍ଞତାରୁ କଳ୍ପନାର ଜାଲ ଭିତରେ ନିଜେ 
ଛନ୍ଦି ହୋଇରହିଛି । ନିଜଦ୍ଵାରା ନିର୍ମିତ ଏକ ବିଶ୍ବାସକୁ କେତେ ରଂଗ ଦେଇ ତା ଉପରେ 
ଜୀବନକୁ ନିର୍ଭର କରାଇବା ଏକ ପ୍ରହେଳିକା କହିଲେ ଅତୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । 


ତେବେ ମଣିଷ ନିଜର ବୂବି ବଳରେ ନିଜ ସଂସାରକୁ ସୁନ୍ଦର ଓ ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ 
ପ୍ରୀତିମୟ କରିପାରେ । ସାମୂହିକ ପ୍ରୟାସର ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ସମାଜ ଗତିଶୀଳ ହୁଏ, 
ଜୀବନ ଅଧକ ସୁଖମୟ ହୋଇଥାଏ । ନିଜକୁ ଅସହାୟ ଓ ନିର୍ଭରଶୀଳ ଭାବିବାଦ୍ବାରା 
ବ୍ୟକ୍ତିର ନିଜସ୍ବ ପ୍ରତିଭା ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟ ନଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ । ନିଜର ଅନ୍ଧକାର ଭିତରେ ନିଜକୁ 
ଆବବ୍ଧକରି ନିଜକୁ ଅସହାୟ ଓ ପରାବଲମ୍ବୀ ମନେକରିବା ଏକ ସୁସ୍ଥ ମାନସିକତା ନୂହେଁ । 
ବରଂ ନିଜର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଜାହିର କରିବା, ପରିବେଶକୁ ଅବବୋଧ କରିବା ଓ ସାମୁହିକ 
ଜୀବନକୁ ଅଧ୍ଵକ ସରସ ଓ ସୁନ୍ଦର କରିବାପାଇଁ ପ୍ରୟାସୀ ହେବା ଜୀବନ ପ୍ରତି ଏକ ସକାରାତ୍ସକ 
ଦୃଷ୍ଟି ମନେହୁଏ । ମଣିଷ ଯେତେ ଅଧ୍ବକ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାସ କରିଛି ସେତେ ଅଧ୍ବକ ନିଜର 
ଅତ୍ଵବିଶ୍ଵାସ ହରାଇଛି । 


ଅତୀତରେ ମଣିଷ ଯେତେବେଳେ ନାନା ଭୟ ଓ ଆଶଙ୍କା ଭିତରେ ବଞ୍ଚୁଥଲା, 
ସେତେବେଳେ ସେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ କଳ୍ପନା କରିଥଲା | ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ତାର ଅଜ୍ଞତା ଜନିତ 
କୌତୂହଳତାକୁ ବେଶ୍‌ ପୁରଣ କରି ପାରୁଥଲା । କିନ୍ତୁ ମଣିଷ ଯେତିକି ଅଧ୍ବକରୁ ଅଧ୍ବକ 
ପ୍ରକୃତିର ରହସ୍ୟକୁ ବୁଝିବାକୁ ପ୍ରୟାସୀ ହୋଇଛି, ପରିବେଶକୁ ନିୟନ୍ତଣ କରିବାକୁ ସମର୍ଥ 
ହୋଇଛି ସେ ତାର ସମାଜକୁ ସୁନ୍ଦର କରିବାକୁ ଓ ଜୀବନକୁ ଅଧକ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବାକୁ 
ପ୍ରୟାସ କରିଛି । ଏକ ମୁକ୍ତ ମନ ନେଇ ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ କରାଇବା ଓ ସାମାଜିକ ଜୀବନ 
ପ୍ରବାହରେ ନିଜକୁ ଉତ୍ତରଦାୟୀ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବାଦ୍ଧାରୀ ସେ ଅଧ୍ବକ ଶୁଂଖଳିତ ଓ 
ମାନବିକ ହୋଇପାରିଛି । ଅପର ପକ୍ଷରେ ସମାଜର ପ୍ରଗତି ପାଇଁ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଉତ୍ତରଦାୟୀ 
କରିବାଦଵାରା ସେ ଆତୁ-ପ୍ରବଞ୍ଚନାର ଶିକାର ହୋଇଛି । 
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ମୋଟ ଉପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ସଭ୍ୟତାର ସକଳ କୀର୍ଗିକରଣୀ ପଶ୍ଚାତରେ ମଣିଷର 
ସଂଘବଵଦ୍ଧ ପ୍ରୟାସ ରହିଛି । ସଭ୍ୟତାର ରଥ ଚକ ମଣିଷର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଯୋଗୁଁ ଅଗ୍ରସର 
ହୋଇଛି । ଏକ ଆଦିମସ୍ତରରୁ ଆଜିର ପ୍ରଗତି ଭିତରେ ଯେଉଁ ସୁଦୀର୍ଘ ଇତିହାସ ରହିଛି 
ତାହା ମଣିଷର ବୁଵି, ପ୍ରୟାସ ଓ ସମ୍ମିଳିତ ଉଦ୍ୟମ ଯୋଗୁଁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି | କୌଣସି 
ଯୁଗରେ କୌଣସି ଭଶ୍ଵର ଦୁନିଆକୁ ବା ଏକ ସମାଜକୁ ବାଟ ବତାଇ ନାହାନ୍ତି । ବରଂ 
ମଣିଷରେ ବୌଦ୍ଧିକ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଓ ସୂଜନଶୀଳତା ଭିତରୁ ହିଁ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । 


ବୌବଵ୍ଧିକ ବିଚାରର ବିକାଶଧାରାରେ ଇଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନା ଓ ବିଶ୍ଵାସ ପଶ୍ଚାତରେ 
କଣ ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଆଧାର ରହିଛି ସେହି ଅନୁଶୀଳନ ଭିତର ଦେଇ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀ ବିଚାରର 
ଅଭ୍ୟୁଦୟ ହୋଇଛି । କେତେକ ଆଧାରହୀନ କଳ୍ପନା ଓ ମିଥ୍ୟାଚାର ଉପରେ ଆଶ୍ରିତ 
ହୋଇ ରହିବା ଯେ ଅର୍ଥଶୂନ୍ୟ ଏହି ଭାବନା ବିଚାର ଜଗତରେ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ପରିବର୍ଭନର 
ସୂଚନା ଦେଇଛି । ନିରୀଶ୍ବରବାଦ କାଳନିକ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପର୍କରେ ରହିଥବା ବିଚାର 
ଓ ଯୁକ୍ତି ଗୁଡିକର ଅସାରତା ଦର୍ଶାଇଛି । ଏହା ସହିତ ନୈତିକ ଭାବନାକୁ ସୁସ୍ଥ ମାନବିକ 
ମୂଲ୍ୟଚୟ ଉପରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଛି । ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସ୍ବୀକାର ନକଲେ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ରଶ୍ଵର 
ଯେ ନର୍କଗାମୀ କରାଇବେ ଏହି ପ୍ରକାରର ମିଥ୍ୟାଚାରରୁ ଦୃଷ୍ଚିକୁ ଫେରାଇ ନୈତିକତାକୁ 
ଏକ ସାମାଜିକ କର୍ଭବ୍ୟ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ବିଚାର ବ୍ୟକ୍ତ କରିଆସିଛି । 
ସମାଜର କଲ୍ୟାଣ ଓ ବିକାଶ ପାଇଁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଉତ୍ତରଦାୟୀ ବୋଲି ବିଚାର କରିବା ଏକ 
ଆତ୍ୃପ୍ରଚଂଚନା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ | ବରଂ ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତିର ବିକାଶ ତଥା 
ଗୁଣାତ୍ଵକ ଜୀବନର ଅଭ୍ୟୁଦୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଣିଷ ନିଜେ ଉତ୍ତରଦାୟୀ । ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀ 
ବିଚାରର ବିଭିନ୍ନ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଭିତର ଦେଇ ଏକ ମାନବ-କୈନ୍ଦ୍ରିକ ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧଭିରିକ 
ଜୀବନ ଦର୍ଶନର ବିକାଶ ହେବା ଏକ ଏତିହାସିକ ସତ୍ୟ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ ! 
ପୁନଶ୍ଚ ଏହି ବିଚାରଧାରା ବୈଜ୍ଞାନିକ କ୍ରିୟାଶୀଳତା ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜୀବନଦୃଷ୍ଷି ପାଇଁ ମଧ୍ଯ 
ସହାୟକ ହୋଇଛି । ମାନବବାଦ ଓ ହେତୁବାଦ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଜୀବନ ଦର୍ଶନର ଯେ 
ଅନ୍ତଃସ୍ବର ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ମନେହୁଏ | 


ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ଏହି ଜୀବନ ଦର୍ଶନର ପ୍ରତିଫଳନ ଅତି ସ୍ପଷ୍ଟ କହିଲେ 
ଅତ୍ୟୁସ୍ଣି ହେବନାହିଁ । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରଂପରାରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ବିଚାର ଧାରାର 
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ଏକ ସୁଦୀର୍ଘ ପରଂପରା ରହିଛି | ଆମର ଆଲୋଚନା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଲୋକାୟତ ବା ଚାର୍ବାକ, 
ଜୈନ ଓ ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଆମେ ଆଲୋଚନା କରିଛେ । 
ସେହିପରି ସାଂଖ୍ୟ ଓ ପୂର୍ବମୀମାଂସା ମଧ୍ଯ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଦର୍ଶନ ଭାବେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ 
ପରଂପରାରେ ସୁଦ୍ଧଢ ଭିଭି ନେଇଥବା ଆମେ ବିସ୍ତାର ପୂର୍ବକ ଆଲୋଚନା କରିଛେ । 
ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତର ଭଶ୍ଵର-କଳ୍ପନା କିପରି ସାଧାରଣ ବିଶ୍ଵାସ ଠାରୁ ଭିନ୍ନ ତାହା ମଧ୍ୟ ଆମେ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଛେ | ତେବେ ମୋଟ ଉପରେ ନ୍ୟାୟ-ବୈଶେଷିକ, ଯୋଗ ଓ ବିଶିଷ୍ଠାଦ୍ବୈତ 
ବେଦାନ୍ତ ବା ବୈଷ୍ଣବ ଭାବଧାରାର ଦର୍ଶନ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଦର୍ଶନ ଭାବେ ସ୍ଵୀକୃତ | ଭଶ୍ଵରବାଦୀ 
ଦର୍ଶନ ପରଂପରାରେ ବିଭିନ୍ନ ସଂବେଗାତ୍ସକ ଭାଷାରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌, ସର୍ବଞ୍ଞ, 
ସର୍ବବିଦ୍ୟମାନ, ଅସୀମ, ପରମ ଦୟାଳୁ ଓ ଏ ବିଶ୍ଵର ରଚୟିତା ବା ସ୍ରଷ୍ଟା ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଏ । ତେବେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପର୍କରେ ଦିଆ ଯାଉଥିବା ପ୍ରମାଣ 
ସକଳକୁ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରି ସେସବୁ କିପରି ଆଧାରହୀନ, ଅଯୌକ୍ତିକ ଓ ଅବୈଧ ତାହା 
ଦର୍ଶାଇ ଆସିଛି । ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସାଧାରଣତଃ ତିନୋଟି ସ୍ତରରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତଵର 
ଅବୈଧତା ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଛି । 


ପ୍ରଥମରେ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରଣାଳୀ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରଂ ପରାରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ, 
ଅନୁମାନ ଓ ଶବ୍ଦ ପ୍ରମାଣକୁ ପ୍ରମୁଖ ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇଛି । ଯଦିବା ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ 
ଜ୍ଞାନର ଛଅଟି ପ୍ରଣାଳୀ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆଲୋଚନା ହୋଇଛି ତେବେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁମାନ ଓ 
ଶବ୍ଦକୁ ମୌଳିକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଇଛି | ତେବେ କୌଣସି ପ୍ରଣାଳୀ ଅବଲମ୍ବନ କରି ଭଶ୍ଵରଙ୍କ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିହେବ ନାହିଁ | ଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ପଦ୍ଧତି ଅବଲମ୍ବନ କଲେ ମଧ୍ଯ 
କୌଣସି ପଦ୍ଧତି ମାଧ୍ୟମରେ ଛଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରିହେବ ନାହିଁ । ପୁନଶ୍ଚ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
ବିଶ୍ଵାସ କରାଗଲେ ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ଵର ଯେ ଜଗତକୁ ସର୍ଜନା କରିଛନ୍ତି ଏହା ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିହେବ 
ନାହିଁ । କେତେକ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ବିଶ୍ବକୁ ଶାଶ୍ବତ ବା ଅନାଦି ଭାବେ ଚିତ୍ରଣ 
କରାଯାଇଛି । ଯେଉଁ ବିଚାରଦ୍ଵାରା ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି 
ସେହି ବିଚାର ଭିତରେ ନାନା ଅନ୍ତର୍ବିରୋଧ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ । ମୋଟ ଉପରେ 
ରଶ୍ଵବରଙ୍କଦ୍ଵାରା ଜଗତର ସର୍ଜନା ହୋଇଥବା ପ୍ରକଳ୍ପକୁ କୌଣସି ତଥ୍ୟ ବା ଯୁକ୍ତିଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ପୁନ୍ଢ ନୈତିକତା ବା ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଆନୟନ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
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ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କର୍ମାଧ୍ଯକ୍ଷ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ | ଶଶ୍ବରଙ୍କ ଅଭାବରେ ନୈତିକ 
ପ୍ରଶ୍ନର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ଅସଙ୍ଗତି ନାହିଁ, ବରଂ ନୈତିକତା ସହ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
ସଂପର୍କିତ କରିବାଦ୍ଵାରା ଅନେକ ଅସଂଗତି ଆସିଥାଏ ଯାହାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ସମ୍ଭବ 
ହୋଇନଥାଏ । ସୁତରାଂ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା, ତର୍ଵମୀମାଂସା ବା ନୈତିକ ସ୍ତରରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ଭଶ୍ଵରବାଦ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଯେଉଁ ଯେଉଁ ସ୍ତରରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ସେ ସବୁ କିପରି ଅଯୌକ୍ତିକ, ଅବୈଧ ଓ 
ଆଧାରହୀନ ତାହା ଯୁକ୍ତିଦ୍ଵାରା ଦର୍ଶାରଥାଏ । ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ପଶ୍ଚାତରେ ଯେ ସେପରି 
ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ବା ଯୁକ୍ତିସଂଗତ କାରଣ ନାହିଁ, ଏହା ହିଁ ନିରୀଶ୍ବରବାଦର ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ବିଷୟ 
ଅଟେ । ତେବେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ସକଳ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କର ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ବା ତତ୍ତ୍ରମୀମାଂସା ପରସ୍ପରଠାରୁ 
ପୃଥକ୍‌, ହେଲେ ଇଶ୍ବର ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପ୍ରଶ୍ନ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରି ସେମାନେ ନିଜନିଜର 
ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ଖଣ୍ଡନ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି | 


ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରେ ରହିଥିବା ଦୁଇ ପ୍ରମୁଖ ପରଂପରା ଭିତରୁ ନାସ୍ତିକ 
ପରଂପରାର ସମସ୍ତ ବିଦ୍ୟାଳୟ ଓ ଆସ୍ତିକ ପରଂପରାର ସାଂଖ୍ୟ ଓ ମୀମାଂସା ମୁଖ୍ୟତଃ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଅନ୍ୟ କେତେକ ଆସ୍ତିକ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ 
ସଂପର୍କରେ ଯେଉଁ କଳନା ରହିଛି ତାହା ଧର୍ମୀୟ ଭାବନାର ଇଶ୍ବର ପ୍ରତୀତିଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ 
ଭିନ୍ନ । ତେବେ ମୋଟାମୋଟି ଭାବରେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଅଧୁକାଂଶ ବିଦ୍ୟାଳୟ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ । ଏପରି ସ୍ଥଳେ ସାଧାରଣ ଜନ ଜୀବନରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦର ପ୍ରଭାବ ଅପେକ୍ଷା 
ଭଶ୍ଵରବାଦର ପ୍ରଭାବ ଏତେ ବ୍ୟାପକ ଓ ବିସ୍ତାରଭାବେ କାହିଁକି ରହିଛି ? ଗୋଟିଏ ଜାତି 
ବା ଯୁଗର ବିଚାର ଓ ଜୀବନଧାରାକୁ ବୁଝିବାକୁ ହେଲେ ସେହି ଯୁଗର ଦର୍ଶନକୁ ବୁଝିବା 
ଆବଶ୍ୟକ ବୋଲି ଏକ ମତ ରହିଛି । ସେହି ମତାନୂଯାୟୀ ଗୋଟିଏ ଯୁଗର ଦର୍ଶନ ଯଦି 
ଜାତୀୟ ଜୀବନଧାରାର ବୌଦ୍ଧିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରଗତିର ପ୍ରତିଫଳନ ହୁଏ, ତେବେ ଭାରତୀୟ 
ଦର୍ଶନ ଭାରତୀୟ ଜନଜୀବନ ଓ ବୌବ୍ଧିକ ଧାରାର ପ୍ରତିଫଳନ କି ? ଭାରତୀୟ 
ଦର୍ଶନଧାରାରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ଓ ତଦ୍‌ଜନିତ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟିର ଯେଉଁ ପ୍ରତିଫଳନ ଦେଖୁବାକୁ 
ମିଳେ ତାହା କେତେଦୂର ଆମର ସାମାଜିକ ପରିବେଶରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ? ବରଂ ଆମ 
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ସାଧାରଣ ଜନ ଜୀବନରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ, ହେତୁବାଦ ଓ ମୁକ୍ତ-ଚଟିନ୍ତାର ପ୍ରଭାବ ଅପେକ୍ଷା 
ଭଶ୍ଵରବାଦ, ନାନା ଅହେତୁକ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଅବୈଜ୍ଞାନିକ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟିର ପ୍ରଭାବ ବହୁ ଅଧ୍ଵକ | 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଟିନ୍ତାନାୟକଗଣ ସେମାନଙ୍କର ତର୍କଶୀଳ ବିଚାରଦ୍ଵାରା ସାଧାରଣ ଲୋକର 
ମନୋଭାବକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିପାରୁ ନାହାନ୍ତି । ଭଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ ନାନା କାଳ୍ପନିକ ବିଶ୍ଵାସ ଓ 
ମିଥ୍ୟାଚାରକୁ ସାଧାରଣ ଲୋକର ମନରୁ ଦୂର କରିବାକୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଦାର୍ଶନିକ ଗଣ 
ସଫଳ ହୋଇନାହାନ୍ତି । ସାଧାରଣ ଲୋକର ମନସ୍ତତ୍ତ୍ର ଭିତରେ ଭତଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ଜନିତ 
ଭାବନା ଦୃଢ ହୋଇରହିଛି । ମିଥ୍ୟା ଉପରେ ଆଧାରିତ କାଳ୍ପନିକ ଭାବନାର ପ୍ରଭାବ କାହିଁକି 
ସାଧାରଣ ମଣିଷର ମାନସିକତାକୁ ଏପରି କବଳିତ କରି ରହିଛି ତାହା ଏକ ଜଟିଳ ପ୍ରଶ୍ନ । 
ମିଥ୍ୟା ଓ କଳ୍ନାଦ୍ଵାରା ଜନମାନସକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିବା ଯେତେ ସହଜ ମନେହେଉଛି, 
ସତ୍ୟଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ କରିବା ସହଜ ମନେ ହେଉନାହିଁ । ସାମାଜିକ ମନସ୍ତର୍ଵ ଓ ବିକାଶ 
ପ୍ରକ୍ରିୟା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଜଟିଳ ହୋଇଥିବାରୁ ଏହା ଉପରେ ଗଭୀର ଅଧ୍ୟୟନ ଆବଶ୍ୟକ । ଅବଶ୍ୟ 
ଦର୍ଶନ ବୌବ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ବିପ୍ଲବ ଆଣିଥାଏ, ତେବେ ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ ଯେଉଁ ଆଲୋଡନ 
ଆସିଥାଏ ତାହା ଯେ ସମାଜ ଜୀବନରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୁଏ ଏହା କୁହାଯାଇ 
ପାରିବନାହିଁ । ଭାରତ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଯେଉଁ ସମୟରେ ଦାର୍ଶନିକ ଭାବନାର ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇଥଲା 
ତାହା ଏକ ବୌଦ୍ଧିକ ଜାଗରଣ ଥଲା । ତେବେ ଶହ ଶହ ବର୍ଷର ଅଗ୍ରଗତି ଭିତରେ ନାନା 
ଭାବନା, ଦାର୍ଶନିକ ଧାରା, ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରଭାବ, ରାଜନୈତିକ ପରିବର୍ଭନ, ସାମାଜିକ 
ଆଲୋଡନ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ପ୍ରାଚୀନ ଯୁଗରେ ବିଜ୍ଞାନର ଯେତେବେଳେ ସେପରି କିଛି 
ବିକାଶ ହୋଇ ନଥୁଲା, ସେତେବେଳେ ମଧ୍ଯ ମୁଷ୍ଟିମେୟ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ବୁବ୍ଧିଜୀବୀଗଣ ବୌବ୍ଧିକ 
ସ୍ତରରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବିଚାର-ବିମର୍ଶ ସୃଷ୍ଟି କରିଥିଲେ । ଏବେ ସଭ୍ୟତାର ରଥ-ଚକ 
ବହୁ ଆଗକୁ ଗଲାଣି, ବିଜ୍ଞାନର ନାନା ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଅବଦାନ ଭୌତିକ ସ୍ଥିତିରେ ଅନେକ 
ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବାରେ ସମର୍ଥ ହେଲାଣି; ତଥାପି ମଧ୍ଯ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ବିକାଶ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାନା ପ୍ରତିକୂଳ ସ୍ଥିତି ରହିଛି । ସଂପ୍ରତି ବିଜ୍ଞାନ, ପ୍ରଯୁକ୍ତି ଓ ହେତୁବାଦୀ ବିଚାର 
ଯେତେ ସାର୍ବଜନୀନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସାମାଜିକ ମନସ୍ତତ୍ଵ ବେଳକେ ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀଠାରୁ 
ଉନ୍ନତ ହୋଇପାରୁ ନାହିଁ । ମୋଟ ଉପରେ ସଂପ୍ରତି ମୁକ୍ତ ବିଚାର ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟଭଙ୍ଗୀ 
ପାଇଁ ଯେତେ ଅନୁକୂଳ ପରିବେଶ ଥଲେ ମଧ୍ଯ କୁସଂସ୍କାର ଓ ଅହେତୁକ ବିଚାର ସମାଜରେ 
ଭରପୁର ହୋଇ ରହିଛି । ଏପରିସ୍ଥଳେ ଅତୀତରେ ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେତେ 
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ଆଲୋଡନ ଆସିଥୁୂଲେ ସୁଦ୍ଧା ତାହା କେବଳ ପୋଥ-ବାଇଗଣ ସଦୃଶ୍ୟ ଦାର୍ଶନିକ ଚର୍ଚ୍ଚା 
ଭିତରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇରହିଛି |! ତଥାପି ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ପରଂପରାରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ, 
ବସ୍ତୁବାଦ, ପ୍ରକୃତିବାଦ ପରି ବିଚାର ଯେ ବୌଵ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ଆଲୋଡନ ଆଣିଥିଲା ତାହା 
ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଅବଦାନ | ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏହି ସବୁ ବୌଦ୍ଧିକ ଆଲୋଡନ ଗୁଡିକର 
ପ୍ରଭାବ ଜନଜୀବନରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ନ ହେବାର କେତେକ ସାଧାରଣ କାରଣ ଏଠାରେ 
ଦର୍ଶାଯାଇପାରେ । 


ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାର ଇତିହାସରେ ହେଉ ବା ଭାରତବର୍ଷରେ ହେଉ ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକ 
ଗଣ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ପରି ବିଚାର ଦେଇଛନ୍ତି ସେମାନେ କେବଳ ବୌବ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ଆଲୋଡନ 
ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି କିନଧୁ ମଣିଷ ସମାଜର ସାମାଜିକ, ଆର୍ଥକ, ସାଂସ୍କୃତିକ ବା ରାଜନୈତିକ 
ସମସ୍ୟା ସମାଧାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେପରି ମାର୍ଗଦର୍ଶକ ହୋଇ ନାହାନ୍ତି । ଏପରି ମଧ୍ଯ ହୋଇପାରେ 
ଯେ ଧର୍ମଗୁରୁ ଓ ରାଜନୈତିକ ନେତୃବୃନ୍ଦ ସେମାନଙ୍କ ବିଚାରକୁ ବିରୋଧ କରିଛନ୍ତି କିମ୍ବା 
ସେମାନଙ୍କ ବିଚାରର ପ୍ରସାର ଦିଗରେ କୌଣସି ଧ୍ୟାନ ଦେଇ ନାହାନ୍ତି | ବସ୍ତୁତଃ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ 
ଓ ଏହାର ଭାବଧାରା ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ସୃଷ୍ଟି କରିନାହିଁ । ବିଚାର 
ବା ବୌଦ୍ଧିକ ଅନୁଶୀଳନ ସ୍ତରରେ ଭଶ୍ଵରବାଦ ବନାମ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ନେଇ ହୁଏତ କିଛି 
ଚର୍ଚ୍ଚା ହୋଇଛି, ତେବେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଏକ ଜୀବନଦର୍ଶନ ଭାବରେ ସମାଜରେ ପ୍ରସାର 
କରାଯାଇ ନାହିଁ । ସୁତରାଂ ଜନଗଣଙ୍କର ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନ ସ୍ତରରେ ନାନା ମିଥ୍ୟାଚାର 
ଓ ଧାର୍ମିକ- ବିଶ୍ଵାସର ପ୍ରଭାବ ଅତୁଟ ରହିଛି | ଅଥଚ ମୁକ୍ତ ଓ ତର୍କଶୀଳ ଅନୁଶୀଳନ ସାଧାରଣ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ଜୀବନ ସ୍ତରକୁ ଆସିପାରି ନାହିଁ । ବୌଦ୍ଧିକ ଅନୁଶୀଳନ ଓ ଅସୁସନ୍ଧିସା କେବଳ 
ପୋଥବିଦ୍ୟା ହୋଇରହିଛି, ଏହା ସମାଜର ଜନ ଜୀବନର ସାଧାରଣ ସ୍ରୋତରେ ସେପରି 
କିଛି ବଳିଷ୍ଠ ଭିତ୍ତି ନେଇପାରୁ ନାହିଁ । 

ସମାଜରେ ଗୁଣାତ୍ସକ ପରିବର୍ଉନ ଆନୟନ ପାଇଁ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଯେପରି ଉଦାସୀନ 
ରହିଛନ୍ତି, ସମାଜ ମଧ୍ଯ ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାର ପ୍ରତି ସେହିପରି ଉଦାସୀନ ରହିଆସିଛି । ଧାର୍ମିକ 
ବିଶ୍ଵାସ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଯେଉଁ ପରଂପରା ସୃଷ୍ଟି କରିଛି ତାହାକୁ ନେଇ ସମାଜର ଧର୍ମ 
ଧ୍ବଜାଧାରୀ ଛଶ୍ବରବିଶ୍ଵାସୀ ବିଚାରକ ଗଣ ଜନଗଣଙ୍କ ଲଶ୍ଵରୀୟ ଭାବନା ବା ନାନା ଧାର୍ମିକ 
କର୍ମକାଣ୍ଡ ପ୍ରତି ସର୍ବଦା ଆକୃଷ୍ଠ କରିଛନି | ସବୁ ଯୁଗରେ ଓ ସମୟରେ ଧର୍ମ-ବିଶ୍ଵସୀ କିଛି 
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ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ବ୍ୟକ୍ତି ଯେକୌଣସି ପନ୍ନାର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ରଶ୍ବର ବିଶ୍ଵାସ-କୈନ୍ଦ୍ରିକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମକୁ 
ସମାଜରେ ପ୍ରସାର କରି ଆସିଛନ୍ତି | ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଆଧାରକରି ପୁସ୍ତକ, ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପତ୍ର-ପତ୍ରିକା 
ଓ ଗଣମାଧ୍ୟମ ଏପରି ପ୍ରଚାର କରିବା ଫଳରେ ତାର ପ୍ରଭାବ ଛାତ୍ର ଜୀବନରୁ ପିଲାଙ୍କର 
ମନରେ ଅଲିଭା ରହିଯାଉଛି | ସାଧାରଣ ଲୋକର ବିଶ୍ବାସକୁ ଏସବୁ ପ୍ରଚାର ଖୁବ୍‌ ସହଜରେ 
ପ୍ରଭାବିତ କରିପାରୁଛି । କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ଆର୍ଥକ, ସାମାଜିକ ଓ ଏପରିକି ରାଜନୈତିକ 
ସ୍ଵାର୍ଥ ସାଧନ ପାଇଁ ଧର୍ମ ଓ ଇଶ୍ଵର ଜନିତ ଭାବପ୍ରବଣତା ସୃଷ୍ଟି ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କରି ଆସୁଛନ୍ତି ! 
ଜନଗଣଙ୍କ ଭିତରେ କୌତୁହଳ ପ୍ରବଣତା, ଅନୁସନ୍ଧିସୁ ମନୋଭାବ, ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ 
ବା ପ୍ରଗତିଶୀଳ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ପ୍ରସାର ପରିବର୍ରେ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ଜନିତ ଅହେତୁକ ଓ 
ଆଧାରହୀନ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳକୁ ବେଶ୍‌ ଚତୁରତାର ସହ ବ୍ୟାପକ କରାଯାଉଛି । ସାମାଜିକ 
ହିତସାଧନ ପରିବର୍ଭେ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସ୍ଵାର୍ଥସାଧନ ପାଇଁ ଭଶ୍ଵର-ବିଶ୍ଵାସକୁ ନାନା ଢଙ୍ଗରେ ପ୍ରସାର 
କରାଯାଉଥିବାରୁ ଜନମାନସରେ ଏହାର ବଳିଷ୍ଠ ପ୍ରଭାବ ଓ ଭାବପ୍ରବଣତା ରହିଆସିଛି । 
ଜନଗଣଙ୍କର ମାନସିକ ଦୁର୍ବଳତାର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ଏସବୁ ପ୍ରଚାର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ମାନସିକ 
ସ୍ତରରେ ସର୍ରଭବଦ୍ଧ କରାଇ ଦେଉଛି । ସାଧାରଣତଃ ସମାଜରେ ଜଣେ ଶିଶୁ ଯେପରି ନିଜର 
ମାତା-ପିତା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରିଥାଏ, ସେହିପରି ସାଧାରଣ ଲୋକ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ନିଜର ପିତା 
ବୋଲି ମନେକରି ସେ ସମସ୍ତ ବିପଦପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିସ୍ଥିତିରେ ସହାୟକ ହେବେ ବୋଲି ଭାବିଥାଏ । 
ଏହାଦ୍ଵାରା ସେ ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ହୁଏତ କିଛି ଶାନ୍ତି ବା ଭରସା ପାଇଥାଏ । ଜଣେ 
ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତିର ଏହି ସନ୍ତୋଷ କେବଳ ମନସ୍ତାର୍ଵିକ ସ୍ତରର ଓ ଏହା ଯେତେ ଭ୍ରମାତ୍ସକ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ସମାଜର ପ୍ରଭାବରୁ ଉପ୍ନନ୍ଧ ହୋଇଥାଏ । ସମାଜର ସାଧାରଣ 
ଜୀବନଧାରାରୁ ବ୍ୟକ୍ତି ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ଲାଭ କରି ଏକ କଳିତ ଇଶ୍ଵର ଉପରେ ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ 
କରିଥାଏ | ତେବେ ମଣିଷର ମାନସିକ ଦୁର୍ବଳତା, ନାନା ପ୍ରଚାର ଓ ସାମାଜିକ ପରଂପରାର 
ସମ୍ମିଳିତ ପ୍ରଭାବ ଯୋଗୁଁ ରଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ଯେତେ କାଳ୍ପନିକ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସମାଜରେ ବଳବତ୍ତର 
ରହିଛି । ସେହିପରି ଜୀବନର ଘନଘଟାକୁ ବୁଝିବାରେ ଅସମର୍ଥତା ବା ବାସ୍ତବ ଜୀବନର 
ସମସ୍ୟାକୁ ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାକ୍ଷେତ୍ରରେ ଦୁର୍ବଳତା ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ରଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ 
କରିଥାଏ | ଶିକ୍ଷା ଓ ବୌଦ୍ଧିକ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଅଭାବରୁ ମଧ୍ଯ ବ୍ୟକ୍ତର ଦୃଷ୍ଟଭଙ୍ଗୀ ଭିତରେ ଇଶ୍ଵର 
ଭାବନା ବଦ୍ଧମୂଳ ହୋଇଥାଏ । ସମାଜର ସାଧାରଣ ସ୍ତୋତରେ ଧର୍ମ, ଧାର୍ମିକ କର୍ମକାଣ୍ଡ 
ଏବଂ ତଥାକଥତ ଚମକ୍ରାରିତାର ସମ୍ମିଳିତ ପ୍ରଭାବରୁ ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ସାଧାରଣ ବ୍ଯକ୍ତିର 
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ମାନସିକତାକୁ ଆଛୁନ୍ତ କରିରଖୁବା ଦେଖାଯାଏ । ପୁନଶ୍ଚ ସମାଜର କେତେକ ଅତି 
ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ବ୍ୟକ୍ତି ଭଶ୍ଵରବିଶ୍ଵାସୀ ହେବା ସହ ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନର ସଫଳତା ପାଇଁ 
ଦୈବୀଶକ୍ତିର ଆଶୀର୍ବାଦର ପରିଣାମ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରିଥାନ୍ତି | ଜଣେ ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତି 
ତା ଜୀବନର ସଂକଟ ଜନକ ସମସ୍ୟାରୁ ଲଶ୍ଵର ତ୍ରାହି କରିବେ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରିଥାଏ । 
ତେଣୁ ଏହିପରି ନାନା କାରଣରୁ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ସମାଜରେ ରହିଆସିଛି । 


ସମାଜର ସାଧାରଣ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳକୁ ଏକ ତାର୍କିକ ଭିରି ଦେବାକୁ ଦାର୍ଶନିକମାନେ 
ମଧ୍ଯ ପ୍ରୟାସ କରିଥାନି । ବସ୍ତୁତଃ ସମାଜର ସାଧାରଣ ଜୀବନଧାରାରେ ଇଶ୍ଵର ଭାବନା 
ନେଇ ନାନା ଚର୍ଚା ଓ ଏପରିକି ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା କରାଯାଇଥାଏ | ତେବେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ 
ରଶ୍ଵର ଭାବନା ସଂପର୍କିତ ଯୁକ୍ତି ଓ ଆଧାର ସକଳକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ଏସବୁ ଯେ କୌଣସି 
ରଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାରେ ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ବା ବୈଧ ନୁହେଁ ତାହା ହିଁ ଦର୍ଶାଇଥାଏ । 
ଆମର ଅନୁଭୂତିରେ ବା ଯୁକ୍ତି ସ୍ତରରେ ଏପରି କୌଣସି ସତ୍ତାର ପ୍ରମାଣ ନାହିଁ, ଯାହାକୁ 
ଭଶ୍ଵର ବୋଲି ନିଆଯାଇ ପାରିବ । 


ସୁତରାଂ ଆମର ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ନାନା କାରଣ ଯୋଗୁଁ ଲଶ୍ଵରବାଦୀ 
ମାନସିକତା ସୁଦୃଢ ହୋଇରହିଛି । ଭଶ୍ଵର, ଧର୍ମ, ଉପାସନା ଇତ୍ୟାଦି ଉପରେ କେତେକ 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଉପାର୍ଜନ ମଧ୍ଯ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ରହିଛି । ସମାଜର ଅର୍ଥନୀତି ଉପରେ ଏସବୁର ଗଭୀର 
ପ୍ରଭାବ ରହିଛି । ଧାର୍ମିକ ସଂଗଠନ ଓ ଧର୍ମପ୍ରବକ୍ତା ଗଣ ବହୂ ସଂପରି ଓ ଅର୍ଥର ମାଲିକ 
ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି | ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ବାସକୁ ନେଇ ନାନା ଧର୍ମାନୁଷ୍ଠାନ ମାଧ୍ୟମରେ ନିୟମିତ ଭାବରେ 
ନାନା ପୂଜା, ପାର୍ବଣ ସୃଝି ହୋଇଛି | ବହୁ ଅତୀତ କାଳରୁ ଚଳି ଆସୁଥିବା ଧାର୍ମିକ ପରଂପରା 
ଗୁଡିକ ଆଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ସାହାଯ୍ୟରେ ଅଧ୍ବକ ଜୀବନ୍ତ ଭାବରେ ପ୍ରଚାରିତ ହେଉଛି | ଆଧୁନିକ 
ପ୍ରଯୁକ୍ତି ଓ ଗଣମାଧ୍ୟମ ମଧ୍ଯ ନାନା ଭାବରେ ଏଥରେ ସହାୟତା ଦେଉଛି । ଏହିପରି ବିଭିନ୍ନ 
କାରଣର ସମ୍ମିଳିତ ପ୍ରଭାବରୁ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ପରଂପରାକୁ ଅକ୍ଷୁର୍ଣ୍ଣ ରଖାଯାଇଛି । ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
ନେଇ ମଣିଷ ତାର ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାରେ ବହୁ ଅନୁଷ୍ଠାନ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି | 


ଏସବୁ ସର୍ତ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଏକ ବୈପ୍ଲବିକ ବିଚାରଧାରା ଭାବରେ ଚିନ୍ତା ଜଗତରେ 
ରହିଛି । ହେତୁବାଦ, ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ, ସାମାଜିକ ନ୍ଯାୟ, ବ୍ୟକ୍ରତିମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ 
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ମୂଲ୍ୟଚୟ ସହ ଏହି ଭାବନାର ନଂବିଡ ସମ୍ଚନ୍ଧ ରହିଛି । ଅନ୍ଯଭାବରେ କହିଲେ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଜୀବନ-ଦର୍ଶନରୁ ଏସବୁ ସାର୍ବଜନୀନ ମୂଲ୍ୟଚୟର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ହୋଇଛି । 


ସୁତରାଂ ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ସକ ବିକାଶ ଦିଗରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଜୀବନଦର୍ଶନର ଗଭୀର 
ସମ୍ମନ୍ଧ ରହିଛି । 


ତେବେ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ବୌଦ୍ଧିକ ବିଚାର ସ୍ତରରେ ନାନା ଦିଗନ୍ତ ସୃଷ୍ଟି କରିଥଲା 
ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବଧାରାକୁ ମୌଳିକ ଅବଦାନ ଦେଇଥୁଲା | ଯେଉଁ ଯୁଗରେ ବିଜ୍ଞାନର 
ପ୍ରଭାବ ନଥୁଲା, ଧାର୍ମିକ ମାନସିକତାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ବଳବତ୍ତର ଥଲା ସେହି ଯୁଗରେ ଯେ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବିଚାରର ଝଲକ ଆସିଥିଲା ଏହା ଏକ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ବିଷୟ । ବୈଚାରିକ 
ସ୍ତରରେ ଆସିଥୁବା ଏହି ବିପ୍ଲବାତୃକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ହୁଏତ ସମାଜର ବାସ୍ତବ ଜୀବନରେ ଗଭୀର 
ପ୍ରଭାବ ସୃଷ୍ଟି କରିନାହିଁ, ତେବେ ଏହି ବିଚାରରୁ ନାନା କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ମୂଲ୍ୟଚୟ ଆସିଛି ଯାହା 
ସାମାଜିକ ବିକାଶକୁ ତୃରାନ୍ବିତ କରିଛି, ପ୍ରଗତିଶୀଳ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ବିକାଶପାଇଁ ପଥ 
ପ୍ରଦର୍ଶକ ହୋଇଛି । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଭିତରେ ରହିଥିବା ଏହି ଦିଗଟି କିନ୍ତୁ ବିଶେଷ 
ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରିପାରି ନାହିଁ | ତେବେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ବୈଚାରିକ ଆବେଦନ ବୌଦ୍ଧିକ 
ସ୍ପଜନଶୀଳତା ବୃଦ୍ଧି ଦିଗରେ ଯେ ପଥପ୍ରଦର୍ଶକ ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ମନେହୁଏ । 


ହୁ ବୁ ବଡ 


-୩୨୭- 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ପରିଚ୍ଛେଦ-୭ 
ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର କେତେକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ବିଗରକ 


ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଭାବନା କିପରି ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ଆସ୍ତିକ ଓ ନାସ୍ତିକ ଦାର୍ଶନିକ 
ପରଂପରାରେ ବିକଶିତ ହୋଇଥଲା ତାହାର ଆଲୋଚନା ପୂର୍ବ ଅଧ୍ଯାୟମାନଙ୍କରେ 
କରାଯାଇଛି । ଶବର ଏ ବିଶ୍ବର ସ୍ରଷ୍ଟା ଓ ସକଳ କର୍ମର ଫଳଦାତା ବୋଲି ରହିଥୁବବା 
ଧାରଣାକୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦରେ ତାର୍କିକ ସ୍ତରରେ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଛି | ସେହିପରି ଭଶ୍ବରଙ୍କ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ରହିଥିବା ଯୁକ୍ତିମାନଙ୍କର ବିଶ୍ଲେଷଣ କରାଯାଇ ସେ ସବୁର ଅବୈଧତା 
ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ସ୍ତରରେ ଶଶ୍ଵରବାଦୀ 
ଭାବନାର ଅସାରତା ପ୍ରତିପାଦନ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛି | ପ୍ରାଚୀନ ଯୁଗରେ ଦାର୍ଶନିକ 
ଚିନ୍ତନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ରହିଥ୍‌ବା ମୁକ୍ତ ପରିବେଶ ଯୋଗୁଁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଏକ ବୈଚାରିକ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତଭାବେ ବିକାଶଲାଭ କରିଥଲା | ତେବେ ପରିତାପର ବିଷୟ ଦାର୍ଶନିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ ଓ 
ଅନୁସନ୍ଧିସା ଧାର୍ମିକ ମାନସିକତାର ପ୍ରାବଲ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲା । ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତା 
ଏକ ମୁକ୍ତ ବୌ୍ଧିକ ପରିବେଶ ଭିତରେ ବିକାଶଲାଭ କରିଥାଏ, ଅଥଚ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ 
ଯଦି ସକଳ ବୌବଵ୍ଧିକ ସ୍ତରକୁ କବଳିତ କରିଯାଏ ତଦ୍ଵାରା ନା ବିଜ୍ଞାନ ନା ଦର୍ଶନ ବିକାଶଲାଭ 
କରିପାରେ । ପୃଥବୀର ବିଭନ୍ନ ସଭ୍ୟତାର ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଏହା ହିଁ ଦେଖୁବାକୁ 
ମିଳେ । ଭାରତୀୟ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶଧାରାରେ ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକ ପରଂପରା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା, 
ତାହା କାଳକ୍ରମେ କିପରି ନିଷ୍ପ୍ରଭ ହୋଇଆସିଲା | ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ସିବ୍ଧାନ୍ତ 
ହୋଇ କେବଳ ଦର୍ଶନର ପୃଷ୍ଠା ମଣ୍ଡନ କଲା, ଏପରିକି ଦର୍ଶନ ସ୍ତରରେ ମଧ୍ଯ ଏହା ଆଉ 
ବିଶେଷ ଆଲୋଚିତ ହେଲାନାହିଁ । ବାସ୍ତବ ଜୀବନଧାରାରେ ଏହାର କୌଣସି ପ୍ରଭାବ 
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ରହିଲା ନାହିଁ । ବରଂ ବ୍ୟାବହାରିକ ସ୍ତରରେ ବାସ୍ତବ ଜୀବନ ନାନା ରୂଢିବାଦ, କୁସଂସ୍ାର 
ଓ ଅପସଂସ୍କୃତି ଦ୍ଵାରା କବଳିତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ଧାର୍ମିକ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଓ ବ୍ରାହଣ୍ଯବାଦ 
ଭାରତୀୟ ଜନଜୀବନକୁ କ୍ଷୟଶୀଳ କରିବାକୁ ଲାଗିଲା । ଏସବୁ ଇଶ୍ଵର ଭାବନା ସହ 
ଜଡିତ ହୋଇଗଲା । 


ତେବେ ବ୍ରିଟିଶ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ ଭାରତକୁ ଆସିବାପରେ ଅଲକ୍ଷରେ ଏ ଦେଶର 
ବିଶାଳ ଭୂଖଣ୍ଡ ଏକ ରାଜନୈତିକ ସଂହତି ଲାଭକଲା | ବହୁ ଭାଷା, ବହୁ ଧର୍ମ ଓ ନାନା 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଭିନ୍ନତା ସତ୍ତେେ ଏକ ରାଜନୈତିକ ସଂହତି ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ଏକ ନୂତନ 
ଆଲୋଡନ ଆଣିପାରିଲା । ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରଚଳନଦ୍ଵାରା ଭାରତୀୟ ବୁବ୍ଧିଜୀବୀଗଣଙ୍କ ଭିତରେ 
ଏକ ନୂତନ ଚେତନାର ପ୍ରସାର ହେଲା ।! ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଏକ ନବଜାଗରଣ 
ସୃଷ୍ଟିହେଲା । ବହୁ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ବିଚାରକ ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ନାନା ସଂସ୍ଟାରବାଦୀ 
ଆନ୍ଦୋଳନ ସୃଷ୍ଟି କରିଥିଲେ | ଲୋକମାନଙ୍କ ଭିତରୁ ଜଡତା, କୂସଂସ୍ାର, ଜାତିଆଣ ରୁଦ୍ଧ 
ମାନସିକତା, ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରୟାସମାନ ହୋଇଥଲା | କୁସଂସ୍କାର ସକଳକୁ 
ଦିଆଯାଉଥୁବା ଧାର୍ମିକ ଭିଭି ଉପରେ କୂଠାରଘାତ କରି ସଂସ୍କାରକମାନେ ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ 
ନୂଆ ଆଲୋଡନ ଆଣିଥୁଲେ । ତେବେ ବିଭିନ୍ନ ସଂସ୍ଟାରବାଦୀ ଆନ୍ଦୋଳନଗ ସୂତୁଧର 
ଥିବା କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ ବା ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ସହମତ ନଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ସେମାନେ ପ୍ରାୟତଃ ଲଶ୍ଵରବାଦୀ ବିଚାରଧାରାକୁ ଆଧାରଭାବେ ନେଇ ସାମାଜିକ ପରିବର୍ରନ 
ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କରିଥିଲେ | ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସ, ସ୍ଵାମୀ ଦୟାନନ୍ଦ, ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ, 
ରାଜା ରାମମୋହନ ରାୟ, କେଶବଚନ୍ଦ୍ର ସେନ, ଭଶ୍ଵରଚନ୍ଦ୍ର ବିଦ୍ୟାସାଗର, ଜ୍ୟୋତି ରାଓ 
ଫୁଲେ ଇତ୍ୟାଦି ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ପ୍ରମୁଖ ସଂସ୍କାରବାଦୀ ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ସମାଜରେ କ୍ରାନ୍ତି 
ପାଇଁ ନିଜ ଢଙ୍ଗରେ ପ୍ରୟାସ କରିଥିଲେ । ତେବେ ଏ ସମସ୍ତ ସଂସ୍ବାରକଗଣ ପ୍ରାୟତଃ 
ରଶ୍ବର ବିଶ୍ଵାସୀ ଥଲେ । ସେମାନଙ୍କର ଶଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଥିଲେ ମଧ୍ଯ 
ସେମାନେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ନ ଥଲେ କିନ୍ତୁ ଅନେକ କୁସଂସ୍ର ବିରୁଦ୍ଧରେ ସ୍ବର ଉତ୍ତୋଳନ 
କରି ସମାଜରେ ଗୁଣାତ୍ସଳ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କରିଥଲେ | ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଯେଉଁ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବିଚାରକ ଗଣ ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ଗୁଣାତ୍ସକ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବାପାଇଁ 
ପ୍ରୟାସୀ ଥଲେ ସେମାନଙ୍କ ବିଚାର ବିଷୟରେ ଏଠାରେ ସମ୍ୟକ ଆଲୋଚନା କରିବାର 
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ଲକ୍ଷ୍ୟ ରଖାଯାଇଛି | ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଯେ କେବଳ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଅନେକ 
ବିଦ୍ୟାଳୟର ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଥଲା ତାହା ନୂହେଁ ଏହା ମଧ୍ଯ ଆଧୁନିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ 
ଓ ଭାରତୀୟ ପୁନଜୀଗରଣ ଯୁଗରେ ଏକ ବଳିଷ୍ଠ ବିଚାରଭାବେ ଉଦ୍ରେକ ହୋଇଥୁଲା, ତାହା 
ଦର୍ଶାଇବା ଆମର ଲକ୍ଷ୍ୟ ! ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ପାଞ୍ଚଜଣ ବିଶିଷ୍ଟ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀଙ୍କ 
ଉପରେ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଆଲୋଚନା କରିବା ଏହି ପରିଛେଦର ଉଦେଶ୍ୟ । 


୭.୧ ଦେବାତ୍ସା 
(କ) 


ସମାଜର ଏକ ନୈତିକ ଅଭ୍ୟୁତ୍ଥାନ ସହ ଏକ ମହନୀୟ ଜୀବନର ବିକାଶ ପାଇଁ 
୧୮୮୭ ମସିହାରେ “ ଦେବ ସମାଜ” ନାମକ ଏକ ସଂଗଠନ ସୂଷ୍ଠି ହୋଇଥଲା |! ଦେବ 
ସମାଜ ବା 5୦୯iety of Excellence ର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ଥୁଲେ ସତ୍ୟାନନ୍ଦ ଅଗ୍ନିହୋତ୍ରୀ 
(୧୮୫୦-୧୯୨୯) | ଅର୍ଚଗଵହୋତ୍। ଉତ୍ତର ପ୍ରଦେଶର କାନପୂର ଜିଲ୍ଲାର 
ଆକବରପୁରଠାରେ ଜନୃଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । ରୁର୍କୀସ୍ଥିତ ଥୋମାସ ଇଂଜିନିୟରିଂ କଲେଜରୁ 
ଶିକ୍ଷା ସମାପ୍ରପରେ ସେ ଲାହୋରଠାରେ ଅବସ୍ଥାନ କଲେ ଓ ସେ ସମୟରେ ବ୍ରାହ୍ମ ସମାଜ 
ସହ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହୋଇ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ ଓ ଭାରତୀୟ ପ୍ରାଚୀନ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ ଅଧ୍ୟୟନ କଲେ | 
ଏହାପରେ ସେ ବହୁ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଚିନ୍ତାନାୟକ ଓ ବିବର୍ଭନବାଦର ପ୍ରବକ୍ତା ଯଥା ଚାର୍ଲସ୍‌ 
ଡରଞୱନ, ହର୍ବଟ ସ୍ପେନସର ଇତ୍ୟାଦିଙ୍କୁ ଅଧ୍ୟୟନ କଲେ | ବାଲ୍ୟକାଳରୁ ଏକ ରକ୍ଷଣଶୀଳ 
ହିନ୍ଦୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ ପରିବାରରେ ବଢିଥବାରୁ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ପ୍ରମୁଖ ଗ୍ରନ୍ଧରାଜି ପଢିବାର ଅବକାଶ 
ମଧ୍ଯ ପାଇଥଲେ । ତାଙ୍କର ରଚିତ ଆତୃଵଜୀବନୀରେ ସେ ତାଙ୍କ ବିଚାରର କ୍ରମବିକାଶ 
ଉପରେ ବିସ୍ତୃତ ଭାବେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । ତେବେ “ ଦେବସମାଜ” ଗଠନ ପାଇଁ ତାଙ୍କର 
ପ୍ରୟାସ ସମାଜର ନୈତିକ ଉତ୍ତରଣ ପାଇଁ ଅଭିପ୍ରେତ ଥଲା | ଦେବସମାଜ ମାଧ୍ୟମରେ ଏକ 
ନୂତନ ଧର୍ମର ଭାବନା ସେ ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ ଚାହିଁଥିଲେ । ଦେବ ସମାଜର ପ୍ରତିଷ୍ଠାକରି ସେ 
ଦେବାତ୍ନା ଭାବେ ପରିଚିତ ହେଲେ । ତାଙ୍କର ଲେଖା ସମୁହ “ ଦେବ ଶାସ୍ତ” ଶିରୋନାମାରେ 
ପ୍ରକାଶିତ । ଅଧବକନ୍ଧୁ ଅଧ୍ୟାପକ ପି.ଭି.କନଲ ଓ ଦିଲ ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟର ଦର୍ଶନ ଅଧ୍ୟାପକ 
ପ୍ରଫେସର ଏସ.ପି.କନଲ ““ ଦେବ ଧର୍ମ” ଉପରେ ବିଭିନ୍ନ ଗ୍ରନ୍ଧ ପ୍ରକାଶକରି ଏହି ବିଚାରକୁ 
ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ଭିରି ଦେବାରେ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । 
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ଦେବାତ୍ସା ପ୍ରାଥମିକ ଅବସ୍ଥାରେ ବହୁ ଇଶ୍ଵରବାଦରେ ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ଥାପନ କରିଥଲେ, 
ପରେ ଏକେଶ୍ଵରବାଦ ଭାବନାକୁ ଗ୍ରହଣ କଲେ ଓ ଗଭୀର ଅଧ୍ୟୟନ ଓ ମନନ ପରେ ସେ 
୧୮ ୯ ୫ରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ବୈଚାରିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଭାବରେ ସ୍ଵୀକାର କଲେ ! ତେବେ 
ଯେତେବେଳେ ସେ ଦେବସମାଜ ଜରିଆରେ “ ଦେବଧର୍ମ” ର ବିଚାର ବ୍ୟକ୍ତ କଲେ ତାହାର 
ମୁଖ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଥଲା ମନୁଷ୍ୟ ସମାଜକୁ ଅସତ୍ୟ ଓ ସକଳ ମନ୍ଦ ଭାବନାରୁ ମୁକ୍ତ କରିବା | 
ସମାଜକୁ ମିଥ୍ୟା, ଅସତ୍ୟ ଓ ଅନ୍ୟାୟରୁ ମୁକ୍ତ କରାଯାଇ ପାରିଲେ ଏକ ମହନୀୟ ଜୀବନ ଓ 
ନୈତିକ-ସମାଜର ବିକାଶ ସମ୍ଭବପର ହେବ ବୋଲି ତାଙ୍କର ଗଭୀର ବିଶ୍ଵାସ ରହିଥଲା | 
ଏଥପାଇଁ ସେ ନିଜ ବିଚାରକୁ ଦେବ-ଦର୍ଶନ ଭାବେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥିଲେ | ତାଙ୍କ ଉପରେ 
ଯେଉଁ ବିଚାର ସମ୍ବନ୍ଧିତ ଲେଖା ପ୍ରକାଶ ପାଇଲା ତାହା ଦେବ-ଧର୍ମ ସାହିତ୍ୟଭାବେ ପରିଚିତ 
ହେଲା । 


ଦେବାତ୍ବାଙ୍କ ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଚାର ଆଧାରରେ ରୂପରେଖ ନେଇଥୁଲା । 
ପ୍ରଚଳିତ ଧର୍ମମାନଙ୍କର ବହୁବିଶ୍ଵାସ ଅବୈଜ୍ଞାନିକ ହୋଇଥଲା ବେଳେ ଦେବଧର୍ମର ମୁଳ 
ଆଧାର ବିଜ୍ଞାନର ଭିଭି ଉପରେ ଗଢି ଉଠିଥିଲା | ଏହି ଧର୍ମରେ ମାନବବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଂଗୀ 
ସହ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ, ବୃକ୍ଷରାଜି ଓ ଜଗତର ସୁରକ୍ଷାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଏ । ପ୍ରକୃତିକୁ 
ଏକ ମହା ସମଷ୍ଟି ଭାବେ ନେଇ ଏଥରେ ମନୁଷ୍ୟ, ପ୍ରାଣୀଜଗତ, ଉଭିଦଜଗତ ଓ ସକଳ 
ବସ୍ତୁ ସତ୍ତା ସୁସମ୍ବନ୍ଧିତ ଥୁବା ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ | ତେବେ ମନୁଷ୍ଯର କଲ୍ୟାଣ ବା ବିକାଶ 
ପାଇଁ ପ୍ରକୃତିର ଅନ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଉପେକ୍ଷା କରିବା ସମୀଚୀନ ନୂହେଁ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ । 


ଆମର ଆଲୋଚନା ପ୍ରଷ୍ଠଭୂମିରେ ଦେବାତ୍ନା ଦର୍ଶନର ବିଶ୍ଲେଷଣ ଆମର ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ନୁହେଁ, ବରଂ ଏହି ବିଚାରରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଷୟରେ କଣ ସବୁ କୁହାଯାଇଛି ତାହାର 
ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା ଆମର ମୁଖ୍ୟ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଅଟେ । ଦେବାତ୍କା ବାଲ୍ୟକାଳରେ ନିଜର ଚେତନାର 
ବିକାଶ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏକ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ପରିବାର ଭିତରେ ବଢିଥଲେ । ସୁତରାଂ ସେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର 
ବହୁ ଦେବା-ଦେବୀଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାସକରି ପୂଜା କରୁଥିଲେ | ନିଜର ପ୍ରତିକୂଳ ସ୍ଥିତିର ନିରାକରଣ 
ପାଇଁ ସେ ଦେବା-ଦେବୀଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରି ତାଙ୍କର ଆଶୀର୍ବାଦ କାମନା କରୁଥିଲେ | ପରେ 
ବହୁ ରଶ୍ବରବାଦୀ ଧାର୍ମିକ କର୍ମକାଣ୍ଡ ପ୍ରତି ବିତସ୍ପହ ହୋଇ ସେ ଏକେଶ୍ଵରବାଦରେ ବିଶ୍ଵାସ 
କଲେ । ଶଶ୍ବରବାଦୀ ମାନସିକତା ଭିତରେ ଭଶ୍ଵର ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା, ସଂରକ୍ଷକ ଓ ଶାସକବୋଲି 
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ସେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲେ । ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ ବିଷୟରେ ସେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲେ ଯେ ଇଶ୍ବର 
ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ, ସର୍ବଜ୍ଞ ଓ ସର୍ବବ୍ୟାପକ | ସେହିପରି ଇଶ୍ଵର ମଧ୍ୟ ନିତ୍ୟ, ଅସୀମ, ପୂର୍ଣଵଭାବରେ 
ଶୁଭ ଓ ପରମ କାରୁଣିକ | ଇଶ୍ଵର ମଣିଷର ପ୍ରାର୍ଥନା ଶୁଣନ୍ତି ଓ ମଣିଷକୁ ବିପର୍ଯ୍ୟୟରୁ 
ରକ୍ଷାକରନ୍ତି । ‘ଏକ ମହତ୍ତର ଜୀବନ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଶତଶ୍ବରଙ୍କ ପାଖରୁ ମିଳିପାରିବ” - 
ବିଶ୍ଵାସଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହୋଇ ସେ ପ୍ରତ୍ୟହ ତିନି,ଚାରି ଘଣ୍ଟା ଧରି ଶଶ୍ବରଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା 
କରିବା ବିଷୟ ଆମ୍ବ ଜୀବନୀରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି | ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ଭଶ୍ଵବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତୃକୁ 
ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ ସେ ବିଭିନ୍ନ ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନେଉଥୁଲେ । ତାଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ଥଲା ଯେ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଶକ୍ତି ଭୌତିକ ଜଗତରେ, ମନୂଷ୍ୟଠାରେ ଓ ମଣିଷର ଆତ୍ସା ଉପରେ କାର୍ଯ୍ୟକରୁଛି | 
ସେହିପରି ଦର୍ଶନ ପରିସରରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ଯେଉଁ ସବୁ ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା 
କରାଯାଇଛି ସେ ସବୁକୁ ମଧ୍ଯ ସେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲେ | ବିଶେଷ କରି ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଶକ୍ତି କିପରି 
ଜଗତରେ କ୍ରିୟାଶୀଳ ତାହା ସେ ଭୌତିକ ଜଗତରେ ଥବା ଶଂଖଳା ଇତ୍ୟାଦିରୁ କଳ୍ପନା 
କରୁଥିଲେ । ଏହି ବିଶାଳ ପ୍ରକୃତିର ନିୟମରାଜି, ଏକ ରୂପତା ଓ ଶ୍‌ଂଖଳା ଇଶ୍ଵରଙ୍କଦ୍ଵାରା 
ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥିବ । ଏହାପରେ ସେ ଭାବିଥିଲେ ଯେ ଶରୀରରେ ଏପରି କେତେକ ଅଂଗ 
ରହିଛି ଯାହା ସ୍ବୟଂ କ୍ରିୟାଶୀଳ ଓ ସେ ସବୁର କ୍ରିୟାଶୀଳତା ଆମର ଇଛା ଉପରେ ନିର୍ଭର 
କରେନାହିଁ । ସେହିପରି ଆମର ଆତ୍କା ଭିତରେ ରହିଥିବା ଉଚ୍ଚର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଆମର 
ନୀତିବୋଧ, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟବୋଧ ଇତ୍ୟାଦି ମହତ୍ତର ପ୍ରବୃଭିର ଉତ୍ସ ହେଉଛନ୍ତି ଭଶ୍ଵର | ବାସ୍ତବ 
ଜୀବନର ଅନୁଭୂତିକୁ ନେଇ କିଛି ପ୍ରୟୋଜନପରକ ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା ଦେବାଙତ୍ନା 
କରିଥିଲେ | ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦେବାତ୍ା ପ୍ରଚଳିତ ଦାର୍ଶନିକ 
ଯୁକ୍ତି ବ୍ୟତୀତ ଏହି ସବୁ ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନେଇଥିଲେ । 


ବୌଵ୍ଧିକ ବିକାଶଧାରାରେ ଦେବାତ୍ବାଙ୍କ ଏହି ଭାବନା କ୍ରମେ କ୍ରମେ ଦୃଢ ହେବାରେ 
ଲାଗିଲା ଯେ ତାଙ୍କର ଇଶ୍ଵର ବିଷୟକ ବିଶ୍ଵାସ ଅବୌବ୍ଧିକ ଓ ଆଧାରହୀନ | ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଜନିତ ଭାବନା ତର୍କବିରୋଧୀ ଓ ଶଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସପକ୍ଷରେ ସେପରି କିଛି ବୈଧ 
ଯୁକ୍ତିନାହିଁ । ଏହି ବିଚାର ଆସିବାପରେ ସେ ଇଶ୍ଵର ଭାବନା ନେଇ କିଛି ଗଭୀର ଅନୁଶୀଳନ 
କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ପ୍ରାକୃତିକ ବସ୍ତୁରେ ଯେଉଁ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ନିହିତ ବା ଏହାର ଜୀବଜଗତ 
ପାଇଁ ଯେଉଁ ଉପଯୋଗିତା ରହିଛି ସେସବୁ କଣ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ମହନୀୟତାରୁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛ ? 
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ପ୍ରକୃତିରେ ଯାହା କିଛି ଅଶୁଭ ବା ମନ୍ଦ ରହିଛି ଏହା ବି କଣ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କରୁଣାର ନିଦର୍ଶନ ? 
ସଂସାରର ସମସ୍ତ ଦୁଃଖ, ଦୁର୍ବିପାକ କଣ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଇଚାର ପରିଣାମ ? 
ଜୀବନର ନାନା ଅନୁଭୂତି, ଗଭୀର ଅଧ୍ୟୟନ ଓ ତର୍କଶୀଳ ମନନ ଭିତରେ ତାଙ୍କ ଭିତରେ 
ଜାତ ସଂଶୟବୋଧ ପରବର୍ରୀ କାଳରେ ତାଙ୍କ ଜଣେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ସଂସ୍ଟାରକରେ ପରିଣତ 
କରିଥଲା | ଏକଦା କଟ୍ଟରପନ୍ଛୀ ଲଶ୍ଵର-ବିଶ୍ଵାସୀ ଥବା ଅନୁସନ୍ଧିସୁ ମଣିଷଟି ଗଭୀର ଅଧ୍ୟୟନ 
ଓ ମୁକ୍ତ ମନର ଅନୁଶୀଳନଦ୍ଵାରା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ହୋଇଗଲେ । 


ଏହି ବୈଚାରିକ ପରିବର୍ଭନ ପଶ୍ଚାତରେ ଥୁଲା ତାଙ୍କର ଗଭୀର ଅଧ୍ୟୟନ ଓ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅନୁଶୀଳନ | ରୁର୍କିରୁ ଇଂଜିନିୟରିଂ ଡିଗ୍ରୀ ହାସଲ କରିଥବା ଦେବାତ୍ସା ସୁପ୍ରସିଦ୍ଧ 
ବୈଜ୍ଞାନିକମାନଙ୍କର ବିଚାର ପଢିବା ପରେ “ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ” କୁ ଜ୍ଞାନଲାଭର ଏକ 
ମୌଳିକ ଆଧାରଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ପବଧତିଦ୍ଵାରା ବସତୁଜଗତ ବିଷୟରେ 
ଯେପରି ଜ୍ଞାନ ସମ୍ଭବ ସେହିପରି ଏହି ପଦ୍ଧତି ମାଧ୍ୟମରେ ମଣିଷର ସାମାଜିକ ଓ ଧାର୍ମିକ 
ବିଚାର ଗୁଡିକର ବିଶ୍ଲେଷଣ ମଧ୍ଯ ସମ୍ଭବ | ତେବେ ଭଶ୍ଵର ବିଷୟକ ଧାରଣାର ଦୃଢୀକରଣ 
ଯେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତିଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ଏହା ସେ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ | ଫଳତଃ 
ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଶ୍ଵର ସଂକ୍ରାନ୍ତୀୟ ଭାବନା ସକଳ ଯେ କେବଳ କାଳ୍ପନିକ 
ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଅସତ୍ୟ ଏହା ତାଙ୍କର ସ୍ପିରୀକୃତ ବିଚାର ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । 


ବିଶ୍ଵର ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଏକ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟଜନକ ବ୍ୟାପାର ବୋଲି ସେ ଗ୍ରହଣ କରୁଥୁ୍‌ଲେ | 
ତେବେ ବିଶ୍ବର ମୂଳ ଆଧାରକୁ ପୁଦଗଳ ବା ବସ୍ତୁ ଓ ଶକ୍ତି ବୋଲି ନେଇ ବସ୍ତୁ ଶକ୍ତିର 
ରୂପାନ୍ତର ବୋଲି ଧାରଣା ପୋଷଣ କରୁଥିଲେ । ବସ୍ତୁ ଜଗତର ପ୍ରାକୃତିକ ପରିବର୍ଭନ 
ଶକ୍ତିର ରୂପାନ୍ତରୀକରଣ ମାତ୍ର, ବସ୍ତୁତଃ ବସ୍ତୁ ଓ ଶକ୍ତି ପରସ୍ପରଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ନୁହଁନ୍ତି । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅନ୍ୟକୁ ପ୍ରଭାବିତ ଓ ପରିବର୍ଭିତ କରିଥାଏ । ବିଶ୍ଵରେ ବସ୍ତୁ ଓ ଶକ୍ତି ମଧ୍ୟରେ 
ହେଉଥିବା ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ଭନ ଏକ ପ୍ରାକୃତିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା । ବସ୍ତୁ ଓ ଶକ୍ତି ଜନିତ ନିରନ୍ତର 
ପ୍ରାକୃତିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା ବହିର୍ଦୂତ କୌଣସି କିଛି ରହିବା ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ । ହର୍ବଟ ସ୍ପେନସରଙ୍କର 
ବିକାଶବାଦ ଓ ଡରଞୱୱନଙ୍କର ବିବର୍ଭନବାଦ ବିଚାରଦ୍ଵାରା ଗଭୀର ଭାବେ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ 
ଦେବାତ୍କା ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ପ୍ରକୃତିର ଉର୍ଶ୍ବରେ ଏକ ଅପରିବର୍ଭନୀୟ ଇଶ୍ଵର ଯେ ଅସମ୍ଭବ 
ଏହା ବିଶ୍ଵାସ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ସତ୍ୟାଧାରିତ ବୈଜ୍ଞାନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଆଧାରରେ ଭଶ୍ଵର 
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ବିଶ୍ଵାସ ଜନିତ ଭାବନା ଯେ ମିଆ୍ୟା ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଏହା ତାଙ୍କର ବିଚାରହେଲା. | 
ଅର୍ଥାତ ବସ୍ତୁ ଓ ଶକ୍ତିକୁ ବିଶ୍ବପ୍ରକ୍ରିୟାର ମୂଳାଧାର ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରି ଏହା ଯେ ଅଣ-ଭଶ୍ବର 
ଏହା ଦୃଢ ଭାବରେ ସ୍ଵୀକାର କଲେ । 


ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ ଦେବାତ୍କା ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ପରିହାର କରି ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ 
ଆସିବାପାଇଁ ଗଭୀର ମାନସିକ ସଂଘର୍ଷ ଭିତରେ କିଛି ବର୍ଷ ଗତି କରିଛନ୍ତି । ଗୋଟିଏ 
ରକ୍ଷଣଶୀଳ ପରିବେଶରେ ବଢି ଜୀବନରେ ଇଶ୍ବର ବିଶ୍ଵାସ, ଭକ୍ତିଭାବନା, ପୁଜା-ଆରାଧନା, 
ପ୍ରାର୍ଥନା ଇତ୍ଯାଦି ମିଶାଇ ଦେଇଥିବା ଦେବାତ୍ସା ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ମାନସିକତା ପୋଷଣ କରିବାଦ୍ଵାରା ବୈଚାରିକ ସ୍ତରରେ ନାନା ମାନସିକ ସଂଘାତର ସମ୍ମୁଖୀନ 
ହୋଇଛନ୍ତି | ନିଜର ଆତ୍-ଜୀବନୀରେ ତଥା ତାଙ୍କ ଉପରେ ଲେଖୁଥିବା ଲେଖକଗଣଙ୍କ 
ସାହିତ୍ୟରେ ତାଙ୍କ ମାନସିକ ସିଂଘର୍ଷର ଚିତ୍ର ରହିଛି । ମଣିଷ ଯେତେବେଳେ ଭାବୁକ ହୁଏ 
ସେତେବେଳେ କଳନା କରେ ବା କଳନାବିଳାସୀ ହୁଏ, କିନୁ ଅନୂସନ୍ଧିସୁ ଓ ସତ୍ୟାନୂରାଗୀ 
ହେବାଦ୍ବାରା ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନିଏ, ପ୍ରମାଣ ଖୋଜେ | ଦେବାତ୍ସାଙ୍କ ଅନୁଭୂତି ଓ ବିଚାରର 
କ୍ରମବିକାଶ ଭିତରେ ତାଙ୍କ ମାନସିକ ସ୍ଥିତିରେ ବୌଦ୍ଧିକ ସଂଘର୍ଷର ଏକ ସ୍ପଷ୍ଟ ଚିତ୍ର ମିଳିଥାଏ | 
ଫଳତଃ ସେ ପରବର୍ରୀ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ସ୍ଵାଧୀନ ଚିନ୍ତା ଓ ମୁକ୍ତମନରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣକରି 
ଏହାକୁ ତାଙ୍କ ନୂତନ ଧର୍ମରେ ପ୍ରସାର କରିବାପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କରିଛଚ୍ି । ତେବେ ତାଙ୍କର 
ବାଲ୍ୟଜୀବନରୁ ସତ୍ୟ ଓ ଏକ ମହତ୍ତର ଜୀବନପାଇଁ ଆଗ୍ରହ ରହିଥିଲା, ଯୁବକ ଅବସ୍ଥାରେ 
ଏହି ଆଗ୍ରହ ଏକ ଜୀବନ ଦର୍ଶନରେ ପରିଣତ ହେଲା | ଯେଉଁ ବିଚାର ସତ୍ୟ ଓ ତର୍କ- 
ସମର୍ଥୃତ ତାହା ହିଁ ଜୀବନର ଉକକର୍ଷ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିବ - ଏହା ଆତ୍ବପ୍ରତ୍ୟୟକୁ ସୁଦୃତ 
କରିଥଲା | ପୁନଶ୍ଚ ବାସ୍ତବ ଜୀବନର ଅନୁଭୂତିରେ ସେ ଭଶ୍ଵର-ବିଶ୍ବାସୀଙ୍କ ଜୀବନଧାରାରେ 
ଅନ୍ୟାୟ, ଅସତ୍ୟ, କୁରତାର ନାନା ଚିତ୍ର ଦେଖୁଥିଲେ । ଭଶ୍ଵର-ବିଶ୍ଵାସୀଙ୍କ ଜୀବନଧାରାରେ 
ନୈତିକ ଅଭିବ୍ୟ୍ତି କାହିଁକି ନାହିଁ ଏହା ବି ତାଙ୍କୁ ଆନ୍ଦୋଳିତ କରିଥଲା ¦ ନୈତିକ ଗୁଣର 
ପ୍ରଭାବ ଭକ୍ତଙ୍କ ଉପରେ ନଥବାର ବହୁ ବାସ୍ତବ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ତାଙ୍କ ମନରେ ଏହି ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି 
କରିଥଲା ଯେ ବ୍ୟକ୍ତିର ନୈତିକ ଆଚରଣକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିବାରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଭୂମିକା 
ନାହିଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ଏକ ନୈତିକ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟି ପାଇଁ ଯେ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଏହା 
କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ତେବେ ସମାଜରେ ଶଶ୍ବର-ବିଶ୍ଵାସ ଯେତେ ବ୍ୟାପକ ଭାବରେ 
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ରହିଥାଉ ବା ଯେତେ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରିୟ ହେଉ ଏକ ବିଶ୍ବାସ ବିଶ୍ଵାସ 
ମାତ୍ର, ଏହା ଏହି କାରଣରୁ ସତ୍ୟ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ବହୁ ଦେବ ଦେବୀଙ୍କର ଆରାଧନା 
ଯେପରି ମଣିଷର କଳ୍ପନା, ରଶ୍ଵର ବି ସେହିପରି ମଣିଷର ଏକ ବୃହତ କଳ୍ପନା | ସତ୍ୟ ପ୍ରତି 
ଗଭୀର ଅନୁରକ୍ତି ରଖୁଥିବା ଏକ ଅନୁସନ୍ଧିସୁ ଏହି ସବୁ କାଳ୍ପନିକ ବିଶ୍ଵାସରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା 
ଆବଶ୍ୟକ । ତେବେ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନଧାରାରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଏକ ସିବ୍ଧାନ୍ତଭାବେ 
ବେଶ୍‌ ବିକାଶଲାଭ କରିଥଲା | ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଂପର୍କରେ ଦିଆ ଯାଉଥବା ଯୁକ୍ତି ଗୁଡିକର 
ବିଶ୍ଳେଷଣରୁ ସେସବୁ ଅବୈଧ ବୋଲି ଦର୍ଶନ ସ୍ତରରେ ଚର୍ଚା ହୋଇଥଲା । ଶଶ୍ବରବାଦର 
ଅବୈଧତାକୁ ପ୍ରତିପାଦନ କରିବାଦ୍ଵାରା ତାର ତାର୍କିକ ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଏକ 
ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତଭାବେ ବିକାଶ ଲାଭ କରିଥଲା | ତେବେ ଦେବାତ୍କା ବିଚାର କରିଥିଲେ 
ଯେ ଯାହା କେବଳ ଦର୍ଶନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ହୋଇରହିଛି ତାହା ବାସ୍ତବ ଜୀବନ 
ସ୍ତରକୁ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇ ଜୀବନ ଦର୍ଶନରେ ପରିଣତ ହେଲେ ସମାଜରେ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଜାଗରଣର ସୂତ୍ରପାତ ହେବ | ଦୀର୍ଘକାଳ ଧରି ଯେଉଁ ଅନ୍ଧ ଶ୍ରଦ୍ଧା ସମାଜକୁ କବଳିତ କରି 
ରଖୁଛି ସେଥିରୁ ମୁକ୍ତ ହେଲେ ସମାଜର ଯଥାର୍ଥ ଉତ୍ତରଣ ସମ୍ଭବପର ହୋଇପାରିବ । 
ସୁତରାଂ ସମାଜର ଜନଗଣଙ୍କର ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନଧାରାରେ କିପରି ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ଓ 
ତାର ଆନୁଷଙ୍ଗିକ ମୂଲ୍ୟଚୟର ବିକାଶହୋଇ ପାରିବ ସେଥୁପାଇଁ ସେ ଚିନ୍ତା କରିଥୁଲେ | 


ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ ଓ ତର୍କସଂଗତ ବୁଦ୍ଧିବାଦକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇ ଯେଉଁ ସବୁ ଭାବନା, 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବିଚାର ଓ ବିଶ୍ଵାସ ଏହି ମାନଦଣ୍ଡରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ତାହାକୁ 
ପରିହାର କରିବାକୁ ସେ ଗୁରୁତ୍‌ ଦେଇଥିଲେ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ କିମ୍ବା ତର୍କଶୀଳ 
ମାନଦଶଣ୍ଡରେ ଯେହେତୁ ରଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତଵକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଇ ପାରିବନାହିଁ, ତେଣୁ ଭଶ୍ବର 
ଏକ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଏକ ମିଥ୍‌ (mth) କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ଭଶ୍ଵର କେବଳ ଏକ 
କାଳ୍ନିକ ବିଚାର ଓ ଏହି ବିଚାର ସମାଜ ପାଇଁ କ୍ଷତିକାରକ | ତେବେ ଭଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ 
ଯେଉଁ ଦାବି କରିଥାନ୍ତି ଯେ ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵର ସ୍ରଷ୍ଟା, ରଶ୍ଵର ସର୍ବ୍ଞ ଓ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ସେହି 
ଭାବନାକୁ ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ ସେମାନଙ୍କୁ ସେ ଆହ୍ଵାନ ଦେଇଥିଲେ । କେଉଁ ପଦ୍ଧତି, ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ 
ବା ଯୁକ୍ତିକୁ ଆଧାରକରି ଏହା ପ୍ରମାଣ କରାଯାଇ ପାରିବ ? ସେହିପରି ଏ ବିଶ୍ଵର କେହି 
ସ୍ରଷ୍ଟା ନାହାନ୍ତି ବା ଭଶ୍ଵର ନାମକ କୌଣସି ସରା ବିଶ୍ବକୁ ସୃଷ୍ଟି କରିନାହିଁ, କୌଣସି ସତ୍ତା 


-୩୩୫- 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ସର୍ବଞ୍ଞ ବା ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ନୁହେଁ -ଏସବୁ ଭାବନାକୁ ଲୋକଙ୍କୁ ଜଣାଇବା ପାଇଁ ସେ ବହୁ 
ବ୍ୟାବହାରିକ ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନେଇଛନ୍ତି । ସାଧାରଣରେ ଇଭଶ୍ବରବାଦୀଙ୍କୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ 
ବା ଅସ୍ତିତ୍ଵର ପ୍ରମାଣ ଦେବାକୁ ଆହ୍ଵାନମାନ ଦେଇଛନ୍ତି ! ଏସବୁ ବିଶ୍ଵାସ କିପରି ଆଧାରହୀନ 
ତାହାକୁ ସାଧାରଣଜ୍ଞାନ ପ୍ରୟୋଗ ଜନିତ ତର୍କ ଜରିଆରେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି | କେବଳ ଅନ୍ଧଶ୍ରଦ୍ଧାର 
ବଶବର୍ରୀ ହୋଇ ବିଶ୍ଵାସ ନକରି ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ଆଧାର ଉପରେ କୌଣସି ବିଚାରକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିବାକୁ ସେ ଆହ୍ଵାନ ଦେଇଛନ୍ତି । ଭଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଯଦି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ 
କୌଣସି ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ପ୍ରମାଣ ଦେଇପାରୁ ନାହାନ୍ତି ତେବେ ସେମାନେ ମୁକ୍ତମନରେ 
ସେମାନଙ୍କର ବିଶ୍ବାସକୁ ପରିହାରକରିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ କି ? ସେହିପରି ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ 
ଭଶ୍ଵବରଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ କରିଥବା ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସହ ସାନ୍ଧିଧ ହାସଲ କରିଥୁବା ଦାବି କରୁଛନ୍ତି 
ସେମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ସେ ବହୂଭାବରେ ସେମାନଙ୍କର ବକ୍ତବ୍ୟର ପ୍ରମାଣ ଦେବାକୁ ଆହ୍ବାନ 
ଦେଇଛନ୍ତି । ସତ୍ୟକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାର ମାନସିକତା ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ ବୋଲି ଦେବାତ୍ସା 
ପ୍ରଚାର କରିଛନ୍ତି । ଯେଉଁମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁଭୂତି ରହିଥିବା ଦାବି 
କରୁଛନ୍ତି ଦେବାତ୍ା ସେହି ଶଶ୍ଵରବାଦୀଙ୍କ ଏହାର ପ୍ରମାଣ ଦେବାକୁ ନିବେଦନ ଓ ଆହ୍ଵାନ 
ଜଣାଇଛନ୍ତି । ବିନା ପ୍ରମାଣରେ ନିଜ ବିଶ୍ଵାସର ପ୍ରସାରକରି ଜନଗଣଙ୍କ ପଥଭ୍ରଷ୍ଟ ନ କରିବାକୁ 
ସେ ଭଶ୍ବରବାଦୀଙ୍କ ନିବେଦନ କରିଛନ୍ତି ! 


ସାମଗ୍ରିକ ଭାବରେ ଭଶ୍ଵରବାଦ ଉପରେ ଦେବାତ୍ସାଙ୍କ ବିଚାରକୁ ଅନୁଶୀଳନ କଲେ 
ସେ ତିନୋଟି କାରଣ ଯୋଗୁଁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରୁଥିବା ଜଣାଯାଏ । 
ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ସାଧାରଣତଃ ଏକ ଶରୀର-ବିହୀନ (ଏ$-€mbodied) ଅସୀମସରା ବୋଲି 
କଳ୍ଚନା କରାଯାଏ । ତେବେ ଏକ ଶରୀରହୀନ ଅସୀମ ସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଅବାସ୍ତବ ମନେହୁଏ । 
(The existence of a disembodied infinite being is existentially 
impossible). ସେହିପରି ଭଶୃବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବୌବ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ 
ଯେଉଁ ସବୁ ଯୁକ୍ତିର ଅନୃତାରଣା କରାଯାଇଛି ସେ ସମସ୍ତ ଯୁକ୍ତି ଅବୈଧ | କୌଣସି ଯୁକ୍ତି 
ଜରିଆରେ ଛଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତଵକୁ ପ୍ରମାଣ କରାଯାଇ ନାହିଁ । ପୁନଶ୍ଚ ଏ ବିଶ୍ଵର ସୃଷ୍ଠି ତଥା 
ଜୀବ ଜଗତର ଉପ୍ପରିନେଇ ବିଜ୍ଞାନର ଯାହା ସବୁ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ରହିଛି ସେଥିରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
କୌଣସି ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ । ବିଜ୍ଞାନ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ପ୍ରଣାଳୀ ଅବଲମ୍ବନ କି 
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ଜଗତର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିପାରିଛି ସେଥୁରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କର କୌଣସି ଭୂମିକା ନାହିଁ । ବସ୍ତୁତଃ ଏହି 
ସବୁ କାରଣ ବିଷୟରେ ଅବଗତ ହେବା ପରେ ଦେବାତ୍କା ଶଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ଗଭୀର 
ଆଶଙ୍କା ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । ତଥାପି ଏକ ମୁକ୍ତ ମନ ନେଇ ସେ ତାଙ୍କର ଆହ୍ଵାନ ଶଶ୍ଵରବାଦୀଙ୍କୁ 
ଦେଇଛନ୍ତି । ଅନ୍ଧଶ୍ରଦ୍ଧାଦ୍ଵାରୀ କୌଣସି ବିଶ୍ବାସକୁ ସତ୍ୟବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ପରିବର୍ରେ 
ସେହି ବିଶ୍ଵାସର କ”ଣ ଭିରି ରହିଛି ତାହା ମୁକ୍ତ ମନ ନେଇ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା କରିବା 
ଆବଶ୍ୟକ । ଯଦି ଏକ ଭାବନାର କୌଣସି ପ୍ରାମାଣିକ ଭିରି ନାହିଁ, ତେବେ ବୌଦ୍ଧିକ 
ସାଧୁତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ତାହାକୁ ଅସତ୍ୟ ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । 


ଭଶ୍ବରବାଦୀ ବିଚାରକଗଣ ଇଶ୍ବର ବିଶ୍ଵାସର ମୂଳ ଆଧାର ଭାବରେ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍କୁ 
ନେଇଥାନ୍ତି । ଏପରିକି ଧର୍ମ ପରଂପରାର ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ନିଜ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧର ବାଣୀକୁ ଶଶ୍ବରଙ୍କ 
ବାଣୀ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି । ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ, ଗୁଣ ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା 
ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ତେବେ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧମାନଙ୍କର ତୁଳନାତ୍ସକ ଅଧ୍ୟୟନରୁ ସେମାନଙ୍କର 
ଭାବନା ବା ଭଶ୍ଵର ବିଷୟକ ଆଲୋଚନା କିପରି ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ତାହା ଜଣାପଡେ | 
ଏପରିକି ଧର୍ମର ଭାବନା ସକଳ ବିଜ୍ଞାନଦ୍ଵାରା ସ୍ବୀକୃତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ବେଳକେ ବିରୋଧୀ 
ମନେହୁଏ । ବସ୍ତୁତଃ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧର ବାଣୀକୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନଦଣ୍ଡ ଆଧାରରେ ମୂଲ୍ୟାୟନ 
କରାଯାଇ ସେସବୁର ସତ୍ୟ-ମିଥ୍ୟା ନିରୂପଣ କରାଯିବା ଆବଶ୍ୟକ । ପରନ୍ତୁ ଧର୍ମଗ୍ରଚ୍ଛର 
ବିଚାର ଆଧାରରେ ଶଶ୍ବରଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ସମୀଚୀନ ମନେହୁଏ ନାହିଁ । ଧର୍ମଗ୍ରଚ୍ଛରେ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ ଓ ଜଗତର ସୃଷ୍ଟି ବିଷୟରେ ଯେଉଁ ସବୁ ବର୍ଣ୍ଣନା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ, 
ସେସବୁ ପ୍ରମାଣ ସାପେକ୍ଷ | ବିଜ୍ଞାନର ମାନଦଣ୍ଡରେ ସେସବୁ ବର୍ଣ୍ଣନା ଅସତ୍ୟ, ସେଗୁଡିକ 
କେବଳ ପ୍ରାଚୀନ ଯୁଗର ବିଶ୍ଵାସ ମାତ୍ର । ପୁନଶ୍ଚ ଏକ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସର୍ବଜ୍ଞ ତଥା ସର୍ବବ୍ୟାପକ 
ମାନୁଥିବା ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମର ଲଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ବହୁ ବିଷୟରେ ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ ମନ୍ତବ୍ୟ 
ଦେବା ହାସ୍ୟାସ୍ପଦ ମନେହୁଏ । ଏପରିକି ଗୋଟିଏ ଧର୍ମର ପରଂପରା ଭିତରେ ଥିବା କେତେକ 
ଧାର୍ମିକ ପନ୍ଛାକୁ କେତକ ଛ୍ତଶ୍ଵରବାଦୀ ଯଥାର୍ଥ ମନେ କରୁଥୁବା ବେଳେ ସେହି ଧର୍ମର ଅନ୍ୟ 
ରଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ତାହାକୁ ଅନୀତିମୂଳକ ଓ ପାପମୟ କାର୍ଯ୍ୟବୋଲି ବିଚାର କରିଥାନ୍ତି 
ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମର ଭଶ୍ଵରବାଦୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କିମ୍ବା ଗୋଟିଏ ଧର୍ମର ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ସହମତି ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେନାହିଁ । ଏହି ସବୁକୁ ବିଚାର କରି ଦେବାତ୍ସା ଭଶ୍ଵର 
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କୌଣସି ସଜୀବ ବ୍ୟକ୍ତି ନୁହଁନ୍ତି ବରଂ ଇଶ୍ଵରବାଦୀଙ୍କର କଳ୍ଚନାର ବସ୍ତୁ ବୋଲି ମତ ବ୍ୟକ୍ତ 
କରିଛନ୍ତି । 

ଏତଦବ୍ୟତୀତ ଦେବାତ୍କା ଅଶୁଭ (୪!) ସମସ୍ୟା ଉପରେ ପ୍ରାଚୀନ ଭଶ୍ଵର-ବିରୋଧୀ 
ଯୁକ୍ତିର ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । ଆମ ପୃଥିବୀରେ ରହିଥୁବା ରାଶି ରାଶି ଦୁଃଖ, 
ଅନ୍ୟାୟ, ଅତ୍ୟାଚାର, ଶୋଷଣ ଇତ୍ୟାଦି ଅଶୁଭ ପ୍ରମାଣ ଦିଏ ଯ ଯଦି କେହି ଭଶ୍ଵର ଥାନ୍ତି 
ତେବେ ସେ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ନୂହଁନ୍ତି କିମ୍ଭା କରୁଣାମୟ ନୂହଁଚ୍ରି । ଯଦି -ଶଶ୍ଵର ସ୍ରଷ୍ଟା, 
ସର୍ବଶର୍ତିମାନ୍‌, ସର୍ବଜ୍ଞ ଓ କରୁଣାମୟ, ତେବେ ଆମ ସଂସାରର ସକଳ ଅଶୁଭ ଓ ମନ୍ଦ ପାଇଁ 
ସେ ହିଁ ଉତ୍ତରଦାୟୀ । ପ୍ରକୃତିରେ ସୃଷ୍ଠି ହେଉଥିବା ନାନା ଦୁର୍ବିପାକ ଯଥା ବାତ୍ୟା, ବନ୍ୟା, 
ଭୂକଂପ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରାଣୀ ଜଗତକୁ ଅକଥନୀୟ ଦୁଃଖ ଓ ଦୁର୍ବିପାକ ଦେବା ଭଶ୍ବରଙ୍କର କେଉଁ 
କରୁଣାକୁ ସାବ୍ୟସ୍ତ କରୁଛି ? ବରଂ ପ୍ରାକୃତିକ ଦୁର୍ବିପାକ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର କରୁଣାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର 
କରୁଛି । ମୋଟ ଉପରେ ଏହି ଯୁକ୍ତି 'ରଶ୍ଵର କୌଣସି ବାସ୍ତବ ସତ୍ତା ହେବା ପରିବର୍େ 
ମନୁଷ୍ୟର ଏକ କାଳ୍ପନିକ ଭାବନା” ବୋଲି ସାବ୍ୟସ୍ତ କରୁଛି | 


ଭଶ୍ଵର-ବିଶ୍ଵାସ ମନୁଷ୍ଯର ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ ସୃଷ୍ଟି କରିଥବା କୁପରିଣାମ 
ବିଷୟରେ ଦେବାତ୍ଧା ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । ମନୁଷ୍ୟର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ, ପାରିବାରିକ ଓ ସାମାଜିକ 
ଜୀବନ ଏହି ମିଥ୍ୟା ବିଶ୍ଵାସଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହୋଇ ନାନା ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵବାସକୁ ସୃଷ୍ଟିକରିଛି । 
ସଭ୍ୟତାର କ୍ରମ ବିକାଶଧାରାରେ ବିଭିନ୍ନ ଧାର୍ମିକ ସଂପ୍ରଦାୟ ଭିତରେ ଭ୍ତଶ୍ଵର ଓ ଧର୍ମକୁ 
ଆଧାରକରି ଭୟଙ୍କର ସଂଘର୍ଷମାନ ସୃଷ୍ଟିହୋଇଛି । ଧର୍ମ ଓ ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ଧରିତ୍ରୀକୁ 
ଅତୀତରେ ରକ୍ତରଂଜିତ କରିବା ସହ ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ ନାନା ସଂତ୍ରାସବାଦକୁ ଜନ୍ମନଦେଇଛି | 
ଅତୀତରେ ଗୋଟିଏ ଧର୍ମଗୋଷ୍ଠୀର ଲୋକେ ଅନ୍ୟ ଧର୍ମଗୋଷ୍ଠୀ ଉପରେ ଭୟଙ୍କର ଅତ୍ୟାଚାର 
କରିବା ସହ ଅନ୍ୟର ପୂଜାପୀଠ, କଳାକୃତି ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଧ୍ଵଂସ କରିବାକୁ ଲଶ୍ଵରୀୟ କାର୍ଯ୍ଯ 
ଭାବିଛନ୍ତି । ଲଶ୍ଵର ବା ଦେବ-ଦେବୀଙ୍କୁ ସନୁଷ୍ଠ କରିବା ପାଇଁ ଯଜ୍ଞରେ ପଶୁବଳି ଓ ନରବଳି 
ଦେଇଛନ୍ତି । ଧର୍ମ ଓ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ନାମରେ ଗଣହତ୍ଯା କରାଯାଇଛି । ଭାରତବର୍ଷରେ 
ବ୍ରାହମଣ୍ୟବାଦୀ ମାନସିକତା ଶୁଦ୍ର ଓ ଦଳିତମାନଙ୍କ ଉପରେ ଅକଥନୀୟ ଅତ୍ୟାଚାର କରିଆସିଛି । 
ୟୁରୋପୀୟ ସମାଜରେ ଇଶ୍ଵର ଓ ଧର୍ମ ନାମରେ ଦାସତ୍ଵ ପ୍ରଥାକୁ ସ୍ବୀକୃତି ଦିଆଯାଇଛି । 
ଏସବୁ ବିଚାର ମାନବବାଦୀ-ଜୀବନଦର୍ଶନକୁ ଗଭୀର ବିରୋଧ କରିଆସିଛି । ଧର୍ମ ଓ 
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ଭଶ୍ଵର ନାମରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଚିନ୍ତନ ଓ ଅନୁଶୀଳନକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରାଯାଇଛି । ମାନବିକ 
ଅଧ୍ବକାର ଓ ମର୍ଯ୍ୟାଦାକୁ ସର୍ବଦା ନ୍ୟୁନ କରାଯାଇଛି । ସୁତରାଂ ଶଶ୍ଵରବାଦ ଓ ଏହାର 
ମୁଲ୍ୟଟଚୟ କେବଳ ଯେ ମିଥ୍ୟା ଉପରେ ଆଧାରିତ ତାହା ନୁହେଁ, ଏହା ବ୍ୟାବହାରିକ 
ଜୀବନରେ ମଣିଷ ସମାଜ ପାଇଁ ବହୁଭାବରେ ହାନିକାରକ ହୋଇଛି । 


ପିଲାଟିବେଳୁ ଏକ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ପରିବାରରେ ବଢିଥବା ଦେବାତ୍ଧାଙ୍କ ଜୀବନଧାରାରେ 
ଭଶ୍ଵର, ପ୍ରାର୍ଥନା ଓ ପୂଜା“ ଆରାଧନା ମିଶି ଯାଇଥଲା । ଜୀବନର ଗଭୀର ଅନୁଭୂତି ଭିତରେ 
ସେ ପରେ ମାନସିକ ଦୃନ୍ଦ୍ର ଓ ବୈଚାରିକ ସଂଘର୍ଷ ଭିତରେ ଗତି କରିଛନ୍ତି । ବାସ୍ତବ 
ଜୀବନର ଅନୁଭୂତି ତାଙ୍କର ଶଶ୍ଵରବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଅବୋଧଗମ୍ଯ ମନେ 
ହୋଇଛି । ମା ନିଜର ସନ୍ତାନକୁ ଯେପରି ଭଲପାଏ, ଭଶ୍ଵର ସେହିପରି ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବକୁ ପ୍ରେମ କରନ୍ତି ବୋଲି ସେ ସର୍ବଦା ଶୁଣିଛନ୍ତି । ତେବେ ଜୀବନର 
ବାସ୍ତବ ଅନୁଭୂତି ଭିତରେ ଯେତେବେଳେ ଜଣେ ଶିଶୁ ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ ମୃତ୍ୟୁବରଣ କରେ, 
ଜଣେ ଇଶ୍ଵର-ବିଶ୍ବାସୀ ନିଷ୍ଠାପର ଭଦ୍ରମହିଳା ପ୍ରସବକାଳୀନ ଅସହ୍ୟ ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ ମ୍ରିୟମାଣ 
ହୋଇ ମୃତ୍ୟୁମୁଖରେ ପଡେ, ଗୋଟିଏ ନିଷ୍ପାପ କିଶୋରୀ ଗୁଣ୍ଡାମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା ଧର୍ଷିତା ହୋଇ 
ମରିଯାଏ ଓ ଜଣେ ସାଧୁ ପ୍ରକୃତିର ଲୋକ ଜୀବନସାରା ଦୁଃଖଯନ୍ତ୍ରଣାରେ ଜର୍ଜରିତ ହୋଇ 
ଅଭିଶପ୍ତ ଜୀବନ ବଞ୍ଚେ ଏହା କେଉଁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ୟପୂରଣ କରିଥାଏ ? ଏହିସବୁ 
ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ, ଯାହାକି ସମାଜରେ ନିତିଦିନିଆ କଥା, ଏକ ସ୍ୂର୍ଶକାତର ଦୃଷ୍ଟି ନେଇ 
ବିଚାର କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି କିପରି ଏସବୁ କରୁଣାମୟ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ନେଇ ପାରିବ 
? ଯଦି ସବୂକିଛି ଭଶ୍ଵରକୃତ ଓ ରଶ୍ଵର ପ୍ରେମମୟ ବୋଲି ଆମେ କହୁ, ତେବେ ଆମେ ଯେ 
ଏକ ମିଥ୍ୟା-ଦୂନିଆଁରେ ବାସକରୁଛୁ ତା ନୁହେଁ, ବରଂ ଏକ ଦୁର୍ବୋଧ୍ଯ-ଦୂନିଆଁରେ ରହିଛୁ 
ତାହା କହିବାକୁ ହେବ | ଦେବଧର୍ମର ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରବକ୍ତା ଓ ଗବେଷକ କାନାଲ ଲେଖୁଛନ୍ତି, 
“a theist is not living in a false world, but in an absurd world. A 
belief which no evidence can touch, is not false but absurd and 
such are the beliefs about God”.e 


ଜୀବନର ବାସ୍ତବ ଅନୁଭୂତି, ଗଭୀର ଅନୁଶୀଳନ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଗ୍ରଚ୍ଛର ଅଧ୍ୟୟନର 
ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ଦେବାତ୍ସା ଉତ୍ତର ଜୀବନରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କଲେ ! ଭଶ୍ଵର 
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ବିଶ୍ଵାସ ଜନିତ ଭ୍ରମାତ୍ସକ ବିଚାର ଭିତରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାପରେ ସେ ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ଗଭୀର 
ଆନନ୍ଦର ଅନୁଭବ ଲାଭକଲେ | ନିଜର ବିଚାରଶୀଳ ମନୋଭାବ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ 
ନେଇ ନିଜର ବିଶ୍ବାସକୁ ମୂଲ୍ୟାୟନ କରିବା ଭିତରେ ତାଙ୍କ ଭିତରୁ ବହୁ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଦୂର 
ହୋଇଥିଲା । ଏକ ନୂତନ ଜୀବନଦୂଷ୍ି ଓ ଦର୍ଶନରେ ସେ ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ କଲେ | ମନୁଷ୍ୟ 
ଜୀବନର ସ୍ପିତି, ସ୍ବରୂପ ନେଇ ନୂତନ ଅନୁଶୀଳନ ତାଙ୍କୁ ଏକ ନୂଆ ଦର୍ଶନର ସନ୍ଧାନ 
ଦେଲା । ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନ ଓ ଅନ୍ଧଶ୍ରଦ୍ଧା ଭିତରେ ଥିବା ପାର୍ଥକ୍ୟକୁ ନେଇ ତାଙ୍କର ଅତ୍ଲବିଶ୍ଵାସ 
ବେଶ୍‌ ଦୃଢ ହୋଇପାରିଲା । କୌଣସି ବିଶ୍ଵାସ ବା ବିଚାର କେତେ ପ୍ରାଚୀନ ବା ନୂତନ, 
ବହୁଜନ ସମର୍ଥୃତ ବା ଅଛ ସଂଖ୍ୟକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କଦ୍ଵାରା ଆଦୃତ, ପ୍ରଚଳିତ ବା ଅପ୍ରଚଳିତ ଓ 
ଦେଶୀୟ ବା ବିଦେଶୀୟ ତାହା ସତ୍ୟତା ନିରୂପଣର ମାନଦଣ୍ଡ ନୁହେଁ ! ପରନ୍ତୁ ଏହାର 
ବାସ୍ତବତା ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନଦଣ୍ଡରେ ପରୀକ୍ଷଣ ଜନିତ ଦୃଢତା ଓ ତର୍କସମ୍ମତ ବିଧ୍ଦ୍ଵାରା 
ସମର୍ଥନ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରିଥାଏ । ସତ୍ୟ ସର୍ବଦା ଗ୍ରହଣୀୟ ଓ ଏକ ମିଥ୍ୟା ଯେତେ 
ପ୍ରାଚୀନ, ବହୁଜନ ସମର୍ଥତ ଓ ପ୍ରଚଳିତ ଦେଶୀୟ ବିଚାର ହେଉ ପଛେ ଏହା ପରିତ୍ୟଜ୍ୟ | 
ଏହି ଦୃଢ ପ୍ରତ୍ୟୟ ଆସିବାପରେ ସେ ଜୀବନ, ସମାଜ ଓ ଜଗତ ପ୍ରତି ଏକ ନୂତନ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର 
ବିକାଶ କରାଇଲେ | ସମାଜରୁ ସକଳ ଭ୍ରାନ୍ତି ଦୂର କରି ଏକ ନୂତନ, ସତ୍ୟାଧାରିତ ଓ 
ମାନବକୈନ୍ଦ୍ରିକ ଜୀବନ ଦର୍ଶନର ବିକାଶ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସୀ ହେଲେ ଓ ତାହାକୁ ସେ “ ଦେବ- 
ଧର୍ମ” ବୋଲି ଉଲ୍ଲେଖ କଲେ । 


ସିଦ୍ଧାର୍ଥ ଦିନେ ଯେପରି ଦୁଃଖର କାରଣ ଅନୁଧ୍ୟାନ କରିବାକୁ ଯାଇ ଏକ ଜୀବନଙ- 
ଦର୍ଶନ ଓ ଧର୍ମର ପ୍ରବକ୍ତା ହେଲେ, ଦେବାତ୍କା ସେହିପରି ଏକ ନୂତନ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ 
ହେଲେ । ଭଶ୍ଵର ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ମିଥ୍ୟା ବିଶ୍ଵାସ ମନୁଷ୍ୟ ପାଇଁ ଦୁଃଖର ଏକ ବଡ କାରଣ ବୋଲି 
ତାଙ୍କର ଆତୃବିଶ୍ଵାସ ଆସିଲା । ଗୋଟିଏ ମୁଳ ବିଶ୍ଵାସରୁ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସର ବହୁ ଶାଖା ପ୍ରଶାଖା 
ସୃଷ୍ଟି ହୋଇ ସମାଜକୁ କ୍ଷୟଶୀଳ କରାଇଲା । ସୁତରାଂ ଏହି ମୂଳ ଅନ୍ଧଶ୍ରଦ୍ଧାକୁ ପରିହାର ନ 
କଲେ ଜୀବନର ଗୁଣାତଵକ ଉତ୍ତରଣ ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ | ମନୂଷ୍ୟ ପ୍ରତି ଗଭୀର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ 
ଅନ୍ୟର ଦୁଃଖମୟ ସ୍ଥିତି ପ୍ରତି ଏକ ସ୍ପର୍ଶକାତର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ତାଙ୍କ ବିଚାରର ମୌଳିକ ନିଷ୍ଠର୍ଷ 
ଥିଲା | ସେଥୁପାଇଁ ସେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଓ ଏହାର ସକାରାତ୍ୃକ ପରିଣାମ ମାନବତାବାଦକୁ 
ତାଙ୍କ ଧର୍ମର ଆଦର୍ଶ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ । 
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ଭାରତରେ ତଥା ପୃଥିବୀର ଅନ୍ୟ ଦେଶରେ ମଧ୍ଯ କୋଟି କୋଟି ଲୋକ ଯେପରି 
ଦୁଃଖ, ଦାରିଦ୍ର୍ୟ, ଅଶିକ୍ଷା ଓ ଦୟନୀୟ ସ୍ମିତିରେ ରହିଛନ୍ତି ତାହା ବେଶ୍‌ ହୃଦୟ ବିଦାରକ 
ବୋଲି ସେ ଭାବବିହ୍ଵଳ ଭାବେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି | ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ଶେଷ ଭାଗ ଓ 
ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ଆରମ୍ଭ ଭାଗରେ ସେ ଦେଶ ଦୂନିଆର ଯେଉଁ ସ୍ଥିତି ଦେଖୁଲେ ସେଥୁରେ 
ଗଭୀର ମର୍ମାହତ ହୋଇଛନ୍ତି । ମିଥ୍ୟା ବିଶ୍ବାସରେ ପରିଚାଳିତ ହୋଇ ଲୋକମାନେ ଧର୍ମ ଓ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଉପରେ ପରଂପରା କ୍ରମେ ଯେଉଁ ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି ତାହା ସେମାନଙ୍କର 
ସ୍ମିତିକୁ ଅଧକ ଦୁଃଖମୟ କରିଛି । ଧର୍ମ ଓ ଭଶ୍ଵର ଜନିତ ଶିକ୍ଷା ଲୋକମାନଙ୍କର ସମସ୍ୟାକୁ 
ଅଧ୍ବକ ଜଟିଳ କରିଛି । ମାନବିକ ସଂପ୍ରୀତି ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦାକୁ ନଷ୍ଟ କରିଛି । ସୁତରାଂ 
ଯେତେ ଶାଘ୍ର ରଶ୍ଵରବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣର ବିଲୋପ ହୋଇ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଓ ଏହାର ଆନୂଷଙ୍ଗକ 
ମୂଲ୍ୟଚୟ ସାର୍ବଜନୀନ ଭାବେ ବିକାଶଲାଭ କରିବ ଦେଶ ଦୁନିଆର ସ୍ପିତିରେ ବ୍ୟାପକ 
ପରିବର୍ଭନ ହେବ । 


ଦେବଧର୍ମରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ, ପ୍ରକୃତିବାଦ, ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ ଶୁଦ୍ଧ 
ମାନବତାବାଦକୁ ଗୁରୁତ୍‌ ଦିଆଯାଇଛି । ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଜୀବନ ଦର୍ଶନର ଏସବୁ ତାର୍କିକ 
ପରିଣାମ । ପ୍ରକୃତିବାଦ ଲଶ୍ଵର ବଦଳରେ ପ୍ରକୃତିକୁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ସ୍ଥାନ ଦେଇଥାଏ । ପ୍ରକୃତି 
ହେଉଛି ଏକ ମହାସମଷ୍ଷି ଯାହା ସକଳ ଭୌତିକ ବସ୍ତୁ ଉତ୍ତିଦ ଜଗତ ଓ ପ୍ରାଣୀ ଜଗତର 
ସମାହାର | ପ୍ରକୃତି ବହିର୍ଦୁତ କିଛି ସତ୍ତାର ସ୍ପିତି ଅସମ୍ଭବ । ଏହି ପ୍ରକୃତି ଆଦିହୀନ, 
ଅନ୍ତହୀନ ଓ ଅଣରଶ୍ବର, ଏହା ଅପରିବର୍ଭନୀୟ ନିୟମଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ । କୌଣସି ଇଶ୍ଵର 
ବା ଅନ୍ୟ ଦୈବୀ ଶକ୍ତି ଏହାକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ବା ପରିଚାଳିତ କରେନାହିଁ । ଏହି ପ୍ରକୃତି ବସ୍ତୁ ବା 
ପୁଦ୍ଗଳ ଓ ଶକ୍ତି ଏହି ଦୁଇ ମୌଳିକ ତର୍ଵରୁ ଉତ୍ତବ ହୋଇଛି | ଏଥିରେ କୌଣସି ଭଶ୍ଵର 
ବା ଦୈବୀଶ୍ତିର ଭୂମିକା ହିଁ ନାହିଁ । ତେବେ ଏହି ଦୂଇ ମୌଳିକ ସରତ୍ତାରୁ ଉଦ୍ଭବ ଏହି ବିଶ୍ବ 
ପ୍ରକୃତି ଅପରିବର୍ଭନୀୟ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ଅନୁସାରେ ନିର୍ବନ୍ତର ପରିବର୍ଭିତ ହେଉଥାଏ । 
ଏହି ପ୍ରକୃତିରେ ଏପରି କିଛି ଘଟିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ଯାହା ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମର ପରିପନ୍ଛୀ । 
ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମର ପରିପନ୍ଥୀ କୌଣସି ଚମକ୍ରାରିତା ବା ଅଲୌକିକତା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | 
ଦେବାତ୍ନାଙ୍କର ପ୍ରକୃତିବାଦରେ ଅଲୌକିକ ଘଟଣାର ସ୍କାନ ହିଁ ନାହିଁ । ଭଶ୍ଵର ଭାବନା 
ଯେହେତୁ ଏକ ଅଲୌକିକ ବ୍ୟାପାର, ସେହି ଭାବନା ଦେବାତ୍ସାଙ୍କ ଦର୍ଶନରେ ଏକ କଛନା 
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ମତ୍ର । ଦେବାତ୍ସା ପ୍ରକୃତିବାଦ ଆଧାରରେ ତାଙ୍କର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବିଚାରକୁ ବିକାଶ କରିବା 
ଦେଖାଯାଏ | ଅପରପକ୍ଷରେ ପ୍ରକ୍ଧତିବାଦ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ପରିଣାମ | ତେବେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀ ଦର୍ଶନ ଯେ ପ୍ରକୃତିବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରେ, ଏହା କୁହାଯାଇ 
ପାରିବନାହିଁ । ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ପ୍ରକୃତିବାଦଠାରୁ ଭିନ୍ନ ହୁଏ ସେକ୍ଷେତ୍ରରେ 
ତାର୍ଵିକ ଜଟିଳତା ଆସିଥାଏ । ତେବେ ଦେବାତ୍କା ଦର୍ଶନ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦ ଓ ପ୍ରକୃତିବାଦ 
ଭିତରେ ଏକ ଅପୂର୍ବ ସମନ୍ଵୟ ସ୍ଥାପନ କରିଥବା ଏହି ବିଚାରର ଏକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଅଟେ | 
ସେହିପରି ଏହି ବିଚାର ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣକୁ ମଧ୍ଯ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥାଏ । 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀକୁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନ ଦେଇଥାଏ | ଜଗତର ବା 
ଯେକୌଣସି ଘଟଣାର ବୈଜ୍ଞାନିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଏକ ପ୍ରଣାଳୀବଦ୍ଧ ପଦ୍ଧତିଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ । ଏହି 
ପଦ୍ଧତି ଅବଲମ୍ବନରେ ବିଜ୍ଞାନ ସକଳ ଘଟଣାବଳୀକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଥାଏ ଓ ଜଗତ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଓ ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ । ଏହି ଜ୍ଞାନ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ଓ 
ପୁନଃପୁନଃ ସମର୍ଥନସାପେକ୍ଷ । ବିଜ୍ଞାନ ଏହାର କୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଚିରନ୍ତନ ବା ଅକାଟ୍ୟ 
ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରେନାହିଁ, ଏହା ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ-ପରୀକ୍ଷଣ ଆଧାରିତ ହୋଇଥିବାରୁ ପରିବର୍ଭନ 
ସାପେକ୍ଷ । ଏହା ହିଁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ | ମୁକ୍ତ ମନ ନେଇ ଯାହାକୁ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ବା 
ପରୀକ୍ଷଣ ମାଧ୍ଯମରେ ସ୍ଥାପନ କରାଯାଏ, ତାହା ହିଁ ସତ୍ୟ ବା ସତ୍ୟର ନିକଟବର୍ଭୀ । ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ କୌଣସି ଚମକ୍ରାରିତା ବା ଅଲୌକିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକୁ ଗ୍ରହଣ କରେ ନାହିଁ । ଭଶ୍ଵରବାଦରୁ 
ମୁକ୍ତ ଏହି ଦର୍ଶନ ମାନବ-କୈନ୍ଦିକ । ଏଠାରେ ଜୀବନର ଗୁଣାତ୍ଵକ ଉତ୍କର୍ଷ ଓ ମାନବିକ 
ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଏବଂ ସଂପ୍ରୀତିକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଏ । ମୋଟ ଉପରେ ଦେବାତ୍ସା ପ୍ରକୃତିବାଦ, 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ ମାନବତାବାଦକୁ ମୁଖ୍ୟ ଆୟୁଧ ଭାବରେ ନେଇ ତାଙ୍କର 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି | ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ସ୍ତରର ଏହି ସବୁ ବିଚାରକୁ 
ପ୍ରସାର କରିବା ପାଇଁ ସେ ଅନେକ ବ୍ୟାବହାରିକ ତର୍କର ଆଶ୍ରୟ ନେଇଛନ୍ତି । 


ଦେବଧର୍ମ ପ୍ରକୃତିବାଦ ବା ସ୍ଵଭାବବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ଏକ 
ଭୌତିକବାଦୀ ଦର୍ଶନ ନୁହେଁ । ଦେବାତ୍କା ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ ପ୍ରକୃତିବାଦକୁ ଏତେ 
ଗୁରୁତ୍‌ ଦେଉଥିଲେ ବି “ଆତ୍ା”ର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ ରଖୁଥିଲେ । ତାଙ୍କ ମତରେ 
ମୂତ୍ୟୁ ପରେ କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଆତ୍ସାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ରହିଥାଏ | ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ସ୍ଵଭାବରେ 
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ସ୍ବାର୍ଥପରତା, ନିମ୍ନବାସନା, କୂରତା, ଅମାନବିକତା ପରି ଅନୈତିକ ଗୁଣ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ 
ରହିଥାଏ ଅଥଚ ସତ୍ୟ, ନ୍ୟାୟ, ପରୋପକାର, ଉତ୍ତମ ସ୍ଵଭାବ ଆଦି ପ୍ରତି ବିଦ୍ବେଷ ରହିଥାଏ 
ଏହି ବ୍ୟକ୍ତ ସକଳଙ୍କର ମୃତ୍ୟୁ ସହିତ ସେମାନଙ୍କର ଆତ୍କାର ମଧ୍ଯ ବିନାଶ ହୋଇଥାଏ ! ମନ୍ଦ 
ସ୍ଵଭାବ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ଓ ଉତ୍ତମ ସ୍ଵଭାବ ପ୍ରତି ବିକର୍ଷଣ ବ୍ୟକ୍ତି ସତ୍ତାକୁ ମୃତ୍ୟୁ ସହିତ ନଷ୍ଟ 
କରିଥାଏ । ପରନ୍ତୁ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତିଗଣଙ୍କ ଭିତରେ ମନ୍ଦ ସ୍ଵଭାବ ପ୍ରତି ଅନାଗ୍ରହ ଓ ଉତ୍ତମ 
ସ୍ଵଭାବ ପ୍ରତି ଆଗ୍ରହ ରହିଥାଏ ସେମାନଙ୍କର ମୃତ୍ୟୁପରେ ଅତ୍ସା ସୁକ୍ଷ୍ମ ଶରୀରରେ ପରଲୋକରେ 
ରହିଥାଏ । ପରୋପକାର, ସତ୍ୟବାଦିତା, ପବିତ୍ରତା, ମାନବିକ ସମ୍ବେଦନଶୀଳତା ପ୍ରତି 
ଆଗ୍ରହ ରହିଲେ ଓ ଅନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତି ଅନାଗ୍ରହ ରହିଲେ ବ୍ୟକ୍ତିର ଦେହାନ୍ତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ 
ଆତ୍ସା ନଷ୍ଟ ହୁଏନାହିଁ । ପରନ୍ତୁ ସଜନ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଅତ୍ସା ସୂକ୍ଷ୍ମ ଭାବରେ ରହିଥାଏ । ସୁତରାଂ 
ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ଆତ୍ସାର ଅସ୍ତିତଵକୁ (କେବଳ ସଜନ ମାନଙ୍କର) ଏହି ବିଚାରଧାରାରେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇଛି । ତେବେ ମୁକ୍ତି ବିଷୟରେ ଦେବଧର୍ମର ଭାବନା ହେଉଛି ସକଳ ମନ୍ଦ କାମନାରୁ 
ମୁକ୍ତ ହୋଇ ମହତ୍ତର ବା ପବିତ୍ର ସ୍ଵଭାବର ଅଧ୍ବକାରୀ ହେବା । ନୈତିକ ଉଜ୍କର୍ଷ ହିଁ ମୁଭ୍ତି ଓ 
ଅନୈତିକ ସ୍ଵଭାବ ହିଁ ବନ୍ଧନ | 


ଦେବଧର୍ମରେ ନୈତିକତା, ପବିତୃତା ପରି ମହାନ ଗୁଣ ସକଳକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯାଇ 
ଏସବୁକୁ ଜୀବନର ଶ୍ରେୟଭାବରେ ନିଆଯାଇଛି । ତେବେ ଆତ୍ସା ବିଷୟକ ବିଚାର 
ଦେବଧର୍ମର ଏକ ବ୍ୟତିକ୍ରମ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ଆତ୍ସା ଓ ପରଲୋକରେ 
ବିଶ୍ଵାସ ଦେବଧର୍ମର ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟି ଓ ପ୍ରକୃତିବାଦ ବିଚାର ସହ ସମତାଳ ମନେ ହୁଏ 
ନାହିଁ । ଯେଉଁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ ଯଥା ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ, ସତ୍ୟାପନକୁ ମାନଦଣ୍ଡ ଭାବେ 
ନେଇ ଦେବାତ୍କା ରଶ୍ଵର, ଦେବୀ-ଦେବତା ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଅସ୍ଵୀକର କରିଛନ୍ି ସେହି ମାନଦଣ୍ଡରେ 
ଆତ୍ଲା ଓ ପରଲୋକକୁ ମଧ୍ଯ ଅସ୍ଵୀକାର କରି ପାରିଥାନ୍ତେ । କାରଣ ଯାହା ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ମାନଦଣ୍ଡରେ ସତ୍ୟାପନ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ତାହାର କୌଣସି ସତ୍ୟତା ହିଁ ନାହିଁ । ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ମାନଦଣ୍ଡକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ଆତ୍ସା ଓ ପରଲୋକକୁ ବିଶ୍ଵାସ କରିଵା ଏହି ଦର୍ଶନର ଏକ 
ବିରୋଧାଭାସ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ପ୍ରଶ୍ଲଉଠୁଛି ଆତ୍ସା ଓ ପରଲୋକ ଭାବନାର 
କିଛି ବୈଜ୍ଞାନିକ ଭିଭି ରହିଛି କି ? ତେବେ ଦେବାତ୍ସାଙ୍କ ଦର୍ଶନରେ ଏହାର କୌଣସି 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଭିତ୍ତି ବା ବସ୍ୁନିଷ୍ଠ ପ୍ରମାଣ ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ । ଏହାକୁ ସେ କେବଳ ବିଶ୍ଵାସ 
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ସ୍ତରରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଆତ୍ସା, ସୁକ୍ଷମଶରୀର ଓ ପରଲୋକ ଆଦି ଭାବନାର କୌଣସି 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ବା ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଆଧାର ନାହିଁ । ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଆଦ୍ଵା-କୈନ୍ଦ୍ରିକ ବିଚାର 
ସମ୍ଭବତଃ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି । କେବଳ ଲୋକାୟତ ଦର୍ଶନକୁ ଛାଡିଦେଲେ ଭାରତୀୟ 
ଦର୍ଶନର ସମସ୍ତ ବିଦ୍ୟାଳୟ - ଏପରିକି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଦର୍ଶନ ବିଦ୍ୟାଳୟମାନ - ଆତ୍ଳାର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ଏହି ଦର୍ଶନମାନଙ୍କର ଦୀର୍ଘକାଳୀନ ପ୍ରଭାବ ଦେବାତ୍ବାଙ୍କ 
ବିଚାରକୁ ସମ୍ଭବତଃ ଗଭୀର ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି । ସୁତରାଂ ତାଙ୍କ ଦର୍ଶନର ଭାବଧାରା ସହ 
ଅସଙ୍ଗତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଦେବାତ୍ସା ଏକ ଅବୈଜ୍ଞାନିକ ଭାବନାକୁ ତାର୍ତରିକ ସ୍ତରରେ ଗ୍ରହଣ 
କରିଛଚନି । ଆତ୍ସା, ସୂକ୍ଷ୍ଣରୀର ଓ ପରଲୋକ ଭାବନାର ବୈଜ୍ଞାନିକ ଆଧାର ନଥିବାରୁ 
ଯଦି ଏହି ସବୁକୁ ବାଦ୍‌ ଦେଇ ( ଯେପରି ସେ ଶଶ୍ବରଙ୍କୁ ବାଦ୍‌ ଦେଇଛନ୍ତି) ତାଙ୍କ ବିଚାରକୁ 
ମନୁଷ୍ଯର ଜୀବନ ଓ ଇହଲୋକ ଭିତରେ ସୀମିତ ରଖୁଥାନ୍ତେ, ତେବେ ତାହା ଅଧକ 
ତର୍କସଂଗତ ହୋଇଥାନ୍ତା | ଦେବାତ୍ସାଙ୍କ ଦର୍ଶନର ଏହି ଦୁର୍ବଳତାକୁ ବାଦ୍‌ ଦେଲେ ତାଙ୍କର 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଦର୍ଶନ ଅଧକ ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ମତ ମନେହୁଏ । ସମକାଳୀନ ସମସ୍ତ ଧାର୍ମିକ 
ଭାବଧାରା ଠାରୁ ଦେବାତ୍ସାଙ୍କର ଦର୍ଶନ ବେଶ୍‌ ପୃଥକ୍‌ ତାହା ନିଃସନ୍ଦେହ ଅଟେ । 


(ଖ) 


ଦେବାତ୍ଧାଙ୍କଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ସଂଗଠନ “ ଦେବ ସମାଜ ” ମୁଖ୍ୟତଃ ଉତ୍ତର ଭାରତରେ 
ଏକ ସଂସ୍କାରବାଦୀ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ସଂଗଠନ ଭାବେ ପ୍ରାୟ ଏକ ଶତାହ୍ଦୀଠାରୁ ଅଧ୍ଧକ ସମୟ 
ହେବ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଆସୁଛି । ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଓ ତାର ଆନୁଷଙ୍ଗିକ ଭାବଧାରାକୁ ନେଇ ଏହି 
ସଂଗଠନଦ୍ବାରା ଶତାଧ୍ବକ ପୁସ୍ତକ ଇଂରାଜୀ, ହିନ୍ଦୀ, ଉର୍ଦ୍ଧ ଓ ପଂଜାବୀ ଭାଷାରେ ପ୍ରକାଶିତ 
ହୋଇଛି । ସେହିପରି ଏହି ଚାରୋଟି ଭାଷାରେ ପତ୍ରିକା ମଧ୍ଯ ପ୍ରକାଶ ପାଇଆସୁଛି । 
ଦେବାତ୍ଧାଙ୍କ ପରେ ଏହି ଅନୁଷ୍ଠାନର ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରବକ୍ତା ପ୍ରଫେସର ପି.ଭି.କନଲ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ପୁସ୍ତକ ଭିତରେ “ ଏ ଲାଇଫ-ସ୍ବେଚ ଅଫ ଗଡ” (ଛଶ୍ଵରଙ୍କ ଜୀବନ-ବୃତ୍ତାନ୍ତ ନାମକ 
ଏକ ପୂସ୍ତକ ଲେଖୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଭାବନାକୁ ଜନପ୍ରିୟ କରିବାରେ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । 
ତାଙ୍କ ମତରେ ଇଶ୍ଵର ଏକ ମିଥ୍ୟା କଳ୍ପନା ବା ମିଥ୍‌ (mh) । ଏହି ମିଥ୍‌ ସମାଜରେ 
ପ୍ରଚଳିତ ହୋଇ ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ ଭାବନାରେ ପରିଣତ ହୋଇଛି । ରଶ୍ଵର ଏକ ମିଥ୍ୟା- 
କଛନା ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରଭାବ ଯୋଗୁ ସମାଜର ଅଧ୍ବକାଂଶ ବ୍ୟକ୍ତ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ 
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“ ପରମ ବ୍ୟକ୍ତିସତ୍ତା” ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ବହୁଳ ଭାବରେ ମଣିଷ 
ସମାଳରେ ଥଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ପ୍ରତ୍ୟୟ ନୁହେଁ । ବିଭିନ୍ନ ସମାଜରେ ଭିନ୍ନ 
ଭିନ୍ନ ଭଶ୍ଵର-ଭାବନା ପ୍ରଚଳିତ । କେଉଁଠି ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ବ୍ୟକ୍ତିସତ୍ତା ଅରୋପ କରାଯାଇଛି ତ 
ଅନ୍ୟ କେଉଁ ସମାଜରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଜଣେ “ ଉତ୍କୃଷ୍ଟ ମଣିଷ” ଭାବେ କଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି | 
ଭଶ୍ଵର ଭାବନାର କିପରି କ୍ରମ-ବିକାଶ ହୋଇଛି, ଇଶ୍ଵର ଏକ ଅଦୃଷ୍ଟ ସତ୍ତା ଭାବେ କିପରି 
ମଣିଷର କଳନା ଭିତରକୁ ଆସିଛି, କେଉଁ ମନସ୍ତାତ୍ତିକ ପରିସ୍ଥିତି ଯୋଗୁଁ ଭଶ୍ଵର ଭାବନାର 
ଉତ୍ତବ ହୋଇଛି ଓ ଏହି ଭାବନାର ଅନ୍ତିମ ପରିଣତି କ'ଣ ହୋଇପାରେ ଇତ୍ୟାଦି ଉପରେ 
କନଲ ଗଭୀର ଚିନ୍ତା ପ୍ରକଟ କରିଛନ୍ତି । ସେହିପରି ବିଭିନ୍ନ ସମାଜର ସାଂସ୍କୃତିକ କ୍ରମବିକାଶକୁ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ କରି ପ୍ରାଥମିକ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ମଣିଷ କିପରି ବହୁ ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁଥଲା ଓ 
ସଭ୍ୟତାର ବହୁ ବିକାଶ ପରେ ଏକେଶ୍ଵରବାଦର ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି ହେଲା ତାହାର ଧାରାକୁ 
ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ବିଶେଷକରି କୋରାନ, ବାଇବେଲରେ କିପରି ଭଶ୍ଵର ଭାବନାର ପ୍ରତିଫଳନ 
ହୋଇଛି ତାହା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଷୟରେ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ନମାନଙ୍କରେ ଯେଉଁ ବର୍ଣ୍ଣନା 
ରହିଛି ତାହାର ମୂଲ୍ୟାୟନ କରି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବାଣୀ କିପରି ଭ୍ରମାତ୍ସକ, ଅସତ୍ୟ ଓ ଅନୈତିକ 
ତାହାର ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି | ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଦଣ୍ଡ ସଂହିତା ଏହି ଜଗତ ପାଇଁ ହେଉ ବା ପର- 
ଜଗତ ପାଇଁ ହେଉ, ଅତ୍ୟନ୍ତ ବର୍ବରୋଚିତ ମନେହୁଏ | ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ ଓ ପ୍ରକୃତି ଆମ 
ସଂସାରରେ ରହିଥିବା ଶତାଧ୍ବକ ମହାନ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ନୀତିବୋଧ ଓ ସମ୍ବେଦନଶୀଳତାଠାରୁ 
ନ୍ୟୁନ ବୋଧ ହୁଏ । ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ଭଶ୍ଵର-ବିଶ୍ଵାସ ଅତୀତରେ ମଣିଷର ବୌବ୍ିକ ବିକାଶ 
ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଗବେଷଣାର ଅଭିବୃଦ୍ଧି ପାଇଁ ସର୍ବଦା ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହୋଇଆସିଛି । ଭଶ୍ଵର 
ବିଶ୍ଵାସ ଯୋଗୁଁ ଅତୀତରେ କେତେ କେତେ ଦାର୍ଶନିକ , ବୈଜ୍ଞାନିକ ଓ ମୁକ୍ତଟିନ୍ତକଙ୍କ ଉପରେ 
ନାନା ଅତ୍ୟାଚାର ହୋଇଛି । ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଠ ପ୍ରକାର ଅନୈତିକତାର ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ 
ଭଶ୍ଵର- ବିଶ୍ଵାସ ବେଳକେ ଅନୁକୂଳ ହୋଇଛି । କେତେକ ଅନ୍ୟାୟ ଓ ପାପକାର୍ଯ୍ୟକୁ ଧର୍ମ ଓ 
ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ବୀକୃତି ଦେଇଛି । ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ପଶୁଜଗତ ପାଇଁ 
ନିଶୁର ମନୋଭାବ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି । ଗୋଟିଏ ସଂପ୍ରଦାୟର ଧର୍ମଗ୍ରଚ୍ଛରେ ଅନ୍ୟ ସଂପ୍ରଦାୟ ବା 
ଭିନ୍ନ ବିଶ୍ଵାସ ପୋଷଣ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ପାଇଁ ବିଦ୍ବେଷର ଚିତ୍ର ରହିଛି । ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ, 
ଯାହାକୁ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ପ୍ରଦତ୍ତ ଜ୍ଞାନ ବୋଲି ନିଆଯାଏ, ଅନ୍ୟ ବିଶ୍ଵାସୀ ଓ ଏପରିକି ନାରୀମାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ନିଶୁର ଭାବନା ବ୍ଯକ୍ତରକରିଛି । ମୋଟ ଉପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ଆମ ସଂସାରରେ 
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ଶାନ୍ତି, ସ୍ଥିରତା ଓ ଭାତୃତ୍ଵର ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଠି କରିବାକୁ ହେଲେ ମଣିଷ ସମାଜ ଇଶ୍ଵର ଜନିତ 
ମିଥ୍ୟା-ଭାବନାରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା ଆବଶ୍ଯକ । ଶଶ୍ଵର ଭାବନା ଏକ ମାମୁଲି ମିଥ୍ଯା କଳ୍ପନା 
ନୁହେଁ । ସମାଜରୁ ଏହି ବିଶ୍ଵାସର ବିଲୋପ ହେଲେ ଓ ମଣିଷ ଏହି ସବୁ ଭ୍ରାନ୍ତ ଧାରଣାରୁ 
ମୁକ୍ତିପାଇଲେ ମଣିଷ ସମାଜର ଯଥାର୍ଥ ବିକାଶ ସାଧନ ହୋଇପାରିବ | କନଲଙ୍କ ଭାଷାରେ, 
God-belief is, therefore, not an innocent myth. Consequently, 
the sooner this false belief in the so called God is demolished 
and the children of man liberated from its fell grip, the better 
not only for the well-being of mankind, but also for the animal 
world. 9 


ପି.ଭି.କନଲଙ୍କ ପରେ ଦେବଧର୍ମର ବିଶିଷ୍ଟ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାର ଭାବେ ପ୍ରଫେସର 
ଏସ.ପି.କନଲ ମଧ୍ଯ ଜଣେ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଖ୍ୟାତିସଂପନ୍ନ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଦାର୍ଶନିକ ଭାବେ 
ସୂପରିଚିତ । ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଜୀବନ -ଦର୍ଶନର ତାର୍କିକ ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ସେ 
ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷତାବାଦ, ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷିଭଙ୍ଗୀ,ମାନବତାବାଦ ଇତ୍ୟାଦି ଉପରେ ବିସ୍ତୃତ ଭାବେ 
ଲେଖୁଛନ୍ତି । ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ବିକାଶଦ୍ଵାରା ଉଲ୍ଲିଖୃତ ମୂଲ୍ୟଚୟର ବିକାଶ ହେବ 
ବୋଲି ମତ ଦେଇଛନ୍ତି । ଏସବୁ ସାର୍ବଜନୀନ ମୂଲ୍ୟଚୟର ବିକାଶ ହେଲେ ସାମାଜିକ 
ଜୀବନରେ ଉକ୍ସର୍ଷ ଆସିପାରିବ । ତେବେ ଏସ.ପି.କନଲ “ ଦେବଧର୍ମକୁ ” ଏକ 
“ ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ ଧର୍ମ” ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ମତରେ ଏହି ଧର୍ମ ଅନୁଯାୟୀ ଆମ 
ପୃଥିବୀ ସ୍ଵସ୍ପିତ ଓ ପ୍ରାକୃତିକ ବିଧ୍ଦ୍ଵାରା ନିୟନ୍ତ୍ରିତ, ଏହା କୌଣସି ଛଶ୍ଵର ବା ଆଧବଦୈବିକ 
ଶକ୍ତିଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ନୁହେଁ । ଏହି ପୃଥିବୀରେ ପ୍ରାକୃତିକ ବିବର୍ଭନ ଧାରାରେ ମଣିଷର 
ଉତ୍ପରି । ମଣିଷ ଜୀବନର ଆଦର୍ଶ ଓ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଏହି ପୃଥିବୀ ସହ ସମ୍ବନ୍ଧିତ | ଏସ.ପି.କନଲଙ୍କ 
ମତରେ ଦେବଧର୍ମ ସଂପୂର୍ଣ ଭାବେ ଏକ ନିରପେକ୍ଷ ଆଦର୍ଶ ଯାହାକୁ ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ ଉଦାର 
ମାନବତାବାଦ କୁହାଯାଇ ପାରିବ | ଦେବଧର୍ମର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନଦଣ୍ଡରେ ସ୍ବୀକୃତ 
ଓ ମାନବିକ ଉକ୍କର୍ଷ ପାଇଁ ଅଭିପ୍ରେତ | ଜୀବନର ଗୁଣାମ୍ମକ ଉତ୍କର୍ଷ ପାଇଁ ସେ କେତେକ 
ଲକ୍ଷଣର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି | ପ୍ରଥମତଃ ଏକ ଆଦର୍ଶବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ବୃହତ୍ତର ପରିବେଶ 
ସହିତ ଏକ ସୁସଂହତ ଜୀବନ ପାଇଁ ଆଗ୍ରହୀ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ | ଆମ ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ ଥବା 
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ବସ୍ତୁ, ବୃକ୍ଷ, ପ୍ରାଣୀ ଓ ମଣିଷ ସମାଜ ସହ ଏକ ସମତାଳଯୁକ୍ତ ସମ୍ବନ୍ଧ ପାଇଁ ପ୍ରୟାସୀ ହେବା 
ଉଚିତ୍‌ । ଆମର ଜୀବନ ଏକ ପ୍ରାକୃତିକ ଶୃଙ୍ଖଳାର ଅଂଶବିଶେଷ ଓ ଆମ ପରିବେଶ ସହ 
ଏକ ସୁସଂହତ ଓ ଶୃଙ୍ଖଳିତ ଜୀବନ ଆମର ଲକ୍ଷ୍ଯ ହେବା ଦରକାର । ମଣିଷ ଭିତରେ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ଓ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ମନୋଭାବ ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଏକ 
ପରାର୍ଥପର ମାନସିକତା (ଧା eng) ସହ ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରେ ମହତ୍ତର ଆକାଂକ୍ଷାକୁ 
ଉଜ୍ଜୀବିତ କରାଇ ନିମ୍ନଂଆବେଗକୁ ମହରର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଦିଗରେ ପରିଚାଳିତ କରିପାରିଲେ, 
ଜୀବନର ଗୁଣାମକ ଉତ୍ତରଣ ସମ୍ଭବ ହେବ | ଦେବଧର୍ମକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ଏସ.ପି.କନଲ 
ଏହାର ନାନା ଦିଗନ୍ତକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିଛନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଦେବାତ୍ସାଙ୍କଠାରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥୁବା 
ଏକ ବିଚାର ପି.ଭି.କକନଲ ଓ ଏସ.ପି.କନଲଙ୍କ ବିଚାର ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଏକ ସୈଵଦ୍ଧାନ୍ଥିକ ଓ 
ଦାର୍ଶନିକ ଭିଭି ନେଇଛି । 

ଦେବଧର୍ମର ଏହି ସଂସ୍ବାରବାଦୀ ଆଲୋଡନ କେବଳ ଉତ୍ତର ଭାରତରେ ଓ 
ବିଶେଷକରି ପଂଜାବ, ହରିୟାନା ଇତ୍ଯାଦି ଅଞ୍ଚଳରେ ସୀମିତ ରହିଛି । ତେବେ 
କାଳକ୍ରମେ ଦେବାତ୍ବାଙ୍କୁ ଦେବଧର୍ମର ସ୍ରଷ୍ଟା ଭାବେ ସେହି ଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ “ ଭଗବାନ 
ଦେବାତ୍କା” ବୋଲି କୁହାଯାଉଛି । ସେ ଏହି ଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ “ରଷ୍ଟଦେବ” ଓ 
ଗୁରୁଭାବରେ ପରିଚିତ ହୋଇଛଚି । ସେ ଏକ “ ଦିବ୍ୟ-ବ୍ୟକ୍ତିର” ମର୍ଯ୍ୟାଦା ହାସଲ 
କରିଛଚ୍ି । ଏହାର ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଦର୍ଶନ, ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଚାରଧାରା, ମାନବତାବାଦୀ 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଓ ମହନୀୟ ବିଶ୍ଵ ସମାଜର କଳ୍ପନା ବେଶ୍‌ ସାର୍ବଜନୀନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ 
କାଳକ୍ରମେ ଏହା ସହ ଗୁରୁବାଦ, ଦିବ୍ୟପୁରୁଷ ଇତ୍ୟାଦି ବିଚାର ସନ୍ତିହିତ ହେବାଦ୍ଵାରା 
ଏହାର ମହରତ୍ତ୍‌ ନ୍ୟୁନ ହେଉଥୁବା ମନେହୁଏ । 
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ସହାୟକ ଗ୍ରନ୍ମ 


୧. ଦି ଫିଲୋସଫି ଅଫ ରିଲିଜିୟନ, କାନାଲ ଏସ.ପି., ପୃ ୩୩ 


9. ଏ ଲାଇଫ ସ୍ଟେଚ ଅଫ ଗଡ, କାନାଲ ପି.ଭି., ପୃ୧ ୦୮, 


୩. ଦେବ ଶାସ୍ତ ପ୍ରଥମ, ଦ୍ଵିତୀୟ ଓ ତୃତୀୟ ଖଣ୍ଡ, ପ୍ରକାଶନ-ଦେବ ସମାଜ, ଚଶ୍ଡିଗଡ | 
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୭.୨ ମାନବେନ୍ଦ୍ର ନାଥ ରାୟ 
(କ) 


ମାନବେନ୍ଦ୍ର ନାଥ ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଜଣେ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ବୁଵିଜୀବୀ । ତାଙ୍କର ଜନ୍ମ 
୧୮୮୭ ମସିହାରେ, ପଶ୍ଚିମ ବଙ୍ଗର ଚବିଶ ପର୍ଗଣା ଜିଲ୍ଲାରେ । ବାପା ଦୀନବନ୍ଧୁ ଭଟ୍ଟଟାର୍ଯ୍ୟ 
ଥିଲେ ଜଣେ ସ୍କୁଲ ଶିକ୍ଷକ ଓ ମାତା ବସନ୍ତ କୂମାରୀ ଦେବୀ । ମାନବେନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ପିଲାବେଳର 
ନାମ ଥଲା ନରେନ୍ଦ୍ର ନାଥ ଭଟ୍ଟାଚାର୍ଯ୍ୟ । ସେ ପିଲାବେଳେ ଏକ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ପରିବାରରେ 
ବଢିଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଛାତ୍ର ଜୀବନରୁ ଥିଲେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସ୍ଵାଧୀନଚେତା ଓ ବିପୁବୀ । ତାଙ୍କର ଜୀବନ 
ଥଲା ବହୁ ଘଟଣା ବହୁଳ ! ତେବେ ତାଙ୍କର ଜୀବନଯାତ୍ରାରେ ସେ ତିନୋଟି ସ୍ତର ଦେଇ 
ଗତିକରି ତିନୋଟି ଭାବନାଦ୍ଵାରା ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ପ୍ରଥମେ ରାଷ୍ଟ୍ରବାଦ, ମଝିରେ 
ସାମ୍ୟବାଦ ଓ ଏହାପରେ ମାନବତାବାଦକୁ ତାଙ୍କର ଅଗ୍ରଗତି ହୋଇଥଲା | 

୧୯ ୦ ୫ ମସିହାରେ ବଙ୍ଗ ବିଭାଜନକୁ ନେଇ ଯେଉଁ ସଂଗ୍ରାମ ହୋଇଥିଲା ସେଥ୍‌ରେ 
ସେ ଯୋଗ ଦେଇଥୁଲେ । ସଶସ୍ତ ସଂଘର୍ଷଦ୍ଵାରୀ ଦେଶର ସ୍ଵାଧୀନତା ସମ୍ଭବ ବୋଲି 
ସେତେବେଳେ କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଆଶାପୋଷଣ କରୁଥିଲେ | ଛାତ୍ର ଜୀବନରୁ ମାନବେନ୍ଦ୍ର 
ଏହିପରି ଏକ ବିପ୍ଲବୀ ସଂଗଠନରେ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହୋଇଥିଲେ । ୧୯ ୧ ୪ ମସିହାରେ ପ୍ରଥମ 
ବିଶ୍ଵଯୁଦ୍ଧ ଆରମ୍ଭ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଭାରତୀୟ ବିପୁବୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏହି ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଥଲା ଯେ ଜର୍ମାନ ସହ ଯୋଗାଯୋଗ ସ୍ଥାପନ କରି ସେଠାରୁ ଅସ୍ତ ଶସ୍ତ ଆଣିଲେ 
ସହଜରେ ଇଂରେଜ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦକୁ ଭାରତରୁ ତଡି ହେବ । ଜର୍ମାନ ଭାରତୀୟ 
ବିପ୍ଲବୀମାନଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ୟ କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ବୋଲି ବିପୁବୀମାନଙ୍କ ପାଖରେ ସମ୍ବାଦ 
ପହଞ୍ଚଥଲା | ନରେନ୍ଦ୍ରନାଥଙ୍କୁ (ମାନବେନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁୁ ଏହି ଦାୟିତ୍ଵ ଦିଆଗଲା । ସେ ସୁତରାଂ 
ଛଦ୍ଧନାମରେ ଅସ୍ତ ସନ୍ଧାନରେ ଇଂରେଜ-ବିରୋଧୀ ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କ ଯାଇଥିଲେ | ଘଟଣାକ୍ରମରେ 
ସେ ଚାଇନା, ଜାପାନ, ଜର୍ମାନ, ଆମେରିକା, ମେକ୍ସିକୋ ଇତ୍ୟାଦି ଦେଶକୁ ଯାଇ ଶେଷରେ 
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ରୁଷରେ ପହଞ୍ଚଲେ | ତାଙ୍କର ଏହି ସବୁ ଯାତ୍ରା ସମୟରେ ସେ ଛଦ୍ଧନାମରେ ଗୁପ୍ତ ଭାବରେ 
ତାଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ୟ ନେଇ ଯାଉଥଲେ । ତେବେ ସେ ଆମେରିକାରେ ଥିବାବେଳେ ସେ ତାଙ୍କର 
ନାମ ନରେନ୍ଦ୍ରନାଥ ଭଟ୍ଟାଚାର୍ଯ୍ୟ ପରିବର୍ରେ ମାନବେନ୍ଦ୍ରନାଥ ରାୟ ରଖୁଲେ ଓ ସେହି ନାମରେ 
ସେ ପରବର୍ରୀ ଜୀବନରେ ପରିଚିତ ହେଲେ । 

ଆମେରିକା ଯେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯୁଦ୍ଧରେ ଯୋଗ ଦେଇ ନଥଲା ସେ ସେଠାରେ ରହି 
ବ୍ରିଟିଶ ବିରୋଧୀ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମମାନ କରିବା ଭିତରେ ସମାଜବାଦୀ ବିଚାର ସମ୍ବନ୍ଧିତ ବିଭିନ୍ନ 
ପୁସ୍ତକ ପଢିବାକୁ ଲାଗିଲେ | ଏହି ବଚାରଧାରା ତାଙ୍କୁ ବେଶ୍‌ ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରିଥଲା | ଏହି 
ସମୟରେ ରୁଷରେ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ବିପ୍ନବ ହୋଇ ୧୯ ୧୭ରେ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟମାନେ ଦେଶର 
ଶାସନଭାର ଗ୍ରହଣକଲେ । ଶ୍ରେଣୀସଂଘର୍ଷ ଦେଇ ଏକ ଶ୍ରେଣୀହୀନ ସମାଜର ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ତାଙ୍କୁ ସେତେବେଳେ ବେଶ୍‌ ଆକର୍ଷଣୀୟ ମନେ ହୋଇଥଲା । ଆମେରିକା ଯୁଦ୍ଧରେ 
ଯୋଗଦେବା ପରେ ବ୍ରିଟିଶ ବିରୋଧୀ ଭାବେ ରାୟ ଗିରଫ ହେଲେ ଓ ପରେ ଆମେରିକା 
ଛାଡି ମେକ୍ସିକୋ ଚାଲିଆସିଲେ | ଏହିଠାରେ ସମାଜବାଦୀ ବିଚାରଧାରା ଓ ବୈପ୍ଲବିକ 
କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ ଉପରେ ସେ ବିଭିନ୍ନ ଲେଖାମାନ ପ୍ରକାଶ କଲେ ଓ ସେଠିକାର ସୋସାଲିଷ୍ଟ 
ପାର୍ଟିର ସଂପାଦକ ହେଲେ । ଏହି ସମୟରେ ଜଣେ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ବିପ୍ଲବୀଙ୍କ ସହ ଘନିଷ୍ଟ 
ସଂପର୍କରେ ଆସିଲେ ଓ ମେକ୍ତିକାନ ସୋସାଲିଷ୍ଟ ପାର୍ଟିକୁ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ପାର୍ଟିରେ ପରିବର୍ଭନ 
କଲେ । ସମାଜବାଦରୁ ସାମ୍ୟବାଦକୂ ଏହା ଥିଲା ଏକ ବୌବ୍ଧିକ ଉତ୍ତରଣ | ରୁଷ ବାହାରେ 
କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ସଂଗଠନ ସୃଷ୍ି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହା ଏକ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ପଦକ୍ଷେପ ଥୁଲା | ସାମ୍ୟବାଦର 
ତାର୍ଵିକ ଓ ବ୍ୟାବହାରିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ତାଙ୍କ ଆକର୍ଷଣୀୟ ମନେ ହୋଇଥଲା | ତେବେ ରୁଷରେ 
“ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ଇଣ୍ଡରନେସନାଲର ” ଦ୍ଵିତୀୟ ଅଧ୍ୟବେଶନ ହେଲା ଓ ରାୟ ସେଥୁରେ 
ଯୋଗଦେଲେ | ରୁଷ ବିପ୍ୁବର କର୍ଷଧାର ଲେନିନ୍‌ ରାୟଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ, ବିଚାର ଓ ପ୍ରଜ୍ଞାରେ 
ସନଧୁଷ୍ଠ ହୋଇ ରୁଷ ବାହାରେ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ଆନ୍ଦୋଳନ ପାଇଁ ତାଙ୍କୁ ମସ୍ଟ୍ରୋରେ ରହିବାକୁ 
ଚାହିଁଲେ । ମସ୍ଟୋରେ ଥବାବେଳେ ବିଭିନ୍ନ ରାଷ୍ଟ୍ରର ବିପ୍ଲବୀମାନଙ୍କୁ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ କାର୍ଯ୍ୟଧାରାରେ 
ପ୍ରଶିକ୍ଷିତ କରିବାପାଇଁ ରାୟଙ୍କ ଉଦ୍ୟମରେ ଏକ ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଟାନ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହେଲା । ରାୟ ଏବେ 
ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଖ୍ୟାତିସଂପନ୍ନ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ବିଚାରକ ଭାବେ ସ୍ବୀକୃତ ହେଲେ । ଲେନିନଙ୍କ 
ମୁତ୍ୟୁ ୧୯ ୨୪ରେ ହେବାପରେ ରୁଷରେ ଷ୍ଟାଲିନ କ୍ଷମତାକୁ ଆସିଲେ ଓ ଷ୍ଟାଲିନଙ୍କର 
ଦମନକାରୀ ଓ ଏକଛତ୍ରବାଦୀ ମାନସିକତା ରାୟଙ୍କ ପାଖରେ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ହେଲାନାହିଁ । 
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ଷ୍ଟାଲିନ ମଧ୍ଯ ରାୟଙ୍କୁ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ଇଣ୍ଟରନେସନାଲରୁ ବହିଷ୍କାର କଲେ । ଷ୍ଟାଲିନଙ୍କ ସହ 
ତାଙ୍କର ମତପାର୍ଥକ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ସେ ରୁଷରୁ ଚାଲି ଆସିବାକୁ ଚାହିଁଲେ ଓ ୧୯୩୦ରେ ଭାରତକୁ 
ଆସିଲେ । ତେବେ ଭାରତକୁ ପ୍ରାୟ ପନ୍ଦର ବର୍ଷ ପରେ ଫେରି ସେ ଭାରତର ଜାତୀୟ 
ଆନ୍ଦୋଳନ ସହ ସଂପୃକ୍ତ ହେବାକୁ ଚାହିଁଲେ । ଭାରତରେ ତାଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ପୂର୍ବରୁ ଥୁବା 
ଅଭିଯୋଗ ଯୋଗୁ ଗିରଫ ହେଲେ ଓ ଛ' ବର୍ଷ ଜେଲରେ ରହିଲେ | ଜେଲରୁ ଖଲାସ 
ହେବାପରେ ତତ୍କାଳୀନ ଘଟଣା ପ୍ରବାହ ଓ ରାୟଙ୍କ ବିଚାରଧାରା ଯୋଗୁଁ ସେ କଂଗ୍ରେସରେ 
କିମ୍ବା କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ଦଳରେ ପ୍ରାୟ ଆଦ୍ଧତ ହେଲେନାହିଁ । ବିଶେଷକରି ଦ୍ଵିତୀୟ ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧ 
ଆରମ୍ଭ ବେଳେ ଭାରତରେ ପ୍ରାୟତଃ ବ୍ରିଟିଶ ବିରୋଧୀ ଅବହାୱା ରହିଥୁଲା ଓ ଆରମ୍ଭରେ 
ମିତ୍ର ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କର ପରାଜୟ ଭାରତୀୟ ସଂଗ୍ରାମୀମାନଙ୍କୁ ଆନନ୍ଦପ୍ରଦ ମନେ ହୋଇଥିଲା | 
ତେବେ ଜର୍ମାନୀ ଓ ସହଯୋଗୀ ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କରେ ଯେଉଁ ଏକଛତ୍ରବାଦୀ, ଫାସିଷ୍ଠ ଓ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଅମାନବିକ ଅତ୍ୟାଚାର ହେଉଥଲା ତାହା ବିରୁଦ୍ଧରେ ରାୟ ମିତ୍ର-ଶକ୍ତିକୁ 
ସମର୍ଥନ ଦେଉଥୂଲେ । ଗଣତନ୍ତ୍ର ତଥା ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ସୁରକ୍ଷା ଓ ଭାରତର 
ସ୍ବାଧୀନତା ପାଇଁ ରଂଲଞ୍ଡ ଓ ମିତ୍ରଶକ୍ତି ବିଜୟୀ ହେବା ଉଚିତ ବୋଲି ସେ ମନେ କରୁଥୁଲେ । 


ଭାରତର ସ୍ଵାଧୀନତା ପରେ ସେ ପ୍ରାୟତଃ କ୍ଷମତା ରାଜନୀତିରୁ ଦୂରେଇ ଗଲେ । 
ସେ ଗଠନ କରିଥୁବା ଏକ ରାଜନୈତିକ ଦଳକୁ ମଧ୍ଯ ୧୯ ୪୮ ରେ ଭାଙ୍ଗିଦେଲେ | 
ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବାପାଇଁ ସେ ଆଗ୍ରହୀ ହେଲେ । 
ଏକ ରାଜନୈତିକ ବା ଅର୍ଥନୈତିକ ପରିବର୍ଭନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରିବର୍ଭନ 
ଯେ ଆବଶ୍ୟକ ସେ ଏହା ବିଚାରକଲେ । ପରିଣାମତଃ ମାନବବାଦୀ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଉପରେ 
ସେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଲେ ଓ ଜନଗଣଙ୍କ ଭିତରେ ଏହି ଆଦର୍ଶର ପ୍ରସାର ପାଇଁ ସ୍ଥିର କରି ଏ 
ସଂପର୍କରେ ବିଭିନ୍ନ ଲେଖା ଓ ପୁସ୍ତକ ପ୍ରକାଶ କଲେ । ମାନବେନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରସଙ୍ଗ 
ଉପରେ ପ୍ରାୟ ସତୁରୀ ଖଣ୍ଡ ପୁସ୍ତକ ରହିଛି । ତାଙ୍କର ବହିମାନ ପୃଥବୀର ବିଭିନ୍ନ ଭାଷାରେ 
ଅନୁବାଦିତ ହୋଇଛି । ତେବେ “ରିଜନ, ରୋମାଣ୍ଟିସିଜମ ଓ ରେଭଲୁସନ ” ତାଙ୍କର 
ସବୁଠାରୁ ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ କୃତି । ଏହି ପୁସ୍ତକ ଯାହା ଦୂଇ ଭାଗରେ ପ୍ରକାଶିତ ତାଙ୍କ ଟିନ୍ତାଧାରାର 
ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ପ୍ରାମାଣିକ ଗ୍ରଚ୍ଛ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ଯେତେବେଳେ ସେ ଥିଲେ ଉଗ୍ର 
ଜାତୀୟତାବାଦୀ, ସେ ଭାରତର ରାଜନୈତିକ ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇଁ ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁଥୁଲେ । 
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ଯେତେବେଳେ ସେ ସାମ୍ୟବାଦ ବା କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ହେଲେ, ସେ ବିଶ୍ଵର ସର୍ବହରା ଓ ସାଧାରଣ 
ମଣିଷର ନ୍ୟାୟ ପାଇଁ ତଥା ସକଳ ପ୍ରକାର ଆର୍ଥିକ ଶୋଷଣ, ଅତ୍ୟାଚାର ଓ ବୈଷମ୍ୟ 
ବିରୁବ୍ଧରେ ସଂଗ୍ରାମ କରୁଥିଲେ । ଏହାପରେ ଯେତେବେଳେ ଉଗ୍ର ମାନବବାଦୀ ବିଚାରର 
ପଥିକ ହେଲେ ବିଶ୍ବର ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷର ସ୍ଵାଧୀନତା, ମୟ୍ୟାଦା ଓ ଅଧକାର ପାଇଁ ସଂଗ୍ରାମ 
କରିଥଲେ | ସମାଜରୁ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଅନ୍ୟାୟ, ଅସମତା ଓ ଶଂଖଳ ଦୂର କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ 
କରିଥିଲେ | 


ଜାତି, ଧର୍ମ, ଜାତୀୟତା ଉର୍ଚଶ୍ଵରେ ସେ ଥିଲେ ଏକ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ୃ ରାୟଙ୍କ 
ପ୍ରତିଭା ଓ ବିଚାରଦ୍ଵାରା ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହୋଇ ପଂାନ୍ଵର କୁମାରୀ ଏଲେନ ଗୋଷ୍ଲାକ, ସେ 
ଜେଲରେ ଥିବା ବେଳେ ତାଙ୍କୁ ବିଭିନ୍ନ ପୁସ୍ତକ ଓ ପତ୍ର ପଠାଉଥିଲେ | ରାୟ ଜେଲରୁ ଖଲାସ 
ହେବା ପରେ କୂମାରୀ ଏଲେନ ଭାରତ ଆସିଲେ ଓ ସେମାନେ ବିବାହ କଲେ । 
୧୯୫ ୨ ମସିହାରେ ମଶୋରୀରେ ଥିବା ବେଳେ ରାୟ ଏକ ଦୁର୍ଘଟଣାର ସମ୍ମୁଖୀନ 
ହୋଇ ଗୁରୁତର ଅସୁସ୍ଥ ହେଲେ । ପ୍ରାୟ ଦେଢ ବର୍ଷ ଶଯ୍ୟାଶାୟୀ ହୋଇ ରହିବା ପରେ 
୧୯୫ ୪ ମସିହା ଜନ୍ୁୟାରୀ ୨୫ ରେ ତାଙ୍କର ଦେହାନ୍ତ ହେଲା । ତାଙ୍କର ଦେହାନ୍ତ 
ଭାରତରେ ତଥା ଭାରତ ବାହାରେ ବିଭିନ୍ନ ଦେଶରେ ତାଙ୍କର ବହୁ ଅନୁଗାମୀ ବନ୍ଧୁ ଓ 
ଏପରିକି ସମାଲୋଚକଙ୍କୁ ଆଘାତ କରିଥିଲା । ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧାଂଜଳି ଜଣାଇ ଅସଂଖ୍ୟ 
ଶୋକବାର୍ଜା ପନ୍‌ୀ ଏଲେନ ରାୟଙ୍କ ପାଖକୁ ଆସିଥୁଲା | 


(ଖ) 


ବିଚାରଶୀଳତାର ମହତ୍ତ୍ବ ଉପରେ ରାୟଙ୍କର ଗଭୀର ଆସ୍ଥା ଓ ବିଶ୍ଵାସ ଥଲା । ସେ 
ଜୀବନସାରା ଥଲେ ଜଣେ ତତ୍ତଵସନ୍ଧାନୀ ହେତୁବାଦୀ । ମୁକ୍ତ ମନରେ ବିଭିନ୍ନ ବିଷୟକୁ 
ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବା ଏକ ବିଚାରଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟି । ତେବେ ଆମର ସକଳ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବା ଦର୍ଶନ 
ସାମାଜିକ ଶ୍ରେୟଠାରୁ ଦୂରେଇ ଯିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । ଦର୍ଶନକୁ କେବଳ ତାର୍ଵିକ ଚିନ୍ତନ ଓ 
ବିଶ୍ଲେଷଣ ଭିତରେ ସେ ସୀମିତ ରଖୁ ନଥିଲେ । ବରଂ ଜୀବନ ଓ ସାମାଜର ବାସ୍ତବ 
ସମସ୍ୟାକୁ ସମାଧାନ କରିବାରେ ଏହାର ଭୂମିକା ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ବୋଲି ସେ ମନେ କରୁଥୁଲେ । 
ବୌଵଧିକ ସ୍ତରରେ ସ୍ପଷ୍ଟତା ରହିଲେ ତାର ବାସ୍ତବ ପ୍ରତିଫଳନ ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ଓ 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବନରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ । ଏକ ଉପଯୁକ୍ତ ଜୀବନଦର୍ଶନ ସମାଜର 
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ଗୁଣୀମବକ ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ନେଇଥାଏ । ବିଭିନ୍ନ ଯୁଗରେ ଜଗତ ଓ 
ଜୀବନ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ହୁଏତ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇପାରେ । ତେବେ କୌଣସି ବିଚାର ବା 
ବିଶ୍ବାସକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ ନ କରି ତାହାକୁ ପରଂପରା ଭାବରେ ପବିତ୍ର ବୋଲି ମନେ କରିବାଦ୍ଧବାରା 
ରୁଦ୍ଧ ମାନସିକତା ଆସିଥାଏ । ବିଶେଷକରି ଯେଉଁମାନେ ସାମାଜିକ ବିକାଶ, ରାଜନୀତି 
ବା ଆର୍ଥିକ ଯୋଜନା ଇତ୍ୟାଦି ନେଇ ଭବିଷ୍ୟ ନିର୍ମାଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ନେଇଥାନ୍ତି 
ସେମାନେ ବୌଵିକ ସ୍ତରରେ ସ୍ପଷ୍ଟତା ରଖ୍ବା ଆବଶ୍ୟକ । କୌଣସି ସାମାଜିକ ପୁନର୍ଗଠନ 
ବା ବିପ୍ଲବ ପଶ୍ଚାତରେ ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାର ରହିବା ଦରକାର । ବୌବ୍ଧିକ ସ୍ପଷ୍ଟତା, ଦାର୍ଶନିକ 
ଦୃଷ୍ଟି ଓ ମାନବିକ ସମ୍ବେଦନଶୀଳତାକୁ ଆଧାର ଭାବରେ ନେଇ ସାମାଜିକ ପୁନର୍ଗଠନ ଓ 
ରାଜନୈତିକ ତଥା ଅର୍ଥନୈତିକ ସଂସ୍କାର ଅଣାଯିବା ଆବଶ୍ଯକ । ମାର୍କସ ଯେଉଁ କଥା 
କହିଥିଲେ ଯେ ଦାର୍ଶିନିକମାନେ ଜଗତର ବିଭିନ୍ନ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଛନ୍ତି , କିନୁ ଜଗତର ପରିବର୍ଭନ 
ହିଁ ଆବଶ୍ୟକ । ଜ୍ଞାନକୁ ପୋଥୁ ଭିତରେ ସୀମିତ ନ ରଖ୍ବ ତାହାକୁ ବାସ୍ତବରେ ପ୍ରୟୋଗ କରି 
ସାମାଜିକ ଶ୍ରେୟ ହାସଲ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ରାୟ ତାଙ୍କର ବିଚାର ସ୍ତରରେ ଏହି ଭାବନା 
ଦେଇ ଆସିଛନ୍ତି ଯେ ଆମର ଜ୍ଞାନ ଏକ ସମତାଭିଭିକ ସମାଜ ତଥା ମାନବିକ ପ୍ରୀତିପୂର୍ଣ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କାଯ୍ୟକାରୀ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । 


ଏକଦା ଉଗ୍ର ଜାତୀୟବାଦୀ ରାୟ ସାମ୍ୟବାଦୀ ହୋଇ ମାନବବାଦକୁ ଶେଷରେ 
ଆସିଥିଲେ । ମାନବବାଦୀ ଜୀବନ-ଦର୍ଶନରେ ଇଶ୍ବରଙ୍କର କୌଣସି ଭୂମିକା ହିଁ ନାହିଁ। ଏହି 
ଦର୍ଶନରେ ରାୟ ଗ୍ରୀକ୍‌ ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରୋଟାଗୋରାସଙ୍କ ବିଚାର “ ମଣିଷ ହିଁ ସବୁର 
ମାନଦଣ୍ଡ ” କୂ ଗମ୍ଭୀରତାର ସହ ବିଚାର କରିଥିଲେ | ମାନବବାଦୀ ଜୀବନଦର୍ଶନ 
ଅତିଭୌତିକ (Supernaturalism) ବିଚାରର ପରିପନ୍ଛୀ ବୋଲି ରାୟ ମନେ କରିଥିଲେ । 
ଇଶ୍ଵର ପରିବର୍ରେ ଏକ ମାନବକୈନ୍ଦ୍ରିକ ଦର୍ଶନ ହିଁ ତାଙ୍କର ମୁଖ୍ୟ ବିଚାର ଥଲା । ତେବେ 
ଏହି ବିଶାଳ ବିଶ୍ଵରେ ମଣିଷର ଜୀବନ ଓ ସ୍ଥାନ ଅତି ନଗଣ୍ଯ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସକଳ 
ସଭ୍ୟତା, ସଂସ୍କୃତି ଓ ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶ ଯେ ମଣିଷର ବିଚାର ଓ ବିବେକ ଯୋଗୁଁ ସମ୍ଭବ 
ହୋଇଛି ତାହା ହିଁ ତାଙ୍କର ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଥଲା । ମଣିଷର ବିଚାର ଓ ଆଦର୍ଶ 
ସମାଜକୁ ସରସ, ସୁନ୍ଦର ଓ ପ୍ରୀତିପୂଣ୍ଠ କରିପାରେ, କେଉଁ କାଳ୍ନିକ ଦିଅଁ ଦେବତା ବା 
ରଶ୍ବର ଏହା କରିପାରେ ନାହିଁ । ବସୁତଃ ଜୀବନ ବା ବୃହତ୍ତର ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ଇଶ୍ଵର ପରିବର୍ଭେ ମନୁଷ୍ୟ ହିଁ ସବୁଠାରୁ ବଡ ମୁଲ୍ୟ- ମୀମାଂସୀୟ ଅବଧାରଣା ବା ଭାବନା 
କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 
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ରାୟଙ୍କର ମାନବବାଦୀ ଦର୍ଶନ ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରକୃତିବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ ଓ 
ବସ୍ତୁ ବା ଘଟଣା ସକଳର ବ୍ଯାଖ୍ଯା କ୍ଷେତ୍ରରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନଦଣ୍ଡକୁ ପ୍ରୟୋଗ କରିଥାଏ | 
ଆମ ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ବରେ ଥବା ଜଗତ ଓ ପ୍ରକୃତିରେ ସୂଷ୍ଠ ଘଟଣାବଳୀକୁ ଆମେ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତି ମାଧ୍ୟମରେ ବ୍ଯାଖ୍ୟା କରିବା ଯଥାର୍ଥ ମନେହୁଏ । ସେହିପରି 
ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଓ ଜୀବନର ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ଭାବେ ଅଧ୍ୟୟନ କରି 
ତାହାକୁ ଅବବୋଧ କରାଯିବା ସଂଗତ ଅଟେ । କୌଣସି ଘଟଣା - ପ୍ରାକୃତିକ ହେଉ ବା 
ସାମାଜିକ ହେଉ - ପଶ୍କାତରେ କୌଣସି ଦୈବୀ ବା ଭଶ୍ଵରୀୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଆରୋପ 
କରିବା ଯଥାର୍ଥ ମନେ ହୁଏ ନାହିଁ । ସୁତରାଂ ରାୟଙ୍କ ମାନବବାଦୀ ତତ୍ଵ ଏକ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ-ପ୍ରକୃତିବାଦ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ହଁ ବିକଶିତ ହୋଇଥଲା । ଭଶ୍ଵରର ପରଲୋକ, 
ଆମ୍ବା, ପରମାମ୍‌ା ଇତ୍ଯାଦି ଭାବନା ଯେ କେବଳ ଗୁଡିଏ ଧାର୍ମିକ କଳ୍ପନା ମାତ୍ର ତାହା 
ଉପରେ ତାଙ୍କର ବିଚାର ସ୍ପଷ୍ଟ ଥଲା । ଧାର୍ମିକ ମାନସିକତାରେ ରହିଥିବା ମୋକ୍ଷ, ମୁକ୍ତି, 
ନିର୍ବାଣ, ରଶ୍ଵର - ସାନିଧ୍ୟ, ସୂର୍ଗପ୍ରାପ୍ତି ଇତ୍ୟାଦି ଭାବନା ସକଳ କେବଳ ଅବାସ୍ତବ କଳ୍ପନା 
କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ଧର୍ମ ମଣିଷ ପାଖରେ ଏହି ପାରଲୌକିକ ପ୍ରାପ୍ତିର ଯେଉଁ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ପୋଷଣ କରିଥାଏ ତାହାର ଅବାସ୍ତବତା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ମାନବବାଦ ସାମାଜିକ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଥିବା ମାନବିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପୋଷଣ କରିଥାଏ। ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ, ସମତା, ଭାତୃତ୍‌ଵଭାବ, 
ଗଣତାନ୍ତିକ ଜୀବନଦୃଷ୍ଚି୍‌, ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ପରି ମୂଲ୍ୟଚୟ ହିଁ ବ୍ୟ୍ଚି ଓ ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନର 
ଶ୍ରେୟ ବୋଲି ଏହା ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ । ଏହି ମୂଲ୍ୟଚୟ ସମାଜରେ ଯେତେ ଅଧ୍ବକରୁ ଅଧକ 
ସ୍ଵୀକୃତ ହୁଏ ସମାଜ ସେତିକି ପ୍ରଗତିଶୀଳ ହୋଇଥାଏ । ସମାଜର ରାଜନୈତିକ, ଆର୍ଥକ 
ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ସକଳ ଏହି ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ ଶ୍ରେୟ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରି ଅଗ୍ରସର 
ହେଲେ ଜୀବନର ଗୁଣାମବକ ମହର୍ତ ବୃଵଧି ପାଇଥାଏ । ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟସକଳ କାଳ୍ପନିକ ବା 
ପାରଲୌକିକ ହୋଇ ନ ଥିବାରୁ ଏହି ଜୀବନରେ ଓ ଆମ ସଂସାରରେ ସେଗୁଡିକର 
ସଫଳ ପ୍ରତିଫଳନ ସମ୍ଭବ ଅଟେ । ବସ୍ତୁତଃ ରାୟଙ୍କ ମାନବବାଦର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ 
ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଭିତରେ ସମାଜର ନୈତିକ ବିକାଶକୁ ଗୁରୁତ୍‌ଵ ଦିଆଯାଇଛି । ଏହି ଦର୍ଶନରେ 
ନୈତିକତାର ଭିତ୍ତି ମଣିଷ ଓ ସମାଜ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ହିଁ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ ଅଟେ, ଏହାର କୌଣସି 
ପାରଲୌକିକ ବା ଭଶ୍ଵରୀୟ ଆଧାର ଥବା ଅସ୍ବୀକାର କରାଯାଏ । ମଣିଷର ନିଷ୍ଠାପର 
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ପ୍ରୟାସ ଓ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ମାନସିକତା ହିଁ ସକଳ ସଭ୍ୟତା, ବିକାଶ ଓ ପ୍ରଗତିର ମୂଳମନ୍ତ୍ର 
ଅଟେ । ମଣିଷ ଓ ତାହାର ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନ ଏହାଦ୍ଵାରା ଏକ ବାଂଛନୀୟ ଓ ମହତ୍ତର ଲକ୍ଷ୍ୟ 
ଆଡକୁ ଅଗ୍ରସର ହୋଇଥାଏ । ରାୟଙ୍କର ମାନବବାଦ ଏହି ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବା 
ସହ ଏକ ଉନ୍ନତ ରାଷ୍ଟ୍ର ଓ ବିଶ୍ଵର କଳ୍ପନା କରିବା ଦେଖାଯାଏ । 


(ଗ) 


ରାୟଙ୍କର ଦାର୍ଶନିକ କ୍ଷେତ୍ର ଅତି ବ୍ୟାପକ ଥଲା । ଜ୍ଞାନ ତତ୍ଵ ଓ ଆଚାର 
ମିମାଂସା (ଯାହା ମୂଖ୍ଯତଃ ଦର୍ଶନର ପରିସରଭୁକ୍ତ ) ବ୍ୟତୀତ ତାଙ୍କର 
ରାଜନୀତି ,ସମାଜଶାସ୍ତର ଧର୍ମ ଇତ୍ୟାଦି ଅନେକ କ୍ଷେତ୍ର ଉପରେ ଗଂଭୀର ବିଚାର 
ରହିଥୂଲା । ସେ ଲେଖଥବା ଅନେକ ପୁସ୍ତକମାନଙ୍କରେ ଏହି ସବୁ ପ୍ରସଙ୍ଗର ବିଶ୍ଲେଷଣ 
ଦେଖବାକୁ ମିଳେ | ତେବେ ତର୍ତ୍‌ ମୀମାଂସା ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଦେଖୁଲେ ତାଙ୍କର ଭାବନା ଥୁଲା 
ଭୌତିକବାଦୀ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଚାରକୁ ଆଧାର କରି ତାଙ୍କର ବିଗ୍ଭର ସକଳ ବିକଶିତ 
ହୋଇଥବାରୁ ସକଳ : ଅତିଭୌତିକ ସତ୍ତାମାନଙ୍କୁ ସେ ଅସ୍ବୀକାର କରିଛନ୍ତି । ଭଶ୍ଵର, 
ଆମ୍ବା, ମୋକ୍ଷ, ପୁନର୍ଜନ୍କିର୍ମବାଦ ଇତ୍ୟାଦି ସମସ୍ତ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳକୂ ସେ 
ଆଧାରହୀନ ବୋଲି ନେଉଥଲେ । ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ମଧ୍ୟ ସେ ଅସ୍ବୀକାର 
କରୁଥିଲେ, ହେଲେ ଏଥପାଇଁ ସେ ସେପରି କିଛି ମୌଳିକ ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା କରିନାହାନ୍ତି । 
ପରନୁ ରାୟଙ୍କର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ତାଙ୍କର ଞ୍ଞାନମୀମାଂସା ଓ ତର୍ତ୍ରମୀମାଂସାର ପରିଣାମ 
କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ଥଲେ ଅନୁଭବବାଦୀ ତଥା 
ଯଥାର୍ଥବାଦୀ ଓ ତତ୍ତମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ଥଲେ ଭୌତିକବାଦୀ | 


ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ରନ୍ଦ୍ରିୟଜନ୍ୟ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ତଥା ଅନୁଭବକୁ ସେ ମୁଖ୍ୟ ସ୍ଥାନ 
ଦେଉଥୁଲେ । ମନୁଷ୍ୟ ନିଜର ରହ୍ଦ୍ରିୟ ସାହାଯ୍ୟରେ ତା'ର ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ ଥବା ଜଗତକୁ 
ଜାଣେ । ବସ୍ତୁ ଜଗତ ବ୍ୟତୀତ ଏପରି କୌଣସି ଅନ୍ଯ ଜଗତ ନାହିଁ, ଯାହା ମଣିଷର 
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ଛଜ୍ଚେୟ | ବସ୍ତୁତଃ ଆମର ଅନୁଭୂତି ଓ ତର୍କବୁବି ଜନିତ ଅନୁମାନ ହିଁ ଆମ ଜ୍ଞାନର ମୂଳ 
ଭିରି । ରଶ୍ଵର ବା ସେପରି କିଛି ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତି ବା ସତ୍ତାକୁ ଆମର ଇନ୍ଦ୍ରିଯଜନ୍ଯ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଦ୍ାରା ବା ତର୍କବୂଦ୍ଧି ବିଶ୍ଲେଷଣଦ୍ଵାରା ଜାଣିହେବ ନାହିଁ । ଜ୍ଞାନର ଉତ୍ସ ଭାବେ ସେ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷକୁ ଆଧାର ଭାବେ ନେଉଥିବାରୁ ତାଙ୍କର ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ଅନୁଭବମୂଳକ ଯଥାର୍ଥବାଦ 
କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ଯାହା ବିଷୟରେ ମଣିଷ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଭାବେ ଜାଣେ ତାହାର 
ଅସ୍ତିତୃ ସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ ଯାହା ବିଷୟରେ ଜାଣିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ତାହାର ଅସ୍ତିତ୍‌ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର 


କରିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ 


ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ଆଧାର ଉପରେ ରାୟ ତାଙ୍କର ତର୍ଵମୀମାଂସାର ଭିରି ଦେଇଥୁଲେ | 
ଏହି ବିଶ୍ଵର ମୁଳତର୍ଵ ହେଉଛି ଭୌତିକ ବସ୍ତୁ ବା ପୁଦ୍ଗଳ । ଏହା ସ୍ଵରୂପତଃ ଭୌତିକ 
ଅଣୁବାଦକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଥାଏ । ଜଗତରେ ଯାହା କିଛି ଅଛି ସେସବୁ ସେହି ଭୌତିକ ବସ୍ତୁରୁ 
କ୍ରମ ବିବର୍ଭନ ଧାରାରେ ବିବର୍ଭିତ ହୋଇଛି । ଉତ୍ତଭିଦ ଜଗତ, ପ୍ରାଣୀଜଗତ ଓ ମନୁଷ୍ୟର 
ସ୍ଥିତି ଭୌତିକ ବସ୍ତୁରୁ ଉଭଭବ ହୋଇଛି । ବସ୍ତୁକୁ ଛାଡି ପ୍ରାଣୀ ବା ମନୁଷ୍ଯର ଅସ୍ତିତ୍ବ ହିଁ 
ନାହିଁ। ଭୌତିକ ପରମାଣୁ ହିଁ ସବୁର ମୂଳ, ସବୁ କିଛି ଭୌତିକ ପରମାଣୁରୁ ସମ୍ଭବ 
ହୋଇଛି । ଭୌତିକ ପରମାଣୁ ବିଶ୍ଵର ଚିରନ୍ତନ ବସ୍ତୁ, ଏହାହିଁ ସବୁ କିଛିର ଅନ୍ତିମ ଅବସ୍ଥା | 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଜୀବନ ବା ଚେତନା ଜଡବସ୍ତୁର ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅବସ୍ଥାରୁ ଉଦ୍ଭବ ହୁଏ । 
କ୍ରମବିକାଶ ଧାରାରେ ପ୍ରାଣୀ ଭିତରେ ଯେଉଁ ଭୌତିକ କୋଷର ବିକାଶ ହୋଇଛି ତାହାର 
ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅବସ୍ଥାରୁ ହିଁ ଜୀବନର ଓ ଚେତନାର ଉତ୍ତବ ହୋଇଛି । ଶାରୀରିକ ସ୍ଥିତି 
ବ୍ୟତୀତ ଚେତନାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ଥିତି ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ । ସୁତରାଂ ଏହି ବିଶ୍ଵର ଭୌତିକ ପରମାଣୁ 


ହେଉଛି ଅନ୍ତିମ ସତ୍ତା ! 
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ଭୌତିକ ପରମାଣୁ ଭାବେ ବ୍ଯାପ୍ତ ପୁଦଗଳ ହେଉଛି ଏକ ମାତ୍ର ଅନ୍ତିମ 
ସତ୍ତା | ଏହି ସତ୍୍ତାରୁ ସବୁ କିଛିର ଉପ୍ପରି । ତେବେ ପୁଦ୍ଗଳ ଯେପରି ଜଗତର ଅନ୍ତିମ ଓ 
ଅଲଶ୍ଵରୀୟ ସତ୍ତା, ସେହିପରି ଅପରିବର୍ଭନୀୟ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ହିଁ ଜଗତର ସ୍ଵରୂପ । 
ସୁତରାଂ ରାୟଙ୍କ ମତରେ ଜଗତର ସକଳ ବସ୍ତୁ ଓ ଘଟଣା ସମୂହକୁ ଭୌତିକବାଦ ଓ 
ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ଧାରାରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ସମ୍ଭବ । ଏହି ଜଗତରେ ଏପରି କୌଣସି 
ବସ୍ତୁ ବା ଘଟଣା ନାହିଁ ଯାହା ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମର ବିରୁଦ୍ଧ ଅଟେ । ମଣିଷ ନିଜର 
ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ, ପରୀକ୍ଷଣ ଓ ବିଶ୍ଲେଷଣ ମାଧ୍ୟମରେ ସକଳ ବସ୍ତୁ ତଥା ଘଟଣାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କରିଥାଏ ! ସକଳ ଘଟଣାର କେବଳ ପ୍ରାକୃତିକ କାରଣକୁ ହିଁ ଅନୁଧ୍ୟାନ କରିବାଦ୍ବାରା 
ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ହୋଇଥାଏ । ପ୍ରାକୃତିକ ଶଂଖଳା କୌଣସି ଅଲୌକିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା ନୁହେଁ ବା 
କୌଣସି ଚମକ୍କାରିତା ନୁହେଁ । ଏହା ସଂପୂର୍ଣ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ । ଜଟିଳ ପ୍ରକୃତିକୁ ସୂକ୍ଷ୍ମ ବିଶ୍ଲେଷଣ 
ଓ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣଦ୍ଧାରା ପ୍ରାକୃତିକ ଶୁଂଖଳାକୁ ଜାଣିବା ସମ୍ଭବ | ଏପରି କୌଣସି ଚମକ୍କାରିତା 
ନାହିଁ ଯାହାଦ୍ଵାରା ପ୍ରାକୃତିକ ଶୃଂଖଳାକୁ ଉଲଂଘନ କରିହେବ । ଇନ୍ଦରିୟାତୀତ ସତ୍ତାରେ 
ବିଶ୍ଵାସ କରି ଜଗତର ରହସ୍ଯାମ୍ବକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ଅଯଥାର୍ଥ 
ମନେ ହୁଏ । 


ରାୟଙ୍କର ଏହି ବିଚାର ଭୌତିକବାଦୀ ଦର୍ଶନ ସହ ସମତାଳ ଯୁକ୍ତ । ତେବେ ଏକ 
ସମୟରେ ଭୌତିକବାଦ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଦୁଇଟି ସମସ୍ୟାକୁ ନେଇ ଅଭୌତିକ ସିବ୍ଧାନ୍ତର 
ଅବତାରଣା ହୋଇଥଲା ଓ ଭୌତିକବାଦକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରାଯାଉଥୁଲା। ଭୌତିକ ବସ୍ତୁକୁ 
ଜଡ ନିଆଯିବାଦ୍ଵାରା ଗତିଶୀଳତାକୁ ବ୍ଯାଖ୍ୟା କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ବୋଲି ଚିନ୍ତା 
କରାଯାଉଥୁଲା | ଯୁକ୍ତି ଥୁଲା ଯେ ସକଳ ବସ୍ତୁ ସତ୍ତା ଅଣୁଦ୍ଧାରା ଗଠିତ ଓ ଅଣୁ ସକଳ 
ଅବିଭାଜ୍ୟ, ବାସ୍ତବ ଓ ଗତିହୀନ । ସେମାନଙ୍କୁ ଗତିଶୀଳ କରିବାକୁ ଏକ ବାହ୍ଯସତା 
ଆବଶ୍ୟକ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅବିଭାଜ୍ୟ ଅଣୁ ସକଳ କେବେହେଲେ ସ୍ବୟଂ ଗତିଶୀଳ ନୂହଁନ୍ତି ଓ 
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ସେମାନଙ୍କୁ ଗତିଶୀଳ କରିବାରେ ବାହ୍ଯ ଶକ୍ତି ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ । ଜଗତରେ ଥବା ଗତିକୁ 
ଭୌତିକବାଦ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିପାରିବ ନାହିଁ । ଏହି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଭୌତିକବାଦୀ ବିଚାରକମାନେ 
କଳ୍ପନା କଲେ ଯେ ଭଶ୍ଵବର ବସ୍ତୁସତ୍ତାକୁ ଗତିଶୀଳ କରାଇଛନ୍ତି । ସେହିପରି ମାନସିକ କ୍ରିୟା, 
ଚେତନା ଇତ୍ୟାଦିକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାରେ ଭୌତିକ - ଦର୍ଶନ ଅସମର୍ଥ ବୋଲି ଭାବାନା 
ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଥିଲା । ବସ୍ତୁ ହେଉଛି ଚେତନା - ରହିତ ଓ ଯାହା ଚେତନାରହିତ ତାହା 
‘ପାଖରେ ମାନସିକ କ୍ରିୟା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ପ୍ରାଣୀ ସକଳ ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ଚେତନ ଯୁକ୍ତ, 
ସୁତରାଂ ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଥବା ଚେତନା ବସ୍ତୁଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ ଭିନ୍ନ । ଶରୀର ଭୌତିକ 
ଯାହାର ବିସ୍ତୃତି ରହିଛି, କିନ୍ତୁ ମାନସିକ କ୍ରିୟା ଅଭୌତିକ ଯାହାର ବିସ୍ତୃତି ନାହିଁ । 
ମନୁଷ୍ୟ ଦୁଇଟି ସତ୍ତାର ସଂଯୋଗ, ଶରୀର ଓ ଆମ୍ବା ବା ମନ । ମନ, ଯାହା ଚେତନ, 
ତାହା ଶରୀର ଭଳି ସତ୍ତାଯୁକ୍ତ, ତେବେ ତାହାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଓ ସଂପୂର୍ଣ ଅଭୌତିକ । 
ଅତୀତରେ ମାଟି, ପଥର, ପାଣି, ଲୁହା, ଇତ୍ୟାଦି ଥଲା ବସ୍ତୁ ଯାହା ଚେତନା ରହିତ । 
ସେଗୁଡିକ ଜଡ ସତ୍ତା ଥିବାରୁ ଚିନ୍ତାକରିବା, ଅନୁଭବ କରିବା, କାମନା କରିବା ଇତ୍ୟାଦି 
ମାନସିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା ସେମାନଙ୍କ ପାଖରେ ସଂଭବ ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ମାନସିକ କିୟା ଥୁବା 
ପ୍ରାଣୀ ସକଳ ଭିତରେ ଚେତନ ସତ୍ତା ରହିଛି ଓ ଚେତନ-ସତ୍ତା ଶରୀରଠାରୁ ଏକ ଭିନ୍ନ 
ସରା । ଚେତନ-ସତ୍ତା ବା ଆମ୍ବା ପ୍ରାଣୀର ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ରହିବା ସମ୍ଭବ | ଆମ୍ବାର ଅସ୍ତିତ୍ବ, 
ସ୍ଵରୂପ ଓ ଅମରତ୍ଵ ନେଇ ନାନା ଧର୍ମମାନଙ୍କରେ କେତେ କେତେ କଳ୍ପନାର ଚିତ୍ର ରହିଛି । 
ତେବେ ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନର କଷଟିରେ ଏସବୁ କେବଳ କଳ୍ପନା, ଏହା ପଶ୍ଚାତରେ କୌଣସି 
ଅନୁଭବାମ୍‌କ ଆଧାର ନାହିଁ । ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶଦ୍ଵାରା ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଛି ଯେ 
ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ବର୍ଷର ଜୈବିକ ବିବର୍ଭନ ପ୍ରକିୟାରେ ବସ୍ତୁସତତାରୁ ଜୀବନର ଉପ୍ପଭି ହୋଇଛି । 
ଜଡ ବସ୍ତୁରୁ ପାରିପାର୍ଶ୍ବିକ ପ୍ରଭାବ ଓ କ୍ରମ ବିବର୍ରନ ଯୋଗୁଁ ଉଦ୍ଭିଦ, ଜୀବନ ଓ ପରେ 
ମନର ବିକାଶ ହୋଇଛି । ସୁତରାଂ ମନ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା ନୁହେଁ, କିମ୍ବା ମଣିଷ ଦେହ ଓ 
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ମନ ଦୁଇଟି ପୂଥକ୍‌ ସତ୍ତାର ସଂଯୋଗ ନୁହେଁ । ବରଂ ଶରୀର ଭିତରେ ଥବା ମସ୍ତିଷ୍ଠ 
ଜନିତ କ୍ରିୟାର ପରିଣାମ ହେଉଛି ଚେତନା । ମସ୍ତିଷ୍ଠର କୋଷ ସକଳର କ୍ରିୟା ଥବା 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିର ଚେତନା ରହିଥାଏ ।! ମସ୍ତିଷ୍ଠର କ୍ରିୟା ବନ୍ଦ ହୋଇଗଲେ ଚେତନାର 
ବିଲୁପ୍ତି ଘଟେ । ମସ୍ତିଷ୍ଠ ଏକ ଜଡ ସତ୍ତା, ଏହି ସତ୍ତାର କାର୍ଯ୍ୟକାରିତା ହେଉଛି ମାନସିକ- 
କ୍ରିୟା । ସୁତରାଂ ମନ ଏକ ପୃଥକ ସତ୍ତା ନୁହେଁ ବା ଶରୀର ବ୍ୟତୀତ ଏହାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅସ୍ତିତ୍ବ 
ହିଁ ନାହିଁ । ବସ୍ତୁତଃ ଜଣେ ଭୌତିକବାଦୀ ପାଇଁ ଚେତନାକୁ ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରିବା ଅସମ୍ଭବ 
ନୁହେଁ । ସେହିପରି ବସ୍ତୁ ଓ ଅଣୁର ଗତିଶୀଳତାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ଭୌତିକବାଦୀ ପାଖରେ 
ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଣୁ ଅଫୁରନ୍ତ ଉର୍ଦା ବା ଶକ୍ତିର (!n€୮gy) ଉସ ଅଟେ | 
ବସ୍ତୁତଃ ବସ୍ତୁ ହେଉଛି ଶକ୍ତିଯୁକ୍ତ ଗତିଶୀଳ- ବସ୍ତୁ (matter-in-motion)ାସୁତରାଂ 
ବସ୍ତୁକୁ ପ୍ରଥମରେ ଗତିଶୀଳ କରିବା ପାଇଁ କୌଣସି ବାହ୍ୟ ଶକ୍ତିର ଆବଶ୍ୟକତା ହିଁ ନାହିଁ । 
ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ ଭୌତିକବାଦ ଗତିଶୀଳତା ଓ ମାନସିକ କ୍ରିୟାକୁ ବୁଝାଇବାରେ 
ଅସମର୍ଥ ବୋଲି ଅଧ୍ଯାମ୍ବବାଦ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ବିଚାରଥୁଲା ତାହା ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନର 
ବିକାଶ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଅବାନ୍ତର ମନେ ହୁଏ । ଗତିଶୀଳତା, ମନ ଓ ମାନସିକ କ୍ରିୟାକୁ 
ଭୌତିକବାଦ ପରିସରରେ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ବୁଝାଇବା ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 
ରାୟଙ୍କର ବିଚାରରେ ଭୌତିକ ପରମାଣୁର ସଂଯୋଗ ଓ ସମୁଙ୍ଚୟର ପରିଣାମ 
ହେଇଛି ବିଶ୍ଵ । ଏହି ସଂଯୋଗ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ଆଧାରରେ ହିଁ ସଂପର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥାଏ, 
ଏଥୁପାଇଁ କୌଣସି ସ୍ରଷ୍ଟା ବା ସଂଚାଳକଙ୍କର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ । ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ 
ଜଗତର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ଶଶ୍ଵର ବା ଦୈବୀଶକ୍ତିକୁ ଗ୍ରହଣ କରେ ନାହିଁ, କାରଣ 
ରଶ୍ଵର ବା ଦୈବୀ ଶକ୍ତିର ଭାବନା କୌଣସି ବସୁୁନିଷ୍ଠ ବା ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନଦଣ୍ଡରେ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ରାୟଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନସିକତା 
ଆଧାରରେ ବିକଶିତ ହୋଇଥଲା । ଏଥରେ ଭଶ୍ଵର ବା କୌଣସି ଅଲୌକିକ ସତ୍ତାର 
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ପରିକଳନା ନାହିଁ । ଭଶ୍ଵର, ଆମା, ପୂୁନର୍ଜନ୍ନ ଆଦି ସମସ୍ତ ଆଧ୍ୟଭୌତିକ ସଭା କେବଳ 
ପ୍ରାଚୀନ ଯୁଗର ବିଶ୍ଵାସ ମାତ୍ର । ଏଗୁଡିକର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ କୌଣସି ବୈଜ୍ଞାନିକ ଆଧାର 


ନାହିଁ। 


ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣାମାନଙ୍କର ଅନ୍ବେଷଣ, ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ଓ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ଭୌତିକବାଦ ଏକ ମୌଳିକ ବିଚାର ଅଟେ । ଏହାନୁଯାୟୀ ଅସ୍ତିତ୍‌ଥବା ସକଳ ପଦାର୍ଥର 
ମୂଳ ହେଉଛି ବସ୍ତୁ ବା ପୁଦ୍ଗଳ | ଜଗତରେ ଯାହା କିଛି ଅଛି ସେ ସବୁ ବସ୍ତୁ ଓ ଭୌତିକ 
ଅଣୁର ରୂପାନ୍ତର ମାତ୍ର । ଏହି ରୂପାନ୍ତର ପ୍ରକ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତିରେ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଶୃଖଳା ଆଧାରରେ 
ସଂଘଟିତ ହୋଇ ଥାଏ । ବିଶ୍ଵ ଭୌତିକ ବସ୍ତୁ ଓ ତାହାର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ନିୟମଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ | 
ସୁତରାଂ ପ୍ରକୃତି ହେଉଛି ଏକ ମହା ସମଷ୍ଚି ଓ ଏହି ସମଷ୍ଚିର ଅଂଶ ହେଉଛି ମନୁଷ୍ୟ । 
ପ୍ରକୃତିର ଉର୍ତ୍ବରେ କୌଣସି ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସଭାର ସମ୍ଭାବନା ହିଁ ନାହିଁ । ଅତିପ୍ରାକୃତିକ 
ସତା କେବଳ ମଣିଷ ମନର କଳ୍ପନା ମାତ୍ର । ଭୌତିକ ବସ୍ତୁ ଓ ତାର ଗତିଶୀଳତାରୁ 
ପ୍ରାକୃତିକ ରୂପାନ୍ତର କୋଟି କୋଟି ବର୍ଷ ଧରି ହୋଇ ଆସିଛି । କାର୍ଯ୍ୟଟକାରଣ ଜନିତ ଏକ 
ଅନନ୍ତ ଶ୍ୁଂଖଳା ମଧ୍ୟ ଦେଇ ଜଡ ବସ୍ତୁର ସଂଯୋଗ ଓ ସଂଘାତ ମଧ୍ଯରୁ ପ୍ରାକୃତିକ ରୂପାନ୍ତର 
ହୋଇଆସିଛି । ଏହି ରୂପାନ୍ତର ଓ ବିବର୍ଭନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ମଧ୍ୟ ଦେଇ ନିରନ୍ତର ଭାବରେ ନୂଆ 
ନୂଆ ଲକ୍ଷଣଯୁକ୍ତ ଗୁଣର ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି | ମଣିଷ ଓ ପ୍ରାଣୀ ଜଗତ ମଧ୍ଯ ଏହି ରୂପାନ୍ତର 
ଓ ବିବର୍ଗନ ପ୍ରକ୍ରିୟାର ପରିଣାମ ମାତ୍ର । ଜୀବନ ଓ ଚେତନାର ବିକାଶ ବହୁ ପରେ 
ଭୌତିକ ବସ୍ତୁର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅବସ୍ଥାରୁ ହିଁ ସୃଷ୍ତ ହୋଇଛି । ରାୟ ଭୌତିକବାଦର ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ 
ପ୍ରାୟତଃ ଗ୍ରହଣ କରି ଯାଇଛନ୍ତି ଓ ସେହି ମାନଦଣ୍ଡରେ ସକଳ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତୀ ଯଥା 


ଭଶ୍ଵର, ଆମା, ଦେବୀ - ଦେବତା ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରିଛନ୍ତି । 
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ଜଗତର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ରହିଥବା ଭୌତିକବାଦ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଏକ ଅତି ପ୍ରାଚୀନ 
ତତ୍ତ୍ଵ ଓ ସେହି ତତ୍ତର ରାୟ ହେଉଛନ୍ତି ଏକ ବିଶିଷ୍ଠ ପୃଷ୍ଠପୋଷକ । ତାଙ୍କର ରଚିତ 
“ ମାଟେରିଆଲିଜିମ୍‌ ” ପୁସ୍ତକରେ ପ୍ରାଚ୍ୟ ଓ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦର୍ଶନରେ ଭୌତିକବାଦର ଏୀତିହାସିକ 
ବିକାଶକୁ ସେ ବିସ୍ତୃତ ଭାବରେ ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । ଭୌତିକବାଦ, ପ୍ରକୃତିବାଦ, 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ପରସ୍ପର ସହ ସୁସଂହତ ଓ ଦର୍ଶନର ଇତିହାସରେ ଏହାର ବିସ୍ତୃତ ଅଲୋଚନା 
ତାର୍ବିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ହୋଇଥବା ଦେଖାଯାଏ । ତେବେ ଯେଉଁ ଯୁଗରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ 
ଓ ବିଶ୍ଳେଷଣର ଅବକାଶ ନ ଥୁଲା ସେ ଯୁଗରେ ଭୌତିକବାଦ, ପ୍ରକୃତିବାଦ ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର 
ବିପରୀତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଯଥା ଅଧ୍ଯାମବବାଦ, ଦୈବୀବାଦ ଓ ରଶ୍ଵରୀୟ ବ୍ଯବସ୍ଥାର ବିଚାର 
ତାର୍ବିକ ସ୍ତରରେ ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା । କିନ୍ତୁ ଆଧୁନିକ କାଳରେ ବିଜ୍ଞାନର ଯେଉଁ 
ଅଭୂତପୂର୍ବ ବିକାଶ ହେଲା ତାହା ଫଳରେ ଭୌତିକବାଦ ଓ ତତ୍‌ ସଂଲଗ୍ନ ବିଚାର ଗୁଡିକ 
ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ଭାବେ ଅଧବକରୁ ଅଧକ ଦୃଢୀକରଣ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ଭଶ୍ଵରୀୟ ସୃଷ୍ଟି ତର୍ତବରୁ 
ନିସୃତ ଅବତାରବାଦ, ଦୈବୀବାଦ, ଆମା, କର୍ମଫଳବାଦ, ସ୍ର୍ଗ ନର୍କ, ଚ଼ମକ୍ାରିତା 
ଇତ୍ୟାଦି ଭାବନା ଗୁଡିକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନର ମାନଦଣ୍ଡରେ ଅବାନ୍ତର ମନେ ହେଲା। 
ଏଗୁଡିକ କେବଳ ପରଂପରାଗତ ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ମାତ୍ର । ଏହି ସବୁ ବିଶ୍ଵାସ ପଶ୍ଚାତରେ 
କୌଣସି ଯୁକ୍ତିଗତ ବା ଅନୁଭୂତିମୂଳକ ଭିତ୍ତି ନାହିଁ । 


ବସ୍ତୁତଃ ଜ୍ଞାନମୀମାଂସା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ରାୟ ଏକ ଅନୁଭବମୂଳକ ଯଥାର୍ଥବାଦ ଓ 
ତତ୍ତମୀମାଂସା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଭୌତିକବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ପରିଣାମତଃ ସକଳ ପ୍ରକାର 
ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ଓ ଅଲୌକିକ ଭାବନାକୁ ଆଧାରହୀନ ବୋଲି ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ସଭ୍ୟତାର 
କ୍ରମବିକାଶ ଧାରାରେ ପ୍ରାଥମିକ ଅବସ୍ଥାରେ ଲୋକମାନେ ନିଜର ଅଜ୍ଞାତା ଯୋଗୁଁ ପ୍ରାକୃତିକ 
ଶକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ଦେବତ୍ଵ ଆରୋପ କରି ଆରାଧନା କରୁଥିଲେ । ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ର ବାୟୁ, ଅଗ୍ନି, 
ଜଳ ରତ୍ୟାଦି ପ୍ରାକୃତିକ ଭଲ୍ତିମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ ସେମାନଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ଅତି ସୀମିତ ଥଲା, 
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ଫଳରେ ସେମାନଙ୍କୁ ଦେବତା ଭାବେ କଳ୍ପନା କରିଥିଲେ ! ସାଧାରଣ ବିଶ୍ଵାସ ଥୁଲା ଯେ 
ସେହି ଦେବତାମାନଙ୍କର କରୁଣାରୁ ହିଁ ସୁଖ, ସମୃି, ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ ଓ ସୁରକ୍ଷା ମିଳିପାରିବ । 
ନାନା ମନସ୍ତାର୍ବିକ କାରଣରୁ ବିଭିନ୍ନ ଦେବଂଦେବୀ ପୂଜା ଧାର୍ମିକ - ଚେତନା ଭାବରେ 
ସମାଜରେ କାଳକ୍ରମେ ବିକାଶଲାଭ କଲା ¦ ଏହା ବିଶ୍ଵାସ କରାଗଲା ଯେ ଦେବୀ - 
ଦେବତା ମଣିଷ ପରି ଶରୀରଯୁକ୍ତ ଓ ସୁଗୁଣ ସଂପନ୍ନ । ତେବେ ମଣିଷଠାରୁ ସେହି 
ଦେବୀ-ଦେବତାଗଣ ବହୁ ଗୁଣରେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଓ ବହୁ ମହତ ଗୁଣର ଅଧ୍ବକାରୀ | ମଣିଷପରି 
ସେମାନଙ୍କର ଶାରୀରିକ ଓ ମାନସିକ ସ୍ଵଭାବ ରହିଛି, କିନୁ ମଣିଷ ତୁଳନାରେ ସେମାନେ 
ବହୁ ଶକ୍ତବାନ ଓ ସୁଗୁଣଯୁକ୍ତ । ମଣିଷର ଶକ୍ତି ସୀମିତ, କିନୁ ଦେବତାର ଗୁଣ ଅପରିସୀମ, 
ମଣିଷର ନୀତିବୋଧ ସଙ୍କୁଟିତ କିନୁୁ ଦେବତାର ଗୁଣ ଅତି ବ୍ଯାପକ । 


ପୁନଶ୍ଚ ମଣିଷ ନିଜର ଅଜ୍ଞତା ଯୋଗୁଁ ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣା ସକଳକୁ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ 
ପୁଟ ଦେଇ ବୁଝିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛି । ଗୋଟିଏ ଯୁଗର ବିଶ୍ଵାସ ପରବର୍ରୀ ଯୁଗରେ 
ବ୍ୟବସ୍ଥିତ ଭାବେ ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇଛି । ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାରେ ଓ ବିଭିନ୍ନ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଧାର୍ମିକ 
ଚେତନା କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ବିଚାରକଙ୍କର କଛ୍ଛନା ଦେଇ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ରୂପ ନେଇଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଧର୍ମ ଏକ ସଂସ୍ବାରବାଦୀ ଓ ନୀତିନିଷ୍ଷ ଆବେଦନ ମାଧ୍ୟମରେ ମହତ୍ତର ଜୀବନ ପାଇଁ 
ଜନମାନସକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି । ଏହା କାଳକ୍ରମେ ଜନଗଣଙ୍କ ଭିତରେ ପ୍ରସାର ଲାଭ କରି 
ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂହତି ସ୍ଥାପନ କରିଛି । ମଣିଷ ମଣିଷ ଭିତରେ ଥିବା ସମ୍ବନ୍ଧ ପରି ଇଶ୍ଵର - 
ମଣିଷ ଭିତରେ ନାନା ସମ୍ବନ୍ଧର ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି । ନାନା ମନସ୍ତାତ୍ଵିକ କାରଣରୁ 
ପବିତ୍ର ବସ୍ତୁ, ପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତାମାନଙ୍କୁ ଇଶ୍ଵର, ବହୂ ଇଶ୍ଵରବାଦ, ଏକେଶ୍ଵରବାଦ ଆଦି 
କଳନା ସାମାଜିକ କ୍ରମବିକାଶ ଦେଇ ଉତ୍ତବ ହୋଇଛି । ମଣିଷ ନିଜ କଳନାର ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
ଭୟ କରିଛି ଓ ଆରାଧନା କରି ଉପହାର ପ୍ରଦାନ କରି ସନୁଷ୍ଠ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛି | 
ଜୀବନର ସୁଖ ଦୁଃଖ, ଭଲ-ମନ୍ଦ ଇଦ୍ୟାଦି ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତାଦ୍ଵାରା ଯେ ନିୟନ୍ତ୍ରତ ଏହି 
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ଭାବନା ଗ୍ରହଣ କରି ସେଥୁପାଇଁ କେତେ କେତେ ପୂଜା - ଆରାଧନାର ପରଂପରା ସୃଷ୍ଟି 
କରିଛି । ଏହି ସବୁ କାଳକ୍ରମେ ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ମିଶି ମଣିଷର ସାଂସ୍କୃତିକ 
ପରଂପରାର ଅବିଛେଦ୍ୟ ଅଙ୍ଗ ହୋଇଯାଇଛି । 


ମୋଟ ଉପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ମଣିଷ ନିଜର ଅଜ୍ଞତା ଓ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମରାଜିକୁ 
ବୁଝିବାରେ ଅସମର୍ଥତା ଯୋଗୁଁ ଭଶ୍ଵର ଜନିତ ଆଧ୍ୂଭୌତିକ ଓ ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତାକୁ କଳନା 
କରିଛି । ମନୁଷ୍ୟ ଯେପରି କିଛି ଉଦେଶ୍ୟଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହୋଇ କିଛି ବସ୍ତୁର ନିର୍ମାଣ 
କରିଥାଏ, ସେହିପରି ଇଶ୍ଵର କୌଣସି ବିଶେଷ ଲକ୍ଷ୍ଯ ହାସଲ କରିବାକୁ ଏହି ବିଶ୍ବକୁ 
ନିର୍ମାଣ କରିଛନ୍ତି । ମନୁଷ୍ୟ ଯେପରି ନିଜର ଜ୍ଞାନ, ଶକ୍ତି ଓ କ୍ରିୟାଦ୍ଵାରା କିଛି ଉପଯୋଗୀ 
ବା ସୁନ୍ଦର ବସ୍ତୁ ନିମାଣ କରିଥାଏ, ସେହିପରି ଏହି ବିଶାଳ ବିଶ୍ଵକୁ ସର୍ଜନା କରିବା 
ପାଇଁ ଛଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଅସୀମ ଜ୍ଞାନ ଓ ଶକ୍ତି ମଣିଷ ଆରୋପ କରିଛି । ସୁତରାଂ ଏକେଶ୍ଵରବାଦ 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସର୍ବଞ୍ଞ ଓ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ବୋଲି କହିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି କଳ୍ପନା 
ନିହିତ ରହିଛି । ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ ଓ ସୁଗୁଣକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ ମନୁଷ୍ୟ 
ପାଖରେ ଯେଉଁ ଗୁଣ ସୀମିତ ଅଂଶରେ ରହିଛି ସେହି ସୁଗୁଣ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି ଅସୀମ ମାତ୍ରାରେ 
ଆରୋପ କରାଯାଇଛି । ବସ୍ତୁତଃ ରାୟ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀମାନଙ୍କ ପରି ଛଶ୍ଵର 
ଭାବନା ଯେ ମଣିଷର କଳ୍ପନା-ପ୍ରସୂତ ଏହା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ଏକ ସମୟରେ ବହୁ ଦେବ- 
ଦେବୀବାଦର ଭାବନା ଥଲା ଓ ବୌବ୍ଧିକ ବିକାଶ ଓ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନରୁ ଏକେଶ୍ଵରବାଦର 
ଭାବନା ବେଶ୍‌ ଆକର୍ଷଣୀୟ ମନେ ହେଲା । ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସର କ୍ରମ ବିକାଶକୁ ଦର୍ଶାଇବା 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ରାୟ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ 
ଭୌତିକବାଦ, ଅନୁଭବମୂଳକ ଯଥାର୍ଥବାଦ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ପରିଣାମ କହିଲେ 


ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 
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ରାୟଙ୍କର ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ତାଙ୍କ ଚରମ ମାନବବାଦର ମଧ୍ଯ ଏକ ପରିଣାମ | ତେବେ 
ରାୟ ଦାର୍ଶନିକ ମୀମାଂସା ଅପେକ୍ଷା ସମାଜ ଦର୍ଶନ ଉପରେ ଅଧକ ସୁଚିନ୍ତିତ ବିଚାର ବ୍ୟକ୍ତ 
କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କର ସମାଜ ଦର୍ଶନ ମୁଖ୍ୟତଃ ଚରମ ମାନବବାଦ ଭାବରେ ସ୍ୀକୃତ । 
ଗଣତନ୍ତ, ସାମ୍ୟବାଦ ଓ ନୈତିକତାକୁ ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ଭିଭି ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ତାଙ୍କ 
ଚରମ ମାନବବାଦର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଥଲା । ଏହି ମାନବବାଦର ଏକ ରୂପରେଖ ସେ ପରିବର୍ରୀ 
ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥଲେ | ତାଙ୍କର ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀ ଚେତନାରୁ ତାଙ୍କର ମାନବବାଦର 
ବିକାଶ ହୋଇଛି । ମାନବବାଦୀ ଜୀବନଦର୍ଶନ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସତ୍ଯ-ଅନ୍୍‌ଷଣ ଜନିତ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗା ଓ ବ୍ୟକ୍ତି-ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଜନିତ ମୂଲ୍ୟଚୟ ତାଙ୍କ ବିଚାରରେ 
ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ନେଇଛି । ଜୀବନର ଗୁଣାମୂକ ବିକାଶ ପାଇଁ ନୈତିକ ମୂଲ୍ଯୟଚୟ ଯେ 
ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ଏହାକୁ ତାଙ୍କ ମାନବବାଦୀ ଦର୍ଶନରେ ସାର୍ବଜନୀନ ରୂପ ଦିଆଯାଇଛି । 
ମୋଟ ଉପରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ, ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗ୍‌ ମାନବବାଦ ଓ ସାର୍ବଜନୀନ 
ନୈତିକ ମୁଲ୍ୟଚୟ ତାଙ୍କ ବିଚାରର ମୌଳିକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । 
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ସହାୟକ ଗ୍ରନ୍ମନସୂଚୀ 


1. 


Anthology of M.N Roy’s Writings : Essence of Royism, 
ସଂକଳନଙ- ଜି.ଡି.ପାରିଖ, ପ୍ର ନବ ଜାଗୃତି ସମାଜ, ବମେ । 

Radical Humanism 

ଲେ- ଭି.ଏମ. ତାରକୂଣ୍ଡେ 

ପ୍ର.ଅଜନ୍ତା ପବ୍ଲିକେଶନସ, ଦିଲ 

New Humanism 

ଲେ . ଡି.ଡି. ବାନ୍ଦିଷ୍ଟେ 

ପ୍ର.ନିଉ ଏଜ ଇଣ୍ଟରନେସନାଲ ଲିମିଟେଡ, ନୂଆ ଦିଲ 

MN Roy’s New Humanism and Materialism 

ଲେ. ଡକ୍ଟର ରମେନ୍ଦ୍ର, 


ପ୍ର ବୁଵ୍ଧିବାଦୀ ଫାଉଣ୍ଡେସନ, ପାଟଣା | 


ଏ 6. 
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୭.୩ ପେରିୟାର 
, (କ) 


ଇ.ଭି. ରାମସ୍ବାମୀ ନାଇକର ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ପେରିୟାର ଭାବରେ ସୁପରିଚିତ 
ହେଲେ । ପେରିୟାର ଏକ ଉପାଧ୍ବ ଯାହାର ତାପୂଯ୍ୟ ହେଉଛି ମହାନ୍‌ । ତାଙ୍କୁ ତାଙ୍କର 
ସମର୍ଥକ ମାନେ ଥାନ୍ନାଇ ପେରିୟାର ବୋଲି ମଧ୍ଯ ସମ୍ମବୋଧ୍ଵତ କରିଥାନ୍ତି | ଥାନ୍ସାଇ ଅର୍ଥ 
ଜନକ ଓ ପେରିୟାର ଅର୍ଥ ମହାନ୍‌ । ସାମାଜିକ କ୍ରାନ୍ତି ଆଣିବାରେ ସେ ତାମିଲନାଡୁରେ 
ଯେଉଁ ସଂସ୍ଟାରବାଦୀ କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀର ପ୍ରଚାର କରିଥିଲେ ତାହା ଏକ ଗଣ ଆନ୍ଦୋଳନର ରୂପ 
ନେଇଥଲା ଓ ସେଥୁପାଇଁ ସେ ପେରିୟାର ନାମରେ ଜାତୀୟ ଓ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସ୍ତରରେ 
ପରିଚିତ ହେଲେ । ପେରିୟାରଙ୍କ ଜନ୍ମ ୧୮୭୯ ମସିହାରେ, ତାମିଲନାଡୁର ଇରୋଡଠାରେ । 
ତାଙ୍କର ବାପା ଜଣେ ସାଧାରଣ ବ୍ୟବସାୟୀ ଥିଲେ ଓ ନିଜ ଜାତି ଭିତରେ ବେଶ୍‌ ପରିଚିତ 
ଥିଲେ | ତେବେ ପେରିୟାର ପଞ୍ଚମ ଶ୍ରେଣୀରେ ପଢୁଥିବା ବେଳେ ତାଙ୍କର ପାଠ ପଢା ବନ୍ଦ 
ହୋଇଥଲା ଓ ସେ ବ୍ୟବସାୟରେ ବାପାଙ୍କୁ ସହଯୋଗ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ | ବ୍ୟବସାୟରେ 
କିଛିଟା ସଫଳତା ସହ ଆର୍ଥକ ଦୃଷ୍କିରୁ କିଛି ସ୍ଚଚ୍ଥଳ ହୋଇ ପାରିଥୂଲେ । ପାରିବାରିକ 
ପ୍ରଭାବରେ ସେ ପିଲାଟି ସମୟରୁ ଥଲେ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ବିଚାର ସଂପନ୍ନ ଓ ଗୋଟିଏ ସମୟରେ 
ସେ ଗୁହ ଛାଡି ସନ୍୍ୟାସ ଗ୍ରହଣକରି ଚାଲି ଯାଇଥିଲେ | ସେ କାଶିରେ ରହୁଥିବା ସମୟରେ 
ସେଠାରେ ଓ ଅନ୍ୟ ପୂଜାପୀଠମାନଙ୍କରେ ଯେଉଁ ପ୍ରକାରର ଘଟଣାମାନ ଦେଖୁଥିଲେ ତାହା 
ତାଙ୍କର ମନରେ ଗଭୀର ରେଖାପାତ କରିଥଲା । ପୂଜା, ଆରାଧନା କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ଓ 
ତଥାକଥତ ଅଧାମବବାଦୀମାନଙ୍କର ସ୍ବାର୍ଥପର ଓ ଅଶୋଭନୀୟ କାର୍ଯ୍ୟ ଦେଖୁ ସେ ସେହି 
ଜୀବନଧାରା ପ୍ରତି ବିତସ୍କହ ହୋଇ ପୁନଶ୍ଚ ନିଜର ଘରକୁ ଫେରି ଆସିଥିଲେ । ଘରକୁ 
ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ଭଗନ କରି ସେ ପରିବାରର ବ୍ୟବସାୟ କାର୍ଯ୍ୟ ଦେଖବା ସହ ସମାଜ ସେବା ପ୍ରତି 
ଆଗ୍ରହୀ ହେଲେ | 
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ସେହି ସମୟରେ ଦେଶରେ ରାଜନୈତିକ ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇଁ ଯେଉଁ ଆନ୍ଦୋଳନ 
ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥଲା ସେଥୁରେ ସକ୍ରିୟ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରି ୧୯୧୯ରେ କଂଗ୍ରେସରେ 
ଯୋଗଦେଲେ । ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଆହ୍ବାନରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହୋଇ ସେ ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ ବିଦେଶୀ 
ବ୍ୟବହାର ବସ୍ତୁକୁ ପୋଡି ଦେଲେ । ନିଶା ନିବାରଣରେ ସକ୍ରିୟ ଭୂମିକା ନେଇଥିଲେ 
ଓ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଯୋଗ ଦେଇ ବହୁବାର କାରାବରଣ କରିଥଲେ । ତାଙ୍କର 
ନିଷ୍ଠା, ଦେଶ ସେବା ପ୍ରତି ଆନ୍ତରିକତା ଓ ସ୍ବାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନରେ ସକ୍ରିୟ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ 
ଯୋଗୁଁ ସେ ତାମିଲନାଡ଼ୁରେ କଂଗ୍ରେସ ଦଳର ସଂପାଦକ ହୋଇଥୁଲେ । 


ସେତେବେଳର ସାମାଜରେ ଯେଉଁ ଜାତିଗତ ବୈଷମ୍ୟ ରହିଥିଲା ଓ ଶୂଦ୍ର ଓ ଦଳିତ 
ମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ତଥାକଥତ ଉଚ୍ଚ ବର୍ଣ୍ଣର ଲୋକମାନଙ୍କର ଯେଉଁ ବିଦ୍ବେଷପୂର୍ଣ ମନୋଭାବ ଥୁଲା 
ତାହା ତାଙ୍କୁ ବ୍ୟଥୃତ କରୁଥଲା । ନିଜର ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଦଳିତ ପିଲାମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଯେଉଁ 
ଅଶୋଭନୀୟ ବ୍ୟବହାର ଦେଖା ଯାଉଥୁଲା ତାହା ତାଙ୍କୁ ଆଘାତ ଦେଉଥୁଲା । ଜାତିଗତ 
ବିଭେଦଓ ବୈଷମ୍ୟ ପ୍ରତି କଂଗ୍ରେସ ଦଳରେ ଥବା ଉଚ୍ଚ ଜାତିର ଲୋକମାନଙ୍କର ସ୍ପର୍ଶକାତର ଶୂନ୍ୟ 
ମନୋଭାବ ଯୋଗୁଁ ସେ କଂଗ୍ରେସ ଦଳ ତ୍ୟାଗ କରିଥିଲେ । ଧର୍ମ ଓ ଛଶ୍ବରଙ୍କ ନାମରେ 
ତଥାକଥୁତ ନୀଚ ଜାତିର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଯେପରି ଅମାନବିକ ବ୍ୟବହାର ସ୍ଵାଧୀନତା ପୂର୍ବବର୍ରୀ 
ସମୟରେ ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ଦେଖା ଯାଉଥଲା ତାହା ତାଙ୍କୁ ଗଭୀର ଆଘାତ ଦେଉଥୁଲା | 
ରାଜନୈତିକ ସ୍ବାଧୀନତା ଅପେକ୍ଷା ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ଶୁଦ୍ର ଓ ଦଳିତ ଜାତିର ଲୋକମାନଙ୍କର 
ଶୋଷଣକୁ ଦୂର କରିବା ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଅଧବକ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ୍ଣ ମନେ ହୋଇଥୁଲା । ଏହି ଶୁଦ୍ର ଓ 
ଅତିଶୁଦ୍ର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ସେ ଦ୍ରାବିଡ ବୋଲି ବିଚାରକରି ସେମାନଙ୍କର ସାମାଜିକ ଉଦ୍ାନ, ମର୍ଯ୍ୟାଦା 
ଓ ଆର୍ଥକ ବିକାଶକୁ ଧ୍ୟେୟ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଏହି ଉପଲକ୍ଷେ ୧୯ ୨ ୫ ମସିହାରେ ସେ 
“ ଆମୁ-ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଆନ୍ଦୋଳନ ” ( ସେଲଫ୍‌ ରେସପେକ୍‌ ମୁଭମେଣ୍ଟ) ନାମରେ ଏକ ସଂଗଠନ 
ସୃଷ୍ଟି କରିଥିଲେ । ସମାଜରେ ଦଳିତ, ନିଷ୍ପେସିତ ଓ ସାଧାରଣ ମଣିଷର ଆମ୍ବ-ମର୍ଯ୍ୟାଦା, 
ଅଧ୍କାର ଓ ସ୍ଵାଭିମାନ ବୃଦ୍ଧି କରିବା ହିଁ ତାଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ଯ ଥଲା। ଏହି ଲକ୍ଷ୍ଯ ନେଇ ସେ 
ତାମିଲନାଡୁରେ ଦୀର୍ଘ ଛ” ଦଶନ୍ଧିରୁ ଉର୍ବ୍ବ ଧରି ସାମାଜିକ ଚେତନାକୁ ବୃଵି କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ 
କରିଛନ୍ତି । ଗାଆଁ ଗାଆଁ ବୁଲି ଲୋକମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ, ସମତା ଓ ବ୍ୟକ୍ତି 
ମର୍ଯ୍ୟାଦାର ବାର୍ଭା ପ୍ରଚାର କରିଛନ୍ତି । ସମାଜରେ ଏକ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ 
ତାମିଲନାଡୁରେ ସେ ଜୀବନବ୍ୟାପୀ ପ୍ରୟାସ କରି ଆସିଛନ୍ତି । 
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ଏହା ସହିତ ତାମିଲନାଡୁରେ ୧୯ ୪୪ ରେ ସେ ଦ୍ରାବିଡ କାଜାଗମ ନାମରେ ଏକ 
ସଂଗଠନ ମଧ୍ଧ ସୃଷ୍ଟି କରିଥିଲେ । ଯଦିବା ଏହି ସଂଗଠନ ଦ୍ରାବିଡ ଜନଗଣଙ୍କର ସାମାଜିକ 
ମର୍ଯ୍ୟାଦାକୁ ବୃଦ୍ଧି କରିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଥଲା, ଏହା ପରବର୍ଭୀ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ରାଜନୈତିକ 
ରୂପରେଖ ନେଲା | ତାମିଲନାଡୁର ରାଜନୈତିକ ଇତିହାସରେ ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରମୁଖ ସ୍ଥାନ 
ନେଇଛନ୍ତି ସେମାନେ ପ୍ରାୟତଃ ପେରିୟାରଙ୍କ ବିଚାରଧାରାଦ୍ବାରା ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହୋଇଛନ୍ତି ବା 
ତାଙ୍କୁ ପଥପ୍ରଦର୍ଶକ ଭାବେ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । 


ପେରିୟାର କୌଣସି ବିଶ୍ଵ ବିଦ୍ୟାଳୟ ଶିକ୍ଷା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ନାହାନ୍ତି ବା ସେପରି କିଛି 
ବୌବ୍ଧିକ ଉକ୍‌ର୍ଷ ଲାଭ କରି ନାହାନ୍ତି । ତେବେ ତାଙ୍କର ସାଧାରଣ ଅନୁଭୂତିରେ ସେ ଯେପରି 
ତୀକ୍ଷ୍ଣ ବୁଦ୍ି, ପ୍ରତ୍ୟୁପ୍ୂନ୍ନ ତର୍କ ଓ ବୌଦ୍ଧିକ ଆବେଗ ସୃଷ୍ଟି କରି ପାରନ୍ତି ତାହା ତାଙ୍କୁ ବହୁ 
ସ୍ତରରେ ସ୍ଵୀକୃତି ଦେଇ ପାରିଛି । ଏକଦା କଲିକତାର ଏକ ସଭାରେ ମାନବେନ୍ଦ୍ର ନାଥ ରାୟଙ୍କ 
ପରି ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଖ୍ୟାତି ସଂପନ୍ନ ସମାଜବାଦୀ ଓ ମାନବବାଦୀ ପେରିୟାରଙ୍କୁ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦ 
ଓ ହେତୁବାଦୀ ବିଚାର ପ୍ରସାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗୁରୁ ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ବିଶେଷକରି 
ପେରିୟାର ତାଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ଲେଖା ଓ ବକ୍ତୃତା ମାଧ୍ୟମରେ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀ ଜୀବନଧାରାକୁ 
ସାଧାରଣ ଜନତା ପାଖକୁ ନେବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେ ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ଭୂମିକା ନେଇଛନ୍ତି ଏହା 
ସମସାମୟିକ ସଂସ୍କାରକମାନେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ପେରିୟାରଙ୍କ ସମୟରେ ବିଦେଶ ଯାତ୍ରା 
ଏକ କଷ୍ଟକର ବ୍ୟାପାର ଥୁଲା , ତେବେ ତାଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ ଯୋଗୁଁ ସେ ଅନେକ ବାର ବିଭିନ୍ନ 
ଦେଶକୁ ନିମନ୍ତ୍ରିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ଗ୍ରୀସ୍‌ ,ଇଜିପ୍ଟ, ଇଂଲଣ୍ଡ, ଜମୀାନି,ଫ୍ରାନ୍‌, ପର୍ରୁଗାଲ ଓ ରୁଷ 
ଆଦି ଦେଶ ଭୂମଣ କରି ସେ ସବୁ ଦେଶରେ ଥବା କେତେକ ସଂଗଠନରେ ଭାଷଣ ପ୍ରଦାନ 
କରିଛନ୍ତି। ତାଙ୍କର ବିଦେଶ ଗସ୍ତଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କର ହେତୁବାଦୀ ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନା ଓ ଅଭିମତ 
ଦୃଢ ଭିରଭି ନେଇପାରିଛି। ଜୀବନବ୍ୟାପୀ ସାଧାରଣ ମଣିଷର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଓ ଅଧ୍ୟକାର ପାଇଁ ସଂଗ୍ରାମ 
କରିଥିବା ପେରିୟାର ବହୁ ସଂଗଠନ ଓ ସଂସ୍ଥାଦ୍ଵାରା ସମ୍ମାନିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ୟୁଏନେସ୍ଟୋ 
(UNESCO) ସଂଗଠନ ଚେନାଇଠାରେ ୧ ୯ ୭ ୦ ମସିହାରେ ତାଙ୍କୁ ସମ୍ମାନିତ କରି ଦକ୍ଷିଣ- 
ପୂର୍ବ ଏସିଆର ସର୍ବ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସଂସ୍ଟାରବାଦୀ ମନୀଷୀ ଭାବେ ସ୍ଵକାର କରିଥୁଲା। ପ୍ରାଚୀନ ଗ୍ରୀସରେ 
ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ଯେପରି ଲୋକମାନଙ୍କ ଭିତରେ ବୌବ୍ଧିକ ଜାଗରଣ ସୃଷ୍ଟି କରିଥିଲେ ଓ ଲୋକମାନଙ୍କର 
ମନରେ ବିଚାରଶୀଳତାର ବୀଜ ବପନ କରିପାରିଥଲେ, ସେହିପରି ପେରିୟାର ପ୍ରାଚୀନ 
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ବିଶ୍ଵାସ, ପରଂପରା ଓ ଧାର୍ମିକ ମତ ଗୁଡିକୁ ପୁଂଖାନୁପୁଂଖ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବାକୁ ଆହ୍ଵାନ 
ଦେଇଥିଲେ । ଯେକୌଣସି ଭାବନା, ମତବାଦ ଓ ଦର୍ଶନକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବା ବା ପ୍ରଶ୍ନ 
କରିବାର ଅଧ୍୍‌କାର ମୋର ରହିଛି ବୋଲି ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ଯେପରି ସେ ଯୁଗରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲେ 
ସେହିପରି ପେରିୟାର ମଧ୍ଯ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଚଳି ଆସୁଥବା ବିଶ୍ଵାସ ସକଳକୁ ମାନବିକତା ଓ 
ବିଚାରଶୀଳତାର କଷଟିରେ ପରଖବବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଥଲେ ! 


ସାଧାରଣ ମଣିଷକୁ ସଚେତନ କରାଇବା ତଥା ଲୋକମାନଙ୍କର ଆମତ୍ବିଶ୍ଵାସ ଓ 
ଆମ୍ବମର୍ଯ୍ୟାଦାକୁ ବୃଦ୍ଧି କରିବାକୁ ଏକ ବ୍ରତ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରି ସେ ନିଜକୁ ଏଥ୍‌ ପାଇଁ ଉତ୍ସର୍ଗ 
କରିଥୁଲେ | ସେ ବୈଷୟିକ ଅର୍ଥରେ ଦାର୍ଶନିକ ନ ଥଲେ , କିନୁ ଦର୍ଶନର ବୃହତ୍ତର ଅର୍ଥକୁ 
ବିଚାରକୁ ନେଲେ ତାଙ୍କର ଏକ ଜୀବନଦର୍ଶନ ରହିଥୁଲା।| ତାଙ୍କ ଦର୍ଶନର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଥଲା 
ସମାଜର ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରରେ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ତଥା ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ ଆମ - 
ମର୍ଯ୍ୟାଦାପୂର୍ଣ ଜୀବନ । ସେ ସାଧାରଣ ମଣିଷର ଦୁଃଖ ଓ ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାରେ ରହିଥୁବା 
ଅମାନବିକ ପ୍ରଥା ଓ ପରଂପରା ପ୍ରତି ଅତ୍ୟନ୍ତ ସ୍ପର୍ଶକାତର ରହିଥୁଲେ । ମଣିଷ ପ୍ରତି ମଣିଷର 
ଅମାନବିକ ଶୋଷଣ ଓ ଅତ୍ୟାଚାର ତାଙ୍କୁ ବେଳକେ ଭୟଙ୍କର ଭାବେ ପ୍ରତିକ୍ରିୟାଶୀଳ 
କରାଇଥୁଲା।ଏହା ସହିତ ଆମ ଦେଶର ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଜନଗଣଙ୍କର ଦୈନ୍ୟ ସ୍ପିତି ତଥା ପଶୁତୂଲ୍ୟ 
ଜୀବନ ତାଙ୍କୁ ଗଭୀର ଅଭିଭୂତ କରୁଥଲା। ଅନ୍ୟ ଦେଶରେ ହୋଇଥବା ପ୍ରଗତି ପଶ୍ଚାତରେ 
ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ସମାଜବାଦୀ ତଥା ଗଣତାନ୍ତିକ ପରଂପରାର ଯେ ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ରହିଛି 
ଏହା ସେ ବିଶ୍ବାସ କରୁଥିଲେ | ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଭାରତୀୟ ଜୀବନଧାରାରେ 
ଭାଗ୍ୟବାଦ, ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସର ପ୍ରାବଲ୍ୟ ଓ ପାରଲୌକିକ ଜୀବନଦୃଷ୍ଟି ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଏପରି 
ପଙ୍ଗୁ କରି ରଖୁଛି ଯେ ଜନଗଣ ପ୍ରାଚୀନ ପରଂପରାର ଶିକୁଳି ଭିତରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି । 
ଉଚ୍ଚ ଜାତି ଲୋକମାନେ ପରଂପରା, ଧର୍ମ ଓ ଶଶ୍ବରର ଦ୍ବାହି ଦେଇ ସାଧାରଣ ମଣିଷ ଭିତରେ 
ସାମାଜିକ ବୈଷମ୍ୟର ଯେଉଁ ମାନସିକତା ସୃଷ୍ଠି କରିଛନ୍ତି ତାହାର ମୂଳୋପ୍ପାଟନ ପାଇଁ 
ପେରିୟାର ଜୀବନବ୍ୟାପୀ ସଂଗ୍ରାମ କରିଛନ୍ତି । ଜୀବନର ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାଙ୍କର ସଂଗ୍ରାମ 
ଚାଲୁ ରହିଛି । ବିଭିନ୍ନ ପତ୍ର ପତ୍ରିକାରେ ସାଧାରଣ ଜୀବନର ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ ସେ ଯେପରି 
ତାର୍କିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ଲେଖାମାନ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି ତାହା ସାମାଜିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ପରିବର୍ଭନ 
ପାଇଁ ପଥ ସୁଗମ କରିପାରିଛି । ବସୁତଃ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ, ମାନବିକ ଅଧୁକାର ଓ ହେତୁବାଦୀ 
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ଜୀବନଦର୍ଶନକୁ ବ୍ୟାପକ କରିବାରେ ତାଙ୍କର ଅବଦାନ ଅତୁଳନୀୟ । ଏହି ସଂଗ୍ରାମୀ ମଣିଷ 
ଅତି ପରିଣତ ବୟସରେ ପଞ୍ଚାନବେ ବର୍ଷ ବଞ୍ଚ ୧୯୭୩ ରେ ମୂତ୍ୟୁ ବରଣ କରିଛନ୍ତି । 
ତାମିଲନାଡ଼ୁରେ ସେ ଏକ ପ୍ରବାଦ ପୁରୁଷ ଭାବେ ସ୍ବୀକୃତ ହୋଇଛନ୍ତି । ତେବେ ବହୁ ସମୟରେ 
ତାଙ୍କୁ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ , ବାହୁଣ ବିରୋଧୀ, ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ବିରୋଧୀ, ପରଂପରା ବିରୋଧୀ ବୋଲି 
ବହୁ କଟାକ୍ଷର ଶିକାର ହେବାକୁ ପଡିଛି । ସ୍ବାଧୀନ ଭାରତରେ ତାଙ୍କର ଅସାଲିସ୍‌ ମନୋଭାବ 
ଯୋଗୁଁ ସେ କେତେ ବାର ମଧ୍ଯ କାରାବରଣ କରିଛନ୍ତି । ତେବେ ଗୋଟିଏ ଜୀବନ ଦର୍ଶନକୁ 
ସର୍ବ ସାଧାରଣରେ ପ୍ରସାର କରିବାରେ ତାଙ୍କର ଉତ୍ସର୍ଗୀକୃତ ଜୀବନ ଓ ମାନବବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ 
ଭାରତୀୟ ସମାଜର ସଂସ୍ଟାରବାଦୀ ଇତିହାସରେ ତାଙ୍କୁ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ଥାନ ଦେଇପାରିଛି । 
ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀ ବିଚାରକୁ ସର୍ବ ସାଧାରଣରେ ବିକାଶ କରାଇ ଏହାକୁ ଏକ ସଭ୍ୟ ଜୀବନ ଧାରା 
ଭାବେ ପ୍ରସାର କରିବାରେ ପେରିୟାର ଇତିହାସର ଏକ ଅମ୍ଳାନ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ କହିଲେ ଅତ୍ୟକ୍ତି 
ହେବ ନାହିଁ । 


(ଖ) 


ପେରିୟାର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଥିଲେ ଜଣେ ବିଶିଷ୍ଟ ସମର୍ଥକ | ଏହା ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ଓ ଏହାର ଅହେତୁକ ପରଂପରା ପ୍ରତି ପ୍ରତିକ୍ରିୟାରୁ ଉଭଭବ ହୋଇଥଲା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି 
ହେବ ନାହିଁ। ଭାରତୀୟ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଜାତିଗତ ବୈଷମ୍ୟ ଓ ବିଭେଦ ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର 
ପ୍ରଥମ ଭାଗରେ ଅତି ଜଟିଳ ଥଲା। ତଥାକଥୁତ ଅସ୍ପଶ୍ୟ ଜାତିର ଲୋକମାନେ ମନ୍ଦିର ଭିତରେ 
ପ୍ରବେଶ କରିବା ଅସମ୍ଭବ ଥଲା ଓ ଏପରିକି ଦେଶର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ସର୍ବ ସାଧାରଣଙ୍କ ବା 
ଉଚ୍ଚ ଜାତିର ଲୋକମାନଙ୍କର ଦାଣ୍ଡରେ ଚାଲିବାର ଅଧ୍ବକାର ନ ଥିଲା | ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନରେ 
ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରବେଶ କରିବାର ସୁଯୋଗ ନ ଥୁଲା | ଯେଉଁଠି ପ୍ରାଥମିକ ବିଦ୍ୟାଳୟ ଥଲା 
ସେଠାରେ ଅସ୍ପଶ୍ୟ ଜାତିର ପିଲାମାନେ ଅନ୍ୟ ଜାତିର ପିଲା ମାନଙ୍କ ସହ ବସି ପଢିପାରୁ ନ 
ଥିଲେ | ଗ୍ରାମମାନଙ୍କରେ ଜାତି-ଜାତି ସହାଭୋଜନ ବା ଏକ କୂପରୁ ଜଳ ନେବା ଏକ ଅସମ୍ଭବ 
ବ୍ୟାପାର ଥଲା । ଯେଉଁମାନେ ଜାତିପ୍ରଥା ବିରୁଦ୍ଧରେ ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରୁଥିଲେ ସେମାନଙ୍କୁ 
ଧର୍ମ ବିରୋଧୀ ବୋଲି ଚିତ୍ରିତ କରା ଯାଇଥିଲା! ଏହି ମାନସିକତା ବିରୁଦ୍ଧରେ ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ 
ଏକ କଷ୍ଟକର ବ୍ୟପାର ଥଲା । ତେବେ ଏହି ଯେଉଁ କଠୋର ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଯୁଗ 
ଯୁଗ ଧରି ଭାରତୀୟ ସମାଜକୁ କଳୁଷିତ କରି ରଖୁଥିଲା ପେରିୟାରତାବିରୁଦ୍ଧରେ ଜୀବନବ୍ୟାପୀ 
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ସଂଗ୍ରାମ କରିଥିଲେ । ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ କେରଳର ଭାଇକମଠାରେ ୧ ୯ ୨୪ ମସିହାରେ ଉଚ୍ଚ 
ଜାତିର ଏହି ଅମାନବିକ ପ୍ରଥା ବିରୁଦ୍ଧରେ ଦଳିତମାନେ ଯେଉଁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ କରିଥିଲେ ସେଥୁରେ 
ପେରିୟାର ଯୋଗ ଦେଇ ସମସ୍ତଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରିଥୁଲେ । ବହୁ ଅକଥନୀୟ 
ଦୁୂର୍ଦବଶାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀମାନେ ସେମାନଙ୍କର ମାନବିକ ଅଧ୍ୁକାର ପାଇଁ କରିଥିବା 
ସଂଗ୍ରାମରେ ପେରିୟାରଙ୍କର ସହଯୋଗ ଓ ପ୍ରେରଣା ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ମୂଳକ ଥିଲା ! 


ସମାଜରେ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ସହିତ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀର ବିକାଶକୁ ସେ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦେଇଥୁଲେ । ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନମାନ ପ୍ରତିଷ୍ଠା, ଡାକଲୁରଖାନା, ବୈଷୟିକ 
ଅନୁଷ୍ଠାନମାନ ଖୋଲିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ତାମିଲନାଡୁରେ ଅଗ୍ରଣୀ ଭୂମିକା ନେଇଥୁଲେ । 
ସ୍ଵାଧୀନତାର ପ୍ରାକ୍‌ କାଳରେ ତାଙ୍କର ଏହି ଉଦ୍ୟମ ସ୍ଵାଧୀନୋତ୍ତର ଭାରତ ବର୍ଷରେ ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ 
କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ ଥଲା । ଏସବୁ ଥଲା ଅତ୍ଯନ୍ତ ସକାରାମଵକ ପଦକ୍ଷେପ । ସେହିପରି ଅନ୍ଧ ଶ୍ରଦ୍ଧା 
ଜନିତ ଧାର୍ମିକ ପରଂପରା ନାମରେ ବହୁ ଅର୍ଥହୀନ କର୍ମକାଣ୍ଡ ଜାତିଗତ - ବିଭେଦ ସୂଚକ 
ସାଙ୍ଗିଆ ଓ ପୂଜକ ଶ୍ରେଣୀର ଆଧ୍ପତ୍ୟ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସେ ଜନ ସଚେତନତା ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ 
ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ନେଇଥୂଲେ ।ଧର୍ମ-ଭଶ୍ଵବର ଜନିତ ଭାଗ୍ୟବାଦ ଓ ପୂର୍ବନିର୍ବିଷ୍ଟବାଦୀ ମାନସିକତା 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ସେ ଅହରହ ସ୍ବର ଉତ୍ତୋଳନ କରୁଥଲେ । ସମାଜର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ଯେ ମନୁଷ୍ୟକୃତ ଓ ସମାଜର ଉନ୍ନତି ବା ଅବନତି ମଣିଷର ସଂଘବଦ୍ଧ ପ୍ରୟାସ ଉପରେ ନିର୍ଭର 
କରେ ଏହା ସେ ଜନଗଣଙ୍କ ବୁଝାଇବାକୁ ସର୍ବଦା ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି | ମାନବିକ ଉଦ୍ୟମ ଓ 
ସଂଘବଦ୍ଧ ନିଷ୍ଠା ଯୋଗୁଁ ସମାଜ ଓ ସଭ୍ୟତା ଆଗକୁ ଯାଏ ଓ ଜୀବନର ଗୁଣାମବକ ମାନ ବୃଵି 
ପାଇଥାଏ | ଅଥଚ ଭାଗ୍ୟବାଦ ଜନିତ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ମଣିଷକୁ ପଙ୍ଗୁ କରେ ଓ ସମାଜର 
ଅବନତି ପାଇଁ ରାସ୍ତା ଖୋଲିଦିଏ ସୁତରାଂ ଲୋକମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଆମ୍ବବିଶ୍ବାସ, ଆମ୍ମର୍ଯ୍ୟାଦା 
ଓ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ପ୍ରତି ସଚେତନତା ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ ସେ ନିଜ ଜୀବନର ବ୍ରତ ଭାବେ 
ନେଇଥୁଲୋ। ନିଶା, ଜୁଆ, ଉଚ୍ଚ ନୀଚ ଭେଦଭାବ ପରି ସାମାଜିକ ବ୍ୟାଧବ ଗୁଡିକର ବିଲୋପକୁ 
ସେ ତାଙ୍କ ସାମାଜିକ କ୍ରାନ୍ତି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ମଧ୍ଯ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥୂଲେ । 


ସମାଜର ସକଳ କୁସଂସ୍ଟାର ଓ କଳଙ୍କକୁ ଦୂର କରିବାରେ ପେରିୟାର ତାମିଲନାଡୁରେ 
ଏକ ଗଣ ଆନ୍ଦୋଳନ ଗଢି ତୋଳିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଥଲେ | ଜାତି, ଧର୍ମ, ଗୋଷ୍ଠୀ ଉର୍ଷ୍ରେ 
ମାନବିକ ସଂପ୍ରୀତି, ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ଓ ସମତା ତାଙ୍କ ବିଚାରର ମୁଖ୍ୟ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଥଲା ! 
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ତେବେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ହେଉଛି ସେ ଏସବୁକୁ ବୈଜ୍ଞନିକ ମାନଦଣ୍ଡରେ ଗଢିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଥଲେ | 
ତାଙ୍କର ଆମ୍ବବିଶ୍ବାସ ଥଲା ଯେ ଧାର୍ମିକ ମାନସିକତା ଓ ଭଶ୍ଵରୀୟ ଭାବନା ସାମାଜିକ ସଂହତି 
ଓ ସମତାର ପରିପନ୍ଛୀ। ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ, ସମତା ଓ ସଂପ୍ରୀତିର ଭାବନାକୁ ଧର୍ମୀୟ ଆଧାରରେ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କଲେ ତାହା ତାହାର ଲସ୍ତିତ ଲକ୍ଷ୍ଯ ହାସଲ କରିପାରିବ ନାହିଁ । ଅପର ପକ୍ଷରେ 
ଏହି ସବୁ ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ ମାନବିକତାର ଆଧାରରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କଲେ ଏହା ସ୍ଥାୟୀ ହୋଇ 
ପାରିବ । ସୁତରାଂ ପେରିୟାର ଯେଉଁ ସାମାଜିକ କ୍ରାନ୍ତିର ବାରୀ ପ୍ରଚାର କରିଥିଲେ ତାହାର 
ଆଧାର ବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନଦଣ୍ଡ ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଭିରି ଉପରେ ହିଁ ଗଢି ଉଠିଥୁଲା । ଏହା 
ସହିତ ସମାଜବାଦ ତାଙ୍କର ଅର୍ଥନୈତିକ ଆଦର୍ଶ ମଧ୍ୟ ହୋଇଥିଲା। ତାମିଲନାଡୁରେ ଯେଉଁ 
ନବ ଜାଗରଣ ପାଇଁ ପେରିୟାର ସଂକଛବବ୍ଧ ହୋଇ ପ୍ରାୟ ସାତ ଦଶନ୍ଧି ଧରି କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥିଲେ 
ତାହାର ଫଳ ସ୍ଵରୂପ ଦଳିତ ଓ ନିଷ୍ପେଷିତ ଲୋକମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଆମ୍ବ ମର୍ଯ୍ୟାଦାର ଚେତନା 
ସୃଷ୍ଟି ହୋଇ ପାରିଥିଲା । ସେମାନଙ୍କୁ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଉଚ୍ଚ ଜାତିଦ୍ଵାରା ଯେଉଁ ଶୋଷଣ କରା 
ଯାଉଥଲା ସେହି ସାମାଜିକ ଦୃଶ୍ଯପଟରେ ଅନେକ ପରିବର୍ଭନର ସୂତ୍ରପାତ ହେଲା । 
ତାମିଲନାଡ଼ୁରେ ସେ ତାଙ୍କର କାଯ୍ୟସୂଚୀକୁ ସୀମିତ କରି ରଖୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଭାରତୀୟ ସମାଜ 
ସଂସ୍କାର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ପେରିୟାର ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ସ୍ଥାନ ନେଇ ପାରିଛନ୍ତି । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଆମେ 
ପେରିୟାରଙ୍କ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଉପରେ ମନ୍ତବ୍ଯକୁ ଆଲୋଚନା କରିବା । 


(ଗ) 


ପେରିୟାରଙ୍କ ସାମାଜିକ କ୍ରାନ୍ତିର ମୂଳ ମନ୍ତ୍ର ଥଲା ମଣିଷକୁ ସମ୍ମାନକର, ଇଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ପରିତ୍ୟାଗ କର । ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ସହ ଧର୍ମ, ଭାଗ୍ୟ, ପରଂପରା, ଧର୍ମଗୁନ୍ଧ ଇତ୍ୟାଦିର ନିବିଡ 
ସଂପର୍କ ରହିଛି । ସୁତରାଂ ଏହି ସବୂ ଭାବନା ମଣିଷକୁ ଅନ୍ୟ ଜଗତରେ ବିଶ୍ଵାସୀ କରାଇବା 
ସହ ମଣିଷ ମଣିଷ ଭିତରେ ପ୍ରାଚୀର ସୃଷ୍ି କରିଛି । ସବୁ କିଛି ' ରଶ୍ଵର ନିୟନ୍ତିତ' ଭାବର୍ନ 
ମଣିଷର ସମସ୍ତ କୌତୂହଳ ପ୍ରବଣତାକୁ ନଷ୍ଟ କରିବା ସହ ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ଅନ୍ୟାୟ, 
ଶୋଷଣ ରତ୍ୟାଦିକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଶ୍ରୟ ଦେଇଛି । କେବଳ ଅହେତୁକ ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଶ୍ଵାସ 
କରି ସବୁ କିଛିକୁ ଭାଗ୍ୟ ଓ ଅଦୃଷ୍ଟ ହାତରେ ଛାଡି ଦେଇଥାନ୍ତି । ଅତୀତରେ ବିଭିନ୍ନ 
ରୋଗମାନଙ୍କରେ ଆକ୍ରାନ୍ତ ହେବା ବେଳେ ମଣିଷ ନିଜର ଅଜ୍ଞତା ହେତୁ ଏହା ଭାଗ୍ୟ ଫଳ, 
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କର୍ମ ପରିଣାମ, ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅଭିଶାପ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥଲା କିନ୍ତୁ ଏହି ସବୁ ଭାବନାରୁ 
ମୁକ୍ତ ହୋଇ ମଣିଷ ଯେତେବେଳେ ରୋଗର ନିଦାନ ସଂପର୍କରେ ଅନୂସନ୍ଧିସୁ ହୋଇଛି 
ସେତେବେଳେ ରୋଗମାନଙ୍କର ଉପଚାର କରିପାରିଛି ଓ ରୋଗମାନଙ୍କର ଚିକିସ୍ବା ବାହାର 
କରିଛି | ଭଶ୍ଵର, ଭାଗ୍ୟବାଦ ମଣିଷ ସମାଜର ନାନା ଦୁଃଖର ଓ ଅଜ୍ଞତାର କାରଣ ହୋଇଛି 
ଅଥଚ ଚିନ୍ତାକରିବାଦ୍ଵାରା ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ହେବା ସହ ମଣିଷର ଜୀବନରେ ଗୁଣାମ୍‌ବକ ପରିବର୍ଭନ 
ହୋଇଛି । ବହୁ ପ୍ରାକୃତିକ ଦୁର୍ବିପାକକୁ ମଣିଷ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବା ସହ ପ୍ରାକୃତିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟକୁ 
ମୁକାବିଲା କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇପାରିଛି । 


ମୋଟ ଉପରେ ମଣିଷ ବିଚାରଶୀଳ ଓ ଅନୁସନ୍ଧିସୁ ହେବାଦ୍ଵାରା ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନର 
ବିକାଶ ହୋଇଛି । ଏହା ହେଉଛି ଏକ ହେତୁବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ,ଏ ସବୁ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସର 
ପରିପନ୍ଛୀ । ପେରିୟାର୍‌ ଲୋକମାନଙ୍କ ଭିତରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଓ ହେତୁବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ସୃଷ୍ଟି 
କରିବାରେ ସର୍ବଦା ପ୍ରଯନ୍‌ କରିଛନ୍ତି ଓ ଭଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ ସକଳ କଳ୍ପନା ଯେ ମଣିଷ- ସୃଷ୍ଟ 
ଏହା ନାନା କାହାଣୀ, ଉପସ୍ଥିତ ବୁଦ୍ଧି ଓ ତର୍କ ମାଧ୍ୟମରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ଲଶ୍ଵର ଭାବନା 
ଯେହେତୁ ମଣିଷ-ସୃଷ୍ଟ ସେହେତୁ ମଣିଷ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଏକ ବ୍ୟକ୍ତି - ସତା ଆରୋପ କରିଛି । 
ଏପରିକି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ମଣିଷଠାରୁ ବହୁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ, ମହାନ୍‌, ବିଶ୍ଵ ସମ୍ରାଟ, ସବୁ କିଛିର ନିୟନ୍ତକ 
ବୋଲି ଭାବନା ମଣିଷ ସୃଷ୍ଠି କରିଛି । ସେହିପରି ଭଶ୍ଵର ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ତାଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତି - 
ସତ୍ତା ଅଛି, ତାଙ୍କର ଇଛା, ବିଦ୍୍‌ଷ ଇତ୍ୟାଦି ମଧ୍ଯ ରହିଛି ବୋଲି ମଣିଷ କଳ୍ପନା କରିଛି । 
ଭଶ୍ଵର ମୁଖ୍ୟତଃ ମଣିଷର କଳ୍ପନା ହୋଇଥିବାରୁ ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାରେ ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ପୃଥକ୍‌ 
ପୃଥକ୍‌ ହୋଇ ଆସିଛି । ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମରେ ଓ ସଭ୍ୟତାରେ ବିଭିନ୍ନ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଆରାଧନା 
କରାଯାଇଛି । ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ମୂର୍ଭି ପୋଷାକ, ପୂଜା- ପ୍ରଣାଳୀ ନେଇ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମରେ କେତେ 
କେତେ ଅଭିନବ କଳ୍ପନା ମାନ କରାଯାଇଛି । ଗୋଟିଏ ଧର୍ମର ଶଶ୍ବରଙ୍କୁ ଅନ୍ୟ ଧର୍ମରେ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ନାହିଁ । ଏପରିକି ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମମାନଙ୍କରେ ଭଶ୍ଵର-ଭାବନାକୁ ନେଇ ନାନା 
ବିଦ୍େଷପୂର୍ଣ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ମଧ୍ଯ ରହିଛି। ଭଶ୍ଵର କଳ୍ପନାକୁ ନେଇ ଯେଉଁ ବିଦ୍ବେଷପୂର୍ଣ୍ଣ ମନୋଭାବ 
ମଣିଷ ସମାଜରେ ରହିଛି ସେଥରୁ ଏହା ପ୍ରତୀତ ହୋଇଥାଏ ଯେ ଇଶ୍ଵର କୌଣସି ବସୁନିଷ୍ଠ 
ସତ୍ୟ ବା ସତ୍ତା ନୁହେଁ । ପେରିୟାରଙ୍କ ମତରେ ଯଦି ଭଶ୍ଵର ଏକ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ସତ୍ୟ ହୋଇଥାନ୍ତେ 
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, ତେବେ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏହି ତାର୍ବିକ ପ୍ରଶ୍ନକୁ ନେଇ ଏତେ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ 
ମତର ଅବତାରଣା ହୋଇ ନଥାନ୍ତା । ଯେହେତୁ ଶଶ୍ଵର କୌଣସି ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସତ୍ତା ବା ଶକ୍ତିକୁ 
ବୁଝାଏ ନାହିଁ, ତେଣୁ 'ରଶ୍ଵର' ଶବ୍ଦର କୌଣସି ସୁନିର୍ବିଷ୍ଟ ଅର୍ଥ ନାହିଁ । କେତେକଙ୍କର 
ବିଶ୍ଵାସାନୁଯାୟୀ ଭଶ୍ଵର ଏକ ଦିବ୍ଯ ସତ୍ତା ଓ ସେ ସ୍ଵର୍ଗରେ ରହନ୍ତି, ଅନ୍ୟ ବିଶ୍ଵାସାନୁଯାୟୀ ଲଶ୍ଵର 
ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଓ ତାଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତି ସତ୍ତା ନାହିଁ। ପୁନଶ୍ଚ ବୃକ୍ଷ, ସର୍ପ, ଅଗ୍ନି, ଭୂମି, ନକ୍ଷତ୍ର, ସୂର୍ଯ୍ୟ 
ଇତ୍ୟାଦିକୁ ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ଛଶ୍ଵର ବୋଲି କଳ୍ପନା କରାଯାଇ ଆରାଧନା କରାଯାଇଛି । 


ପ୍ରାଚୀନ ଯୁଗରୁ ନାନା ମନସ୍ତାତ୍ତିକ କାରଣରୁ ମଣିଷ ବିଭିନ୍ନ ଦୈବୀସତ୍ତାକୁ ପରିକଳ୍ପନା 
କରିଛି ଓ ଏହି କଳନା ପଛରେ ମଣିଷର ଭୟ ଓ ଅଜ୍ଞତା ହିଁ ରହିଛି। ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ମଣିଷ 
ତାର ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ ଘଟୁଥିବା ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ ବୁଝି ପାରୁ ନ ଥଲା ଓ ତାର ସଂସାର 
କେବଳ ଗୋଟିଏ ଛୋଟ ପରିଧୂ ଭିତରେ ହିଁ ସୀମିତ ଥିଲା | ତେବେ ଏ ବିଶାଳ ଜଗତ, 
ପ୍ରକୃତି, ଦିନ, ରାତି, ବର୍ଷା, ରତୁ ପରିବର୍ଭନ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣା ପ୍ରବାହକୁ ବୁଝିବା 
ତାର ଚେତନାର ବହିର୍ଦୂତ ଥଲା ! ସେହି ସ୍ଥିତିରେ ସେହି ଅତୀତରେ କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଲଶ୍ଵର 
ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି କରିଥିଲେ । ଜୀବନର ଘନଘଟା ଓ ପ୍ରକୃତିର ରହସ୍ୟକୁ ବୁଝିବା ପାଇଁ ମଣିଷ 
ଏକାଧ୍ବକ ଓ ପରେ ଏକ ଇଶ୍ଵରର ପରିକଳ୍ପନା କରିଥିଲା। ତେବେ ଏସବୁ ଥଲା ପ୍ରାଚୀନ 
ଯୁଗର ବିଶ୍ଵାସ । ସେହି ବିଶ୍ଵାସ ସାମାଜିକ କ୍ରମ ବିବର୍ଭନ ଧାରାରେ ଧାର୍ମିକ ପରଂପରା ସୃଷ୍ଟି 
କଲା ଓ ମଣିଷର ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନର ଅଙ୍ଗ ହୋଇ ପଡିଲା । ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଆଧାର କରି 
କେତେ କେତେ କଳନାର ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା ଓ ଏପରିକି ସମାଜର ଅତି ପ୍ରଭାବଶାଳୀ 
ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ଉପରେ ଗଭୀର ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ କଲେ | ବସ୍ତୁତଃ ଭଶ୍ଵର ଏକ 
କଳନା ହୋଇଥିଲେ ବି ତାହା ବିଭିନ୍ନ ସମାଜର ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି, ସାହିତ୍ୟ ଓ ଦର୍ଶନର ଏକ 
ପ୍ରମୁଖ ଅଙ୍ଗ ହୋଇ ପଡିଲା । ଏସବୁକୁ ଅତି ସରଳ ଓ ସାଧାରଣ ଭାବରେ ଲୋକମାନଙ୍କୁ 
ପେରିୟାର ବୁଝାଇବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି। ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ସେ ଅତ୍ୟନ୍ତ କଠୋର ଭାଷାରେ 
ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ମତ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି - “ ଯେ ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ରଚନା କରିଛନ୍ତି ସେ ଅଜ୍ଞ, ଯେ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଓ ଏହି ଭାବନାକୁ ପ୍ରସାର କରୁଛନ୍ତି ସେ ଅସାଧୁ ଓ ଯେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ବିଶ୍ଵାସ କରି ତାଙ୍କ ଉପରେ ସବୁ କିଛି ନିର୍ଭର କରି ଦେଉଛନ୍ତି ସେ ହେଉଛନ୍ତି ବିଚାରହୀନ "| 
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ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଉପରେ ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ କୌଣସି ଜ୍ଞାନ, ବିଚାରଶୀଳତା 
ବା ବୁବିର ଆବଶ୍ୟକତା ପଡେ ନାହିଁ । ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରଭାବରୁ ଏହି ଭାବନା ପିଲାଟି 
ବେଳୁ ବ୍ୟକ୍ତିର ମନସ୍ତତ୍ତଵରେ ସୁଦୃଢ ହୋଇଥାଏ । ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵାସ କଣେ ପିଲାଟି ବୟସରୁ 
ପରିବାରରୁ, ବୃହତ୍ତର ସାମାଜିକ ପରିବେଶରୁ, ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନରୁ ଓ ବିଭିନ୍ନ କୃତିମାନଙ୍କରୁ ପାଏ 
ସେହି ଭାବନା ତାର ଜୀବନର ଅଙ୍ଗ ହୋଇ ପଡେ । ସମାଜରେ ଯେହେତୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଆଧାର 
କରି ନାନା ସାହିତ୍ୟ, ଦର୍ଶନ, ପରଂପରା ଓ ଲୋକ ବିଶ୍ଵାସ ରହିଆସିଛି ସେ ସବୁ ବ୍ୟକ୍ତି 
ମାନସିକତାରୁ ପୃଥକ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ| ଭଶ୍ବରଙ୍କ ସ୍ଵୀକାର କରି ବିଶ୍ଵାସ କରିବା ଏକ ସାଧାରଣ 
ଘଟଣା ଅଥଚ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ କୌତୂହଳୀ ହେବା ଓ ଏସବୁକୁ ବୌଦ୍ଧିକ କଷଟିରେ. 
ପରଖୁବା କେବଳ ମୁଷ୍ଟିମେୟ ବ୍ୟକ୍ତି ହିଁ କରିପାରନ୍ତି । ଶଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସୀ ହେବା ଜଣେ ମୂର୍ଖ 
ପାଖରେ ମଧ୍ଯ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ, ଅଥଚ ଭଶୃରଙ୍କୁ ଏକ ଆଧାରହୀନ ବିଶ୍ଵାସ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରିବା କେବଳ ବୁବ୍ଧିମାନ, ପ୍ରାଞ୍ଞ ଓ ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପାଖରେ ସମ୍ଭବ | ଆମର ଅସଂଖ୍ୟ 
ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ ବିଭିନ୍ନ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଶକ୍ତି, ସାମର୍ଥ୍ୟ ଅଲୌକିକତା ଓ ମାନବିକ ପ୍ରବୃରି 
ବିଷୟରେ ଯେଉଁ ବର୍ଣ୍ଣନା ମାନ ରହିଛି ସେ ସବୁକୁ ପେରିୟାର ତାଙ୍କର ଶାଣିତ ବ୍ୟଙ୍ଗ ଜରିଆରେ 
ପ୍ରଶ୍ନ କରିଛନ୍ତି । ଭଶ୍ଵର ବି ସଂଗମ କରନ୍ତି, ପିଲା ଜନ କରନ୍ତି, କ୍ରୋଧ ଓ ମାନବିକ ଦୁର୍ବଳତା 
ପ୍ରକାଶ କରନ୍ତି ପରି ନାନା ବର୍ଣ୍ଣନା ବିଭିନ୍ନ ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ମଣିଷ 
ଯେହେତୁ କଳ୍ପନା କରିଛି ସେଥିରୁ ନିଜର ଆବେଗ, ଅନୁଭୂତି ଓ ଚରିତ୍ର ରଶ୍ବରଙ୍କ ବି ଆରୋପ 
କରିଛି । ବିଭିନ୍ନ ପୁରାଣ ଓ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ ମାନଙ୍କରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଚରିତ୍ରର ଯେଉଁ ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି 
ସେସବୁ ସାଧାରଣ ଚରିତ୍ରର ପ୍ରତିଫଳନ ମାତ୍ର । ତେବେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ କେବଳ ଅପରିସୀମ 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ଓ ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତି ଆରୋପ କରାଯାଇଛି। ପୁନଶ୍ଚ ବିଭିନ୍ନ ପୁରାଣୀଙ୍‌ରମାନେ ତାଙ୍କ 
କଳିତ ଦେବ ବା ଦେବୀଙ୍କୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସ୍ଥାନ ଦେବା ବେଳେ ଅନ୍ୟ ଦେବ- ଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତି 
କଟାକ୍ଷ ଆରୋପ କରିଛନ୍ତି । ସୁତରାଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦେବ ବା ଦେବୀଙ୍କୁ ନେଇ କେତେ କେତେ 
କଳନା ବିକାଶ ଲାଭ କରିଛି । ପୁନଶ୍ଚ ବିଭିନ୍ନ ଭାଷା , ପରଂପରା ଓ ସଂପ୍ରଦାୟ -ଗୋଷ୍ଠୀ 
ଭିତରେ ନାନା ଦେବ- ଦେବୀଙ୍କର ପୂଜା ଆରାଧନାର ନାନା ବିଚିତ୍ର କାହାଣୀ ରହିଛି। ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଦେବ-ଦେବୀଙ୍କୁ ମାନବିକ ରୂପ ଦିଆଯାଇଛି କାରଣ ଏସବୁ ମଣିଷର କଳ୍ତନାପ୍ରସୂତ । 
ସେମାନଙ୍କର ମାନବିକ ଆକୃତି, ଲିଙ୍ଗ, ବାସସୁଳ ଓ ଏପରିକି କେଉଁ ପକ୍ଷୀ ବା ଜୀବଙ୍କୁ ତାଙ୍କର 
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ବାହକ ଭାବେ ପରିକଳନା କରାଯାଇଛି । ଦେବ ଦେବୀଙ୍କର ମାନବିକ ଧାରାରେ ବିବାହ 
ସଂପନ୍ନ ହୁଏ , ପିଲା ହୁଏ ଓ ସେମାନେ ବେଳେ ବେଳେ ଯୁଦ୍ଧରେ ମଧ୍ଯ ବ୍ୟାପୂତ ହୁଅନ୍ତି । 
ଏସବୁ ଯେଉଁ ଅସଂଖ୍ୟ କାହାଣୀ ଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସର ଅଙ୍ଗ ହେଇ ରହିଛି ସେ ସବୂକୁ ପେରିୟାର 
କେତେ କେତେ ବ୍ୟଙ୍ଗାମବକ ଶୈଳୀରେ ସମାଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । ଏଗୁଡିକ ଯେ “ ଆର 
ମା କାହାଣୀ” ଏହି ସବୂ ଭାବନା ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ଭିତରେ ପ୍ରସାର କରିଛନ୍ତି । ଯେଉଁମାନେ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ସର୍ବବ୍ୟାପକ କହୁଛନ୍ତି ସେମାନେ ତାଙ୍କ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ପାଇଁ ଏକ ବାସସ୍ଥଳ ଦେବାରେ 
ବିରୋଧାଭାସ ଦେଖୁ ନାହାନ୍ତି କାହଁ କି ? ଭଶ୍ଵର ସବୁ କିଛିର ସ୍ରଷ୍ଟା ବୋଲି ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵାସ 
ରହିଛି ତାହାର ପରିଣାମ ହେଉଛି ଯେ ଜଗତରେ ସବୁ କିଛି ଭଶ୍ଵରକୃତ । ସେପରି ସ୍ଥଳେ 
କେଉଁ ସ୍ଥାନ, ନଦୀ, ପର୍ବତ, ଦିନ ବା ପ୍ରାଣୀକୁ ପବିତ୍ର ମନେ କରିବା ଓ ଅନ୍ୟ କାହାକୁ ଅପବିତ୍ର 
ମନେ କରିବା ଏକ ବିରୋଧାଭାସ ନୁହେଁ କି ? ଭଶୃର ସ୍ରଷ୍ଟାଓ ସବୁ କିଛିର ନିୟାମକ ଯେଉଁମାନେ 
ଭାବନ୍ତି ସେମାନେ ସକଳ ଅଶୁଭ, ମନ୍ଦ ଓ ଅନ୍ୟାୟର ସ୍ରଷ୍ଟା ବୋଲି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ନେବେ । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମ ସଂସାରରେ ଥିବା କୃରତା, ସ୍ବାର୍ଥପରତା, ଶୋଷଣ ଓ ଅନ୍ୟାୟ ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ଵର 
କୃତ ହେବ। ପୁନଶ୍ଚ ଭଶ୍ଵର- ସ୍ପଷ୍ଟ ସଂସାରରେ ସବୁ କିଛି ଶଂଖଳିତ, ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ ରହିବା କଥା 
; କିନୁୁ ଆମ ଜଗତରେ ଓ ମଣିଷ ସମାଜରେ କେତେ ପ୍ରକାର ବିକଳାଙ୍ଗ ଓ ବ୍ୟାଧ୍ଵଗ୍ରସ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି 
ଜୀବନରେ ସର୍ବନିମ୍ନ ସୁଖ-ଶାନ୍ତିରୁ ବଞ୍ଚତ ରହିବା ଆମେ ଦେଖେ ଏହାଛଡା କେତେ କେତେ 
ଯୁଦ୍ଧ, ବିଭୀଷିକା, ରକ୍ତପାତ ଆମ ସଂସାରରେ ସାଧାରଣ ଘଟଣା । ମଣିଷ ଇତିହାସରେ 
ହୋଇଥବା ଅସଂଖ୍ୟ ଯୁଦ୍ଧ, ବିଭୀଷିକାକୁ ଇଶ୍ଵର କ'ଣ ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି ୨ ଯେଉଁମାନେ ନାନା 
ନାରକୀୟ କାଣ୍ଡ ସୃଷ୍ଟି କରି ସମାଜ ଉପରେ ଅକଥନୀୟ ଦୁଃଖ ଦୁର୍ଦ୍ଦଶା ଲଦି ଦିଅନ୍ତି, ଲଶ୍ଵର 
କାହିଁକି ସେମାନଙ୍କ ବିବେକକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରନ୍ତି ନାହିଁ ? ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌, ସର୍ବ ବିଦ୍ୟମାନ, 
କରୁଣାକର ଭଶ୍ଵର ମଣିଷ ଜାତିକୁ ଏସବୁ ଦୁର୍ବିପାକରୁ ରକ୍ଷା କରନ୍ତି ନାହିଁ ଓ ଏପରିକି 
ତାଙ୍କ ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ । ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ମଣିଷ କେବଳ କଳ୍ପନା କରିଛି ଓ ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶ 
ଧାରାରେ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତନ ଆସିବା ପରେ ଶଶ୍ବରଙ୍କୁ ଆଧାର କରି କେତେ କେତେ ତତ୍ଵ 
ଓ ପ୍ରମାଣର ସୂତ୍ରପାତ କରାଇଛି | କିନ୍ଧୁ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ କେବେବି କୌଣସି ଯୁକ୍ତ ଯୁକ୍ତ 
ପ୍ରମାଣ ଦେଇ ପରି ନାହିଁ। ତାଙ୍କର ଅନେକ ବକୁତା ଓ ବ୍ୟଙ୍ଗାମବକ ଲେଖା ଜରିଆରେ ଇଭ୍ତଶ୍ଵର 
ଭାବନାର ବିରୋଧାଭାସ, ଅସଙ୍ଗତି ଓ ଅଯୌକ୍ତିକ ଚିନ୍ତାକୁ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । ଲୋକମାନଙ୍କର 
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ମନକୁ ଛୁଇଁବା ପରି ଲୋକଭାଷା, କାହାଣୀ ଓ ବ୍ୟଙ୍ଗ ମାଧ୍ୟମରେ ସାମାଜିକ ଚେତନା ସୃଷ୍ଷି 
କରିବାରେ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି 


ଯଦି ଭଶ୍ଵର ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ଓ ସର୍ବଜ୍ଞ ତେବେ ପେରିୟାର ପଚାରନ୍ତି - ସମସ୍ତ 
ଧର୍ମାନୁଷ୍ଠାନ ଯଥା ମନ୍ଦିର, ଚ୍ଚ, ମସଜିଦ ଇତ୍ୟାଦିର ଦ୍ଵାର ରାତିରେ ବନ୍ଦ କରା ଯାଉନଥାନ୍ତା 
କିନୁୁ ଠାକୁର ବି ଚୋରି ହୋଇ ଯିବାର ଭୟ ପୂଜକମାନଙ୍କର ସର୍ବଦା ଥାଏ| ପୂଜାପୀଠର ସଂପରିକୁ 
ଚୋରି କରିବା ସାଧାରଣ ଘଟଣା ଅଟେ | ଯେଉଁ ଠାକୂରଙ୍କର ବେଶି ପ୍ରଭାବ ତାଙ୍କର ସେତେ 
ଅଧୂକା ନିରାପତ୍ତା ଆବଶ୍ୟକ ପଡେ | ସେହିପରି ସେ ପୂଜକମୀାନଙ୍କୁ ପ୍ରଶ୍ନ କରନ୍ତି ଯଦି ମନ୍ତ, 
ପୂଜା ଇତ୍ୟାଦି ଦ୍ଵାରା କାଠ, ପଥରକୁ ଭଶ୍ଵରରେ ରୂପାନ୍ତରିତ କରାଯାଇ ପାରିଛି, ମନ୍ତ ଓ ପୂଜାକରି 
ଜଣେ ଶୂଦ୍ର ବା ଦଳିତକୁ ଭଶ୍ଵରରେ କାହିଁକି ରୂପାନ୍ତରିତ କରାଯାଉ ନାହିଁ ? ସେହିପରି 
ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ମଶା, ମାଛି, ମୂଷା, ବାଦୁଡି, ପାରା ଇଦ୍ୟାଦି ପ୍ରବେଶ କରିପାରୁଛନ୍ତି ଅଥଚ 
ସେଠାକୁ ଶୂଦ୍ର ବାଦଳିତମାନେ ପ୍ରବେଶ କରିପାରୁ ନାହାନ୍ତି, ଏହା କେଉଁ ନ୍ୟାୟ ? ଭଗବାନଙ୍କର 
ସବୁ ଜନ୍ମ କେବଳ ଭାରତବର୍ଷରେ ଓ ବିଶେଷତଃ ଉତ୍ତର ଭାରତରେ ହିଁ ହୋଇଛି, ଅନ୍ୟ କେଉଁଠି 
ହୋଇ ନାହିଁ। କ'ଣ କୁହାଯିବ ଯେ ସେଠାରେ ବେଶି ଅନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ରଶ୍ଵର କେବଳ 
ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଜନ୍ମ ନେବାକୁ ଚାହିଁଛନି ? 


ମୋଟ ଉପରେ ଧାର୍ମିକ ଭାବନା ଏବଂ ଭଶ୍ଵର କଳ୍ପନା ସକଳର ଅସାରତାକୁ ସାଧାରଣ 
ଲୋକଙ୍କୁ ବୁଝାଇବାକୁ ସେ ସାଧାରଣ ଭାଷାରେ ଓ ବ୍ୟଙ୍ଗାମବକ ଶୈଳୀରେ ତାଙ୍କର ମତକୁ 
ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ଆମର ପୂର୍ବ ପୁରୁଷମାନେ ଦେବ - ଦେବୀ, ଭଶ୍ଵର, ଅବତାର, ପୂଜା, 
ଆରାଧନା ଇତ୍ୟାଦି ଭାବନା ଓ ପରଂପରା ତାଙ୍କର ଅଜ୍ଞତା, ଭୟ ଓ କଳନା ଆଧାରରେ ସୃଷ୍ଟି 
କରିଛନ୍ତି । ସେମାନେ ଯେଉଁ ଯୁଗରେ ଏସବୁ ବିଶ୍ଵାସ ସର୍ଜନା କରିଥିଲେ ସେତେବେଳେ 
ସେମାନଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ଥଲା ଅତି ସୀମିତ ଓ ଜଗତ ବିଷୟକ ତାଙ୍କର ଅବବୋଧ ଥୁଲା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ 
କାଳ୍ଥନିକ | ବହୁ ଅତୀତରେ ସୃଷ୍ଟି କରା ଯାଇଥୁବା ବିଶ୍ଵାସ ମାନଙ୍କୁ ଆମେ ଆଜିର ଯୁଗରେ 
ବିନା ପରୀକ୍ଷଣରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଯଥାର୍ଥ କି ? ଆମେ ସେମାନଙ୍କ ବିଶ୍ବାସକୁ ଗ୍ରହଣ କରି 
ସେହିପରି ଜୀବନ ଅତିବାହିତ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଛେ କି ୨? ଯେଉଁ ଯୁଗରେ ଲୋକମାନେ ଏହି 
ସବୁ ଭାବନାକୁ ସୃଷ୍ଟି କରିଥିଲେ, ସେ ଯୁଗର ବିଶ୍ଵାସଠାରୁ ଆଧୁନିକ ଯୁଗର ଭାବନା ବହୁ 
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ଅଗ୍ରଗତି କରିସାରିଛି । ଅତୀତରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ର ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଗ୍ରହମାନଙ୍କୁ ଜୀବନ୍ତ ସତ୍ତା ଭାବି 
ପୂଜା କରା ଯାଉଥିଲା ଓ ସେମାନଙ୍କୁ ସନୁଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ କେତେ କେତେ ମନ୍ତ୍ରର ଅବତାରଣା 
ହୋଇଥିଲା, ଅଥଚ ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ଅନୁଯାୟୀ ସେ ସବୁ ଜୀବନହୀନ ବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ 
ହୋଇସାରିଛି । ତେବେ ଆମର ପୂର୍ବପୁରୁଷ ଯାହା କରୁଥିଲେ ଆମେ ସେପରି ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ର 
ଆଦିକୁ ପୂଜାକଲେ ଏହା ଆମ ସମୟ ଓ ଶକ୍ତିର ଅପଚୟ ହେବ ନାହିଁ କି ? ଆମର ପୂର୍ବ 
ପୁରୁଷମାନେ ପୂଜା, ପ୍ରାର୍ଥନା, ତୀର୍ଥଯାତ୍ରା ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଜୀବନଧାରାରେ ମିଶାଇ ଦେଇଥିଲେ । 
ନିଜର ଅଭିଳଷିତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପୂରଣ ପାଇଁ ଦିଅଁ ଦେବତାଙ୍କ ପାଖରେ ମାନସିକ କରୁଥିଲେ, ଛାଗ, 
ମଇଁଷୀ ବଳି ପକାଉଥଲେ। କଳିତ ଛଶ୍ବରଙ୍କ କିଛି ଭୋଗ, ବଳି ଦେଲେ ସେ ଭକ୍ତର ମନସ୍ଟାମନା 
ପୂରଣ କରିବେ ବୋଲି ପୂଜକ ଗୋଷ୍ଠୀ ସମାଜରେ ଧାରଣା ସୃଷ୍ଟି କରିଥିଲେ | ପୁନଶ୍ଚ ପୂଜକ 
ଗୋଷ୍ଠୀ ତାଙ୍କ ଭାଷାରେ ଲଶ୍ଵରଙ୍କୁ ମଧ୍ଯସ୍ଥି ହୋଇ ଜଣାଇବେ ବୋଲି ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଧାରଣା 
ଦେଇଥୁଲେ। ସାଧାରଣ ମଣିଷର ଅଜ୍ଞତା ଓ ପୂଜକ ଗୋଷ୍ଠୀର ସ୍ଵାର୍ଥପରତା ସବୁ ପୂଜା-ପାର୍ବଣ, 
ପ୍ରାର୍ଥନା, ବଳି ଇତ୍ୟାଦିର ଆଧାର ହୋଇ ରହିଛି । ପୁନଶ୍ଚ ସାଧାରଣ ଜୀବନ ଧାରାରେ 
ବିଭିନ୍ନ ଆବଶ୍ଯକତା ଓ ଏପରିକି ମାନବିକ ଅଧ୍ବକାରରୁ ବଞ୍ଚତ ହୋଇ ରହିଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତ ଗଣ 
ମୁକ୍ତି ମୋକ୍ଷ, ସ୍ବଵର୍ଗପ୍ରାପ୍ତିର ସ୍ଵପ୍ନ ଭିତରେ ବିଭୋର ହୋଇଥାନ୍ତି । ଇହ ଜଗତରେ ବଞ୍ଚତ 
ହୋଇ ରହିଥିବା ବ୍ୟକ୍ତ ସକଳ ପରଲୋକରେ ସବୁ କିଛି ପାଇବାର ସ୍ଵପ୍ନ ଭିତରେ ଲଶ୍ବର, 
ପୂଜା, ପ୍ରାର୍ଥନାକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ନେଇଥାନ୍ତି । ତେବେ ଏସବୁ ଯେ କେବଳ ମିଥ୍ୟା ସ୍ଵପ୍ନ ସଦୃଶ 
ଏହା ଲୋକମାନଙ୍କ ପେରିୟାର ନାନା ଛଳରେ ବୁଝାଇବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି। ଯେଉଁ ଧର୍ମମାନେ 
ରଶ୍ଵର- ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଉପାସନାଦ୍ଵାରା ଇହ ଜୀବନକୁ ସୁଖକର ଓ ପରଜୀବନକୁ ସ୍ବର୍ଗବାସ କହି 
ସ୍ଵପ୍ନ ବାଣ୍ଟନତି ସେମାନେ ଅନ୍ୟ ଧର୍ମ ଓ ଉପାସନା ପ୍ରତି ବିଦ୍ଵେଷ ପୋଷଣ କରନ୍ତି। ଆମ ସଂସାରକୁ 
ଧର୍ମ ଓ ଭଶ୍ଵବରଙ୍କ ପାଇଁ କେତେ ରକ୍ତ - ରଂଜିତ କରନି ଓ ସେମାନେ ସ୍ବର୍ଗକୁ ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ବି ଧର୍ମ ଧର୍ମ ଭିତରେ ବାଣ୍ଡିଥନ୍ତି । ଅନ୍ୟ ଗୋଷ୍ଠୀ, ବିଶ୍ଵାସକାରୀ ଓ ସଂସ୍କୃତିର ଲୋକମାନଙ୍କ 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ଘୃଣା ଓ ବିଦ୍େଷକୁ ଧାର୍ମିକ ସ୍ଵୀକୃତି ଦେଇ ହଁଂସା ଓ ଅମାନବିକତାର ପ୍ରସାର କରନ୍ତି । 
ଧର୍ମ ନାମରେ ହିଂସାର ବାତାବରଣ ଓ ବିଦେ୍‌ଷ ମଣିଷ ଇତିହାସରେ ଭରି ହୋଇ ରହିଛି । 
ଧର୍ମ-ଧର୍ମ ଓ ଏପରିକି ଏକ ଧର୍ମର ସଂପ୍ରଦାୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ ତିକ୍ତତା ରହିଛି ତାହା 
ଯେ କେବଳ ସେମାନଙ୍କର ଅନିଷ୍ଟ କରିଛି ତା ନୁହଁ, ଏହି ବିଦେ୍‌ଷପୂର୍ଵ ମନୋଭାବ ସମାଜର 
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ସକଳ ସ୍ତରରେ ଅନିଷ୍ଟ ସାଧନ କରିଆସିଛି । ସୁତରାଂ ଲଶ୍ଵର- ଭାବନା ସମାଜର ହିତ ସାଧନ 
ପାଇଁ ଅଭିପ୍ରେତ ହୋଇ ନାହିଁ । 


ମଣିଷର ନୈତିକ ଜୀବନ ପାଇଁ ଲଶ୍ଵର ଭାବନା ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ବୋଲି ଏକ ସାଧାରଣ 
ବିଶ୍ଵାସ ଧର୍ମର ପ୍ରବକ୍ତାମାନେ ପ୍ରାୟ କହିଥାନ୍ତି । ତେବେ ଏହା ଯେ ଅସତ୍ୟ ଏହା ପେରିୟାର 
ଜନମାନସକୁ ନାନା ଭାବରେ ବୁଝାଇବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ନୈତିକ ଜୀବନ ସଭ୍ଯ 
ଜୀବନଧାରାର ଅଙ୍ଗବିଶେଷ ଓ ଏହା ଏକ ସାମାଜିକ କର୍ବ୍ୟ। ପେରିୟାର ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଛନ ପୁରାଣ 
ଓ ଶାସ୍ତ୍ର ମାନଙ୍କରୁ ଅନେକ ଦେବତାମାନଙ୍କ ଚରିତ୍ରର ଅନୈତିକ ଦିଗ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ 
କରିଥାନ୍ତି। ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ଓ ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ ତଥାକଥୁତ ଦେବତାମାନେ କିପରି ସ୍ପୈଣ, 
ଲଂପଟ, ସ୍ବାର୍ଥପର, କୁଚକ୍ରୀ ତାହାର ବହୁ ଉଦାହରଣ ଦେଇଥାନ୍ତି । ଯେଉଁ ଦେବତାମାନେ 
ମାନବିକ ଦୁର୍ବଳତା ଠାରୁ ସାମାନ୍ୟ ଉର୍ବ୍ବକୁ ଯାଇପାରୁ ନାହାନ୍ତି ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବା 
ହାସ୍ୟାସ୍ପଦ ନୁହେଁ କି ? ସେହିପରି ଶାସ୍ତ ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ ଥବା ବହୁ ଚରିତ୍ରର ଜନ୍ମ ବୃତ୍ତାନ୍ତ 
ମଧ୍ଯ ରହସ୍ୟାବୃତ । ଦେବତାମାନେ ଯେପରି ଅନୈତିକ ଭାବରେ ଅନ୍ୟ ନାରୀ ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖନ୍ତି ଓ ତାର ବହୁ କାହାଣୀ ଆମେ ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ ଦେଖୁ, ସେଥୁରୁ କ'ଣ ଆଦର୍ଶ 
ସମାଜ ପାଇବ ? 


ସମାଜରେ ଯେଉଁମାନେ ଭକ୍ତବା ଭର୍ତି ଭାବନାକୁ ଜୀବନଧାରାରେ ମିଶାଇ ଦେଇଛନ୍ତି 
ସେମାନେ କ'ଣ ଏକ ନାତିନିଷ୍ଠ ଜୀବନ ପାଇଁ ଇଶ୍ବରଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାସ ବା ଭକ୍ତି କରନ୍ତି ? ଯଦି 
ଭର୍ତି ଭାବନା ବା ଲଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସଦ୍ଵାରୀ ସମାଜରେ ନୈତିକ ଶ୍‌ଂଖଳା ସୁଦୃଢ ରହିବା ସମ୍ଭବ, 
ତେବେ ସମାଜରେ ସାଧୁତା, ନୀତିବାଦିତା ଓ ମାନବିକତା ସୁଦୃଢ ରହିଥାନ୍ତା । ପେରିୟାର 
ଜୀବନର ସୁଦୀର୍ଘ ଅନୁଭୂତିରୁ ଦର୍ଶାଇଛନି ଯେ ବହୁ ବ୍ୟକ୍ତି ନାନା ଦୁର୍ନୀତିମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟରେ 
ଲିପ୍ତ ଥାନ୍ତି ଓ ଏପଟେ ଭକ୍ତିରେ ଗଦ୍ଗଦ୍‌ ହୋଇ ପଡନ୍ତି । ଅସାଧୁ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଧର୍ମ କାର୍ଯ୍ୟ 
ପାଇଁ ଆଗଭର ହୁଅନି କେତେ ପ୍ରାର୍ଥନା, ପୂଜା କରନ୍ତି ଅଥଚ ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ 
ସାଧାରଣ ମଣିଷକୁ ଠକନ୍ତି , ଲାଞ୍ଚ ନିଅନି ଓ ନିଜର ସାମାଜିକ କର୍ଉବ୍ୟ ସୁଞ୍ଲୁରୁରୂପରେ ସଂପାଦନା 
କରନ୍ତି ନାହିଁ । ସାଧୁ ଓ ନୀତିବାନ ଲୋକମାନେ କୌଣସି ପୂଜା ବା ପ୍ରାର୍ଥନା ପାଇଁ ଆଗ୍ରହୀ 
ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ବରଂ ଅସାଧୁ, ଅନ୍ୟାୟୀ ଓ ଲୋଭୀ ପ୍ରକୃତିର ଲୋକମାନେ ଏସବୁ ପାଇଁ ଅଧକ 
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ଉସ୍ପାହ ଦେଖାଇଥାନ୍ତି । ନୈତିକତା ପାଇଁ ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସରୁ ଯଦି ଅଭିନିବେଶ ମିଳୁଥାନ୍ତା, 
ତେବେ ଲଛଶ୍ବର ବିଶ୍ଵାସୀ ଲୋକମାନେ ଏତେ ଅସାଧୁ ଓ ଅନୈତିକ ହୁଅନ୍ତେ ନାହିଁ । ପରନ୍ତୁ 
ଚିନ୍ତା ଜଗତର ଇତିହାସରେ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀ ମାନେ ମଣିଷ ପ୍ରତି ଅଧ୍ୟକ ମାନବିକ ବ୍ୟବହାର 
ପ୍ରଦର୍ଶନ କରନ୍ତି ଓ ନୈତିକତାକୁ ସମ୍ମାନ କରନ୍ତି । ବସ୍ତୁତଃ ନୈତିକତା ଇଶ୍ଵର ନିରପେକ୍ଷ । 
ନୈତିକତା, ସାଧୁତା, ମାନବିକତା ଇତ୍ୟାଦି ମାନବୀୟ ମୂଲ୍ୟବୋଧ; ଏହା ସହିତ ଲଶ୍ବର 
ବିଶ୍ଵାସ ସମ୍ବନ୍ଧିତ ନୁହେଁ । 


ପେରିୟାର ବାସ୍ତବ ଜୀବନର ବିଭିନ୍ନ ଘଟଣା ଓ ଅନୁଭୂତିରୁ ତାଙ୍କର ଭଶ୍ଵର-ବିରୋଧୀ 
ବିଚାର ଦେଇଛନ୍ତି। ସେ କୌଣସି ଗଭୀର ତାର୍କିକ ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନ ନେଇ ସାଧାରଣ ଅଭିଜ୍ଞତାରୁ 
ଅନେକ କୌତୂହଳ ପୂର୍ଣ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରି ଲୋକମାନଙ୍କୁ ସଚେତନ କରାଇବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି | 
ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଅନେକ ସମୟରେ ପ୍ରେମମୟ ଓ କରୁଣାକର ବୋଲି ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି। ପେରିୟାର 
କୌତୂହଳୀ ହୋଇ ପ୍ରଶ୍ନ କରନ୍ତି ତେବେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦେବ ଦେବୀ ପ୍ରେମର ବାର୍ତୀ ପ୍ରଚାର କରିବା 
ପରିବର୍େ ହାତରେ କିଛି ଅସ୍ତ ଥବା ଆମେ ଦେଖୁ । କାହା ହାତରେ ତ୍ରିଶୁଳ, କାହା ହାତରେ 
ଚକ୍ର, କାହା ହାତରେ ବର୍ଚ, କାହା ହାତରେ ଗଦା | ହାତରେ ଅସ୍ତ ଧରିଥ୍‌ବା ଦେବତା କେଉଁ 
ଅହିଂସା ଓ ପ୍ରେମର ବାଇ ପ୍ରଚାର କରିବେ ? ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ପ୍ରେମମୟ ବୋଲି କହିବା 
ଏକ ବିରୋଧାଭାସ ନୂହେଁ କି ! 


ଭଶ୍ଵର ସଂପର୍କିତ ଭାବନା ସକଳ ଯେହେତୁ ବିଶ୍ଵାସ ମାତ୍ର ଯାହାର କୌଣସି ସଠିକତା 
ନିରୂପଣ କରିବା ସମ୍ବବ ନୁହେଁ, ତେଣୁ କାଳକୁମେ ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ସହିତ ନାନା ନିଷ୍କର ପ୍ରଥା 
ମଧ୍ଯ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ ହୋଇଛି । ବଳି ପ୍ରଥା, ଦେବଦାସୀ ପ୍ରଥା ଓ ନାନା ଜଘନ୍ୟ ଘଟଣା ଧର୍ମୀୟ 
ପରଂପରାରେ ଇଶ୍ବର, ପୂଜା ଓ କର୍ମକାପ୍ଡ ସହ ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳରେ ସଂପ୍ରକ୍ତ ହୋଇଯାଇଛି । 
ଧର୍ମୀୟ କର୍ମକାଣ୍ଡ ଭଶ୍ଵରୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଉପାସନାର ଅଙ୍ଗ ହୋଇଯାଇଛି । ଏପରିକି ବହୁ 
ଅମାନବିକ ଓ ଅନୈତିକ ପରଂପରା ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସର ଅବିଚ୍େଦ୍ୟ ଅଙ୍ଗ ହୋଇ ରହିଛି । ଏହି 
ବିଶ୍ଵାସର ଫଳ ସ୍ଵରୂପ ନାନା କର୍ମକାଣ୍ଡ, କୁସଂସ୍ାର, ଅମାନବିକ ପରଂପରା, ରୂଢିବାଦ, ପୂଜକ 
ଗୋଷ୍ଠୀର ପ୍ରଭୃତ୍ଟ ନାନା ପ୍ରକାର ଶୋଷଣ, ଚମକ୍କାରିତା ଇତ୍ୟାଦିର ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି | 
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ଇଶ୍ଵରୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ସହିତ ନାନା ଚମକ୍କାରିତାର ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ଏହାରି 
ଆଧାରରେ ସମାଜର ପୂଜକ ଶ୍ରେଣୀ ଚତୁରତାର ସହ ସାଧାରଣ ଜନଗଣଙ୍କ ଶୋଷଣ କରିବାର 
ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । କୌଣସି ସୁଖକର ବା ବିଷାଦପୂର୍ଣ ଘଟଣା ହେଉ ସମାଜର 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଭଶ୍ଵରୀୟ କର୍ମକାଣ୍ଡ କରିବାକୁ କେବଳ ଗୋଟିଏ ଶ୍ରେଣୀ ସ୍ବୀକୃତ ହୋଇଛନ୍ତି । 
ରାଜତନ୍ତ୍ର ଯୁଗରେ ସମାଜର ପୂଜକଗୋଷ୍ଠୀ ନିଜର ଆଧ୍ଵପତ୍ୟ ବିସ୍ତାର କରି ଧର୍ମ, ଶଶ୍ବରଙ୍କ 
ନାମରେ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାରର କର୍ମକାଣ୍ଡ କରିବାର ଅଧ୍ଵକାର ନେଇଛନ୍ତି। ସମାଜରେ ବୈଷମ୍ୟପୂର୍ଣଣ 
ପରିସ୍ଥିତି ସୃଷ୍ଟି କରି ଏହାକୁ ଲଶୁରୀୟ ବିଧାନ କହି ଆସିଛନ୍ତି । ଧର୍ମ, ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ନାମରେ 
ଜାତିଭେଦ, ସାମାଜିକ ବୈଷମ୍ୟ, ଶୋଷଣ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । 


ପେରିୟାର ଜୀବନବ୍ୟାପୀ ଏକ ଉନ୍ନତ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ପାଇଁ ଲୋକମାନଙ୍କୁ 
ନାନା ଭାବରେ ସଚେତନ କରାଇବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି। ଏକ ସମତା ଭିରିକ ଓ ଶୋଷଣହୀନ 
ସାମାଜର ପରିକଳ୍ଧନା ଭିତରେ ସେ ଭଶ୍ଵରବାଦକୁ ବିରୋଧ କରିଛନ୍ତି । ଆମ୍ମମୟ୍ୟାଦା ପୂର୍ଣ୍ 
ଜୀବନ ପାଇଁ ଜନଗଣଙ୍କ ନାନା ଭାବରେ ପ୍ରଗ୍ଟେଦିତ କରିଛନ୍ତି । ପାରଲୌକିକ ବିଶ୍ଵାସ 
ସକଳରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଏହି ଜୀବନ ଓ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଉନ୍ନତ କରିବାକୁ ସେ ସର୍ବଦା 
ପ୍ରୟାସୀ ହୋଇଛନ୍ତି । କୌଣସି ପରିକଳିତ ଭଶ୍ଵର ଲୋକମାନଙ୍କର ସାମାଜିକ ସ୍ପିତିରେ ଉନ୍ନତି 
ଆଣିବ ନାହିଁ । ମଣିଷ ହିଁ ନିଜର ସମାଜ ଓ ସଂସୀରକୁ ଉନ୍ନତ ଓ ପ୍ରୀତିମୟ କରିପାରିବ | ଏହି 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ ଜୀବନ ଦର୍ଶନକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ସେ ତାଙ୍କର ସାମାଜିକ ଆନ୍ଦୋଳନ କରି ଆସିଛନ୍ତି । 
ଏକ ସୁଖମୟ ଓ ସଂହତିପୂର୍ଣ୍ଣ ସାମାଜିକ ଜୀବନର ଆଦର୍ଶ ଭାବେ ସେ ସମତା, ସାମାଜିକ 
ନ୍ୟାୟ ଓ ଆମ୍ବମର୍ଯ୍ୟାଦାପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନଧାରାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବେ | ଏଥିରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର କୌଣସି 
ଭୂମିକା ନାହିଁ। ସାମାଜିକ ବିକାଶଧାରାରେ ନାନା ପରିବର୍ଭନ ଦେଇ ସମାଜ ଏକ ଉନ୍ନତତର 
ସ୍ଥିତି ଆଡକୁ ଅଗ୍ରସର ହେଉଛି । ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ଜୀବନର ଗୁଣାମବକ ମାନକୁ ବୃଦ୍ଧି କରିଛି 
ଓ ଗଣତାନ୍ତିକ ଚେତନା, ସମାଜବାଦ, ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ, ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧ, 
ମାନବିକ ଅଧ୍ଵକାର ରତ୍ୟାଦି ସାମାଜିକ ଚେତନା ସ୍ତରରେ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିଛି । 
ଏସବୁ ଭାବନା ସଭ୍ୟତାର କ୍ରମ ବିକାଶଧାରାରେ ବହୁ ପରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି ଓ ଏହା ସହିତ 
ଧର୍ମ, ଲଶ୍ଵର ଭାବନାର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ନାହିଁ । ବରଂ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଧର୍ମ ଓ ତଦ୍‌କନିତ 
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ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ସଭ୍ୟତାର ଅଗ୍ରଗତିରେ ସର୍ବଦା ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହୋଇଛି । ବିଜ୍ଞାନର ଅଗ୍ରଗତିକୁ 
ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଧାର୍ମିକ ମାନସିକତାରୁ ବହୁ ବିରୋଧ କରାଯାଇଛି ଓ ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ 
ସାମାଜିକ ସଂସ୍ଟାରକୁ ଧର୍ମ ମଧ୍ଯ ସର୍ବଦା ବିରୋଧ କରି ଆସିଛି । ଧର୍ମ କୌଣସି ପରିବର୍ଭନକୁ 
ସହ୍ୟ କରି ନାହିଁ, କିନୁ ସମାଜ ଯେ ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ଏହା ଆଧୁନିକ ଜୀବନଧାରାରେ ପ୍ରମାଣିତ 
ହୋଇ ସାରିଛି । ସୁତରାଂ ଧର୍ମ, ରଶ୍ଵର ପରି ଭାବନା ସକଳରୁ ମୁକ୍ତ ହେଲେ ସମାଜର ଗୁଣାମ୍ବକ 
ପ୍ରଗତି ସାଧ୍ବତ ହୋଇପାରିବ । 


ପେରିୟାର ନିଜ ବାସ୍ତବ ଜୀବନର ଅନୁଭୂତିରୁ ଏହି ସବୁ ଘଟଣା ଲୋକମାନଙ୍କ 
ପାଖରେ ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି | ତାଙ୍କ ବାଲ୍ୟକାଳରେ ଓ ଯୁବକ ଅବସ୍ଥାରେ ଗ୍ରାମମାନଙ୍କରେ 
ହଇଜା ରୋଗ ମହାମାରୀ ଭାବେ ଦେଖା ଦେଉଥିଲା | ବିଶେଷକରି ଧାର୍ମିକ ପୂଜା ପାର୍ବଣ 
ପରଠାରୁ ଏହାର ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ଗାଆଁ ଗାଆଁକୁ ବ୍ୟାପୀ ଯାଉଥଲା | ଲୋକମାନଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ 
ଥିଲା ଯେ ଏକ ମନ୍ଦ ଦେବୀ “ ଓ କାଳୀ ଆମ୍ମା "ଙ୍କ ପ୍ରକୋପରୁ ଏହି ରୋଗ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଛି । 
ଲୋକମାନେ ଏହି ଦେବୀଙ୍କ କୋପ ଶାନ୍ତି ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ପୂଜା ପ୍ରାର୍ଥନାରେ ବ୍ରତୀ ହେଉଥଲେ 
ଓ ରୋଗ ବଢି ବଢି ଚାଲୁଥଲା। ଗାଁ ଗହଳରୁ ବହୁ ଲୋକ ମୃତ୍ୟୁ ମୁଖରେ ପଡୁଥିଲେ ଓ ଗୋଟିଏ 
ଗୋଟିଏ ଗାଆଁରୁ ଅଧାରୁ ଅଧ୍ୟକା ଲୋକ ମୃତ୍ୟୁ ବରଣ କରୁଥିଲେ । ସେତେବେଳେ ଡାକ୍ତରୀ 
ଚିକିସ୍ଵା ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ବିରୋଧ ମାନସିକତା ରହିଥିଲା । ଡାକ୍ତରୀ ଚିକିସ୍ପାର ସୁଯୋଗ ନେଲେ 
ମା'ଙ୍କର ପ୍ରକୋପ ବଢିଯିବ ବୋଲି ମଧ୍ଯ ବିଶ୍ଵାସ ରହିଥଲା । କିନ୍ତୁ ଚିକିସ୍ବା ବିଜ୍ଞାନର ଅଗ୍ରଗତି 
ଓ ଲୋକଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ ପରିବର୍ଭନ ହେଲା, ଏବେ ଲୋକମାନେ ଏହି 
ସବୁ ରୋଗର କାରଣ ପାଇଁ କୌଣସି ଦେବୀଙ୍କୁ ଦାୟୀ କରୁ ନାହାନ୍ତି । ଯଦି ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର 
ମଧ୍ଯ ଭାଗ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସାଧାରଣ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଏହିପରି କୁସଂସ୍କାରଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇ ରହିଥୁଲା ଓ ଅଜ୍ଞତା 
ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାରେ ଭରି ରହିଥଲା ତେବେ ଦୂଇ, ତିନି ହଜାର ବର୍ଷ ତଳେ 
ଲୋକମାନଙ୍କର ମାନସିକ ସ୍ପିତି କ'ଣ ଥିବ ତାହା ସହଜରେ ଅନୁମେୟ | ଜୀବନର ସକଳ 
ଘଟଣା ପ୍ରବାହ ଓ ସାମାଜିକ ଜୀବନର ଘନଘଟାକୁ ଏକ ବା ଏକାଧ୍ୂକ ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟ ଶକ୍ତି ସହ 
ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରିବାର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ବିଜ୍ଞାନ ଯୁଗର ଆରମ୍ଭ ପୂର୍ବରୁ ସବୁ ସାମାଜରେ ଓତପ୍ରୋତ ହୋଇ 
ରହିଥିଲା । ଭୟ, ଅଜ୍ଞତା ଓ ଅସୁରକ୍ଷିତ ସାମାଜିକ ଜୀବନ ଯୋଗୁଁ ଭଶ୍ଵର, ପୂଜା, ପ୍ରାର୍ଥନା, 
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ଭାଗ୍ୟ ସ୍ଵର୍ଗ, ନର୍କ, ଦେବୀ, ଦେବତା ଇତ୍ୟାଦି ଭାବନା ସକଳ ମଣିଷର ମାନସିକ ସ୍ତରରେ 
ଚିନ୍ତାର ବିଷୟ ହୋଇ ରହିଥୁଲା। ସମାଜର ଅଗଣିତ ବ୍ୟକ୍ତି ଶିକ୍ଷା ବା ବିଚାରଶୀଳ ଦୃଷ୍ଟିଠାରୁ 
ଦୂରରେ ରହୁଥିଲେ । ସମାଜର ମୁଷ୍ଟିମେୟ ଲୋକ ନିଜର ସାଧାରଣ ସଚେତନତା ଭିତରେ 
ଯେଉଁ ସବୁ ଧାରଣା ସୃଷ୍ଟି କରିଥଲେ ତାହାକୁ ଅନ୍ୟମାନେ ଅନାୟାସରେ ଗ୍ରହଣ କରି 
ନେଉଥିଲେ । କୌତୂହଳୀ ହେବା, ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିବା, କାରଣର ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିବା, ଏହା ସମ୍ଭବ 
ନ ଥୁଲା । ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ଧରି କେତେକ ଅହେତୁକ ବିଶ୍ଵାସ ଜୀବନଧାରାର ଅଙ୍ଗ ହୋଇ 
ରହିଥିଲା ଓ ସାମାଜିକ ମନସ୍ତଝ୍ଧସେହି ଭାବନା ଭିତରେ ଛନ୍ଦି ହୋଇ ରହିଥିଲା । ଏବେ 
ଶିକ୍ଷା, ସଭ୍ୟତା ଓ ଆଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ବିକାଶ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଜନମାନସରେ 
ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ସକଳ ନାନା ରୂପରେ କେତେକାଂଶରେ ରହିଛି । ବିଶେଷକରି ସମାଜର କିଛି 
ସ୍ଵାର୍ଥାନେଷୀ ଲୋକ ଜନଗଣଙ୍କ ଅଜ୍ଞତାର ସୁଯୋଗ ନେଇ ନୂଆ ନୂଆ ଢଙ୍ଗରେ ସେମାନଙ୍କର 
କୁସଂସ୍ଟାରର ଜାଲ ବିସ୍ତାର କରି ପାରୁଛନ୍ତି। ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନର ଅଭୂତପୂର୍ବ ବିକାଶ ହୋଇଥିଲେ 
ମଧ୍ଯ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ସାର୍ବଜନୀନ ହୋଇ ପାରୁ ନାହିଁ। ପେରିୟାର ଏହି ସବୁକୁ ନିଷ୍ଠାର 
ସହ ଅନୁଭବ କରିଛନ୍ତି ଓ ଜନ ମାନସରେ ଏକ ବୈପ୍ଲବିକ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବାକୁ ଜୀବନବ୍ୟାପୀ 
ପ୍ରାୟାସ କରିଛନ୍ତି । 


ପେରିୟାରଙ୍କ ସମସାମୟିକ ଭାରତବର୍ଷ ରାଜନୈତିକ ପରାଧୀନତା ସହ ସାମାଜିକ 
ସ୍ତରରେ ଯେପରି ପଛୁଆ ହୋଇ ରହିଥିଲା ତାହା ସେ ବେଶ ଉପଲବଧ୍‌ କରିଥୁଲେ । 
ଅସ୍ପୃଶ୍ୟତା, ଜାତିପ୍ରଥା, ନିରିକ୍ଷରତା, ଦାରିଦ୍ର୍ୟ, କୁସଂସ୍କାର, ନାରୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ, 
ସାମାଜିକ ଅସଂହତି ଓ ଭେଦଭାବ ଭାରତୀୟ ସମାଜକୁ ଯେପରି କଳୁଷିତ କର ରଖୁ ଥଲା 
ତାହା ବିରୁଦ୍ଧରେ ଯେଉଁ ସଚେତନ ବ୍ୟକ୍ତି ଗଣ ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ ଆଲୋଡନ ପାଇଁ ଗଣଚେତନା 
ସୃଶ୍ଚି କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଥିଲେ ପେରିୟାର ସେଥିରେ ଏକ ଅଗ୍ରଗାମୀ ଭୁମିକା ନେଇଛନ୍ତି । 
ତାଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟକୂମ ମୁଖ୍ୟତଃ ତାମିଲନାଡୁରେ ସୀମାବଦ୍ଧ ରହିଥିଲେ ବି ତାର ବହୁ ପ୍ରଭାବ 
ଦକ୍ଷିଣ ଭାରତର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଅଞ୍ଚଳକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଥଲା । ସେ ଥଲେ ସାମାଜିକ 
କ୍ରାନ୍ତିର ଏକ ବାଉ୍ଭାବହ । ସାମାଜିକ କ୍ରାନ୍ତି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ଏକ 
ଜୀବନଦର୍ଶନ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ । ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟ ଶିକ୍ଷାରୁ ବଞ୍ଚତ ହୋଇମଦ୍ଯ ନିଜର 
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ସ୍ବାଧ୍ୟାୟ, ପ୍ରଜ୍ଞା ଓ ବିଚାରଶୀଳତା ଭିତରେ ସେ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦ, ହେତୁ ବାଦ ଓ ମାନବତାବାଦର 
ଥିଲେ ଜଣେ ମହାନ ପୂଜାରୀ। ବହୁ ସମୟରେ ତାଙ୍କର ଶାଣିତ ବ୍ୟଙ୍ଗ ଓ ଅସାଲିସ ଆମ୍ବପ୍ରତ୍ୟୟ 
ଯୋଗୁଁ ଧାର୍ମିକ ଲୋକମାନଙ୍କ ପ୍ରତି କଠୋର ଭାଷା ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି । ନାନା ସାମାଜିକ 
ପ୍ରଥାକୁ ତୀବ୍ର ବିରୋଧ କରି ସମାଲୋଚନାର ସରବ୍ଯ ହୋଇଛନ୍ତି । ତେବେ ଗୋଟିଏ 
ସମତାଭିରିକ, ନ୍ୟାୟ ଆଧାରିତ ଓ ମାନବିକ -ମର୍ଯ୍ୟାଦା-କୈନ୍ଦିକ ସମାଜର ସ୍ଵପ୍ନ ତାଙ୍କୁ ସର୍ବଦା 
ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରିଛି । ଲୋକମାନଙ୍କର ଭୀରୁତା ଓ ବୌଵିକ ନିଶ୍ରିୟତା ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ସେ 
ସାଧାରଣ ଭାଷାରେ ଜନମାନସକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଆସିଛନ୍ତି । ଗାଆଁରୁ ଗାଆଁ ଓ ସହର ବୁଲି 
ଲୋକମାନଙ୍କର ସୁପ୍ତ ଚେତନାକୁ ଉଜ୍ଜୀବିତ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ହେତୂବାଦ 
ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ କେବଳ ବୌଵ୍ଧିକ ଚର୍ଚ୍ଚା ସ୍ତରରେ ସୀମିତ ନ ରଖୁ ସାମାଜିକ ଓ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ 
ଜୀବନଧାରାରେ ମିଶାଇବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ଏହାକୁ ଏକ ଗଣ - ଆନ୍ଦୋଳନର ରୂପ 
ଦେବାକୁ ସେ ତାଙ୍କର ସୁଦୀର୍ଘ ଜୀବନକାଳରେ ନିଷ୍ଠାପର ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି। ଏକ ପ୍ରଗତିଶୀଳ 
ସମାଜ ପାଇଁ ତାଙ୍କର ଜୀବନବ୍ୟାପୀ ପ୍ରୟାସ ଭାରତୀୟ ସମାଜର ସଂସ୍କାର ଇତିହାସରେ ତାଙ୍କୁ 
ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ଥାନ ଦେଇପାରିଛି । ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଗଭୀର ମାନବତାବାଦ ଓ 
ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇ ଯାଇଛି । ଶିକ୍ଷାର ବିକାଶ, ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ, 
ସମାଜ ସଂସ୍କାର, ଜୀବନର ଗୁଣାମ୍ବକ ମାନ ବୃଦ୍ଧି, ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ପ୍ରସାର ଇତ୍ୟାଦି 
କାର୍ଯ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ତାମିଲନାଡୁରେ ଏକ ପ୍ରବାଦ ପୁରୁଷରେ ପରିଣତ ହୋଇଛନ୍ତି । 
ଶୂଦ୍ର ଝଚେତନାକୁ ଏକ ନୂତନ ଦିଗଦର୍ଶନ ଦେବାରେ ଜ୍ୟୋତିରାଓ ଫୁଲେ ଓ ଆମ୍ବେଦକରଙ୍କ 
ପରି ପେରିୟାର ଭାରତୀୟ ସମାଜ ସଂସ୍କାର ଇତିହାସରେ ଏକ ଅମ୍ଳାନ ପ୍ରତିଭା ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି । 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଜୀବନଦର୍ଶନ ଧାରାରେ ସମାଜ ସଂସ୍କାରର ଏକ ନୂତନ ଦିଗନ୍ତ ପେରିୟାର 
ତାଙ୍କର ବହୁମୁଖୀ କାର୍ଯ୍ୟଧାରାରେ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ତତ୍ତ୍‌ ସ୍ତରରୁ ଆସି ବାସ୍ତବ 
ଜୀବନର ଅଙ୍ଗ ହୋଇ ପାରିଛି । 


-୩୮୪- 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ସହାୟକ ଗ୍ରନ୍ଧ ସୂଚୀ 


୧. Collected works of Periyar EVR, VOL. | 
ଦି ସେଲଫ-ରେସପେକ୍ଟ ପ୍ରୋପାଗଣ୍ଡା ଇନଷ୍ଚିଚୁଟ୍‌ , ଚେନାଇ | 


9. Socia! Reform or Social Revolution, 
ଏ.ଏମ୍‌. ଧର୍ମ ଲିଙ୍ଗମ୍‌., ଡି.କେ ପବି୍ିକେସନସ 


TN. Contributions of Periyar EVR to the Progress of Atheism 
ଆନାଇ ମୁଥ, ଭି. ପେରିୟାର ପବ୍ଟିକେଶସନ, ୧୯୮୦. 


୪. Rationalism of Periyar E.V. Ramasamy 
ଡି.ଡି. ବାନ୍ଦିଷ୍ଟେ, ସ୍ଟେପ୍ତିକ ବୁକ୍‌ କୃବ । 


*. < 
କଡ ଏଡା କୃଶ 
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୭.୪ ଗୋରା 
(କ) 


ଯାହାଙ୍କ ନାମ ସହ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ଅଭିନ୍ନ ହୋଇ ଯାଇଛି ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଗୋପରାଜୁ 
ରାମଚନ୍ଦ୍ରରାଓ ଯେ କି ଜାତୀୟ ତଥା ଆନ୍ତଜଜୀତିକ ସ୍ତରରେ ଗୋରା ନାମରେ ପରିଚିତ। ଗୋରା 
ନାମଟି ତାଙ୍କ ନାମ ଓ ସା୍ଗଆର ଆଦ୍ୟ ଅକ୍ଷରର ସଂଯୋଗରେ ହୋଇଛି । ଗୋରାଙ୍କର ଜନ୍ମ 
ନଭେମ୍ଭର ୧ ୫, ୧୯୦୨ ମସିହାରେ, ଓଡିଶାର ଛତ୍ରପୁରରେ । ତେବେ ତାଙ୍କ ବାପା 
ଗୋପରାଜୁ ଭେଙ୍କଟସୁବା ରାଓ ଆନ୍ଧ ପ୍ରଦେଶର ବ୍ୟର୍ତି ଓ ଗୋରାଙ୍କ ଜନ୍ମ ବେଳକୁ ସେ ଜଙ୍ଗଲ 
ବିଭାଗରେ ଜଣେ କିରାନି ଭାବେ ମାଡ଼ାସ ପ୍ରେସିଡେନ୍ତି ଅନ୍ତର୍ଗତ ଛତ୍ରପୁରଠାରେ ଚାକିରୀ 
କରୁଥିଲେ | ପରେ ଆନ୍ଧର କାକିନଡାରେ ତାଙ୍କ ବାପା ସ୍ଥାୟୀ ଭାବେ ରହିଲେ ଓ ସେଠାରେ 
ଗୋରାଙ୍କର ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ ଜୀବନ ଅତିବାହିତ ହୋଇଥଲା | 


ଗୋରାଙ୍କ ଜନ୍ମ ଏକ ବ୍ରାହ୍ମଣ ପରିବାରରେ, ତେବେ ତାଙ୍କ ବାପାଙ୍କ ଭିତରେ କିଛି 
ଉଦାରବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଥଲା। ସେ ଏକେଶ୍ଵରବାଦୀ ଥୁଲେ ଓ ସବୁ ଧର୍ମ ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ସମ୍ମାନ 
ଥିଲା । ସେ ଅନେକ ଭଜନ ମାଧ୍ଯମରେ ଧର୍ମୀୟ ସହନଶୀଳତା ଓ ସମନ୍୍‌ୟ ଭାବ ବ୍ୟକ୍ତ 
କରୁଥିଲେ | ଗୋରାଙ୍କ ଆବିର୍ଭାବ ବେଳକୁ ଆନ୍ଧୁ ତଥା ଭାରତ ବର୍ଷରେ ସମାଜିକ କଡତା ଓ 
କୁସଂସ୍କାର ବିରୁଦ୍ଧରେ ସଂସ୍ଟାରବାଦୀ ଆନ୍ଦୋଳନର ଏକ ଧାରା ସୃଷ୍ଷି ହୋଇ ସାରିଥୁଲା। ବ୍ରାହ୍ମ 
ସମାଜ ଓ ଆର୍ଯ୍ୟ ସମାଜ ପରି ସଂଗଠନ ମାନ ସାମାଜିକ ଓ ଧାର୍ମିକ ଆନ୍ଦୋଳନ ଜରିଆରେ 
ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ପାଇଁ କିଛି ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଟି କରିଥଲେ | ଆନ୍ଧ୍ର ପ୍ରଦେଶରେ ବୀର ସାଲିଙ୍ଗମଙ୍କ 
ପରି ବିଶିଷ୍ଟ ସଂସ୍ବାରକ ମାନେ ଜାତିପ୍ରଥା , ବିବାହ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ଶିକ୍ଷା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସଂସ୍କାରମୂଳକ 
କାର୍ଯ୍ୟ ଆରମ୍ଭ କରିଥିଲେ | ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟ କଂଗ୍ରେସ ଦେଶର ରାଜନୈତିକ ସ୍ଵାଧୀନତା 
ସହ ସାମାଜିକ ସଂସ୍କାର ଓ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ପାଇଁ କେତେକ କାଯ୍ୟସୂଚୀ ଜାତୀୟ ସ୍ତରରେ 
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ଆରମ୍ଭ କରିଥଲା । ତେବେ ଗୋରାଙ୍କ ସମୟକୁ ଏସବୁ କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ ସତ୍ତ୍ଵେ ସାମାଜିକ 
ପରିବେଶରେ ଜାତିପ୍ରଥା, ଅସୂଶ୍ୟତା ଓ ନାନା ଧାର୍ମିକ କର୍ମକାଣ୍ଡ ବଳବତ୍ତର ରହିଥୁଲା। ଗୋରା 
ବ୍ରାହଣବାଦୀ ପରଂପରା ଭିତରେ ବଢିଥଲେୋ। ତାଙ୍କର ଉପନୟନ ଧାର୍ମିକ ରୀତିରେ ହୋଇଥଲା 
ଓ ଗୋରାଙ୍କର ବିବାହ କୋଡିଏ ବର୍ଷରେ ସମସ୍ତ ପାରଂପରିକ ବିଧାନ ଅନୁଯାୟୀ ସଂପନ୍ନ 
ହୋଇଥଲା | 


ଗୋରା ଏକ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ପରିବେଶରେ ବଢ଼ିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଯୁବକ ଅବସ୍ଥାରୁ ତାଙ୍କ 
ଭିତରେ ସାମାଜିକ ଚେତନା ଓ ସଂସ୍ବାରବାଦୀ ମାନସିକତା ଗଢି ଉଠିଥିଲା । କାକିନଡାର 
ପି. ଆର. କଲେଜରେ ପଢୁଥିବା ଅବସ୍ଥାରେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଅସହଯୋଗ ଆନ୍ଦୋଳନଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ 
ହୋଇ ୧୯ ୨ ୧ ମସିହାରେ ୩ ମାସ ଧରି ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ।ଏହାପରେ 
ମାଡ୍ରାସ ପ୍ରେସିଡେନ୍ବି କଲେଜରୁ ପ୍ରାକୃତିକ ବିଜ୍ଞାନରେ ସ୍କାତକ ଡିଗ୍ରୀ ୧୯ ୨୫ରେ ହାସଲ 
କଲେ । ଉଚ୍ଚ ଶିକ୍ଷା ସମାପ୍ତ ପରେ ମଦୁରାଇସ୍ଥିତ ଆମେରିକାନ ମିସନ କଲେଜରେ 
ଯୋଗଦେଲେ ଓ ପରେ ୧ ୯ ୨ ୮ ରେ କାକିନଡାର ପି.ଆର.କଲେଜରେ (ଯେଉଁଠି ଏକଦା 
ସେ ଛାତ୍ର ଥଲେ) ଅଧାପକ ହେଲେ | ଗୋଟିଏ ପଟେ ସାମାଜିକ ଜୀବନଧାରାରେ ରହିଥିବା 
ଅଶିକ୍ଷା , ଅପସଂସ୍ତି, କୁସଂସ୍ାର, ଜାତିପ୍ରଥା, ଅସୃଶ୍ୟତା, ନାରୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ମନୋଭାବ 
ରତ୍ୟାଦିକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ତାଙ୍କର କିଛି ସଚେତନତା ଥଲା। ଏହା ସହିତ ବିଜ୍ଞାନର ଛାତ୍ର 
ଓ ଅଧ୍ୟାପକ ଥିବାରୁ ଏକ କୌତୁହଳ ପ୍ରବଣ ମାନସିକତା ତାଙ୍କ ଭିତରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା | 
ଏହି ଅଧ୍ୟାପନା ଜୀବନ ଭିତରେ ସେ ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ, ବିଜ୍ଞାନ , ବିଜ୍ଞାନର ଇତିହାସ ପ୍ରତି ଗଭୀର 
ଆଗ୍ରହୀ ହୋଇ ସେସବୁ ଅଧ୍ୟୟନ କଲେ | କାଳକ୍ରମେ ଏକ ବିଚାରଶୀଳ ଜୀବନବଦୃଷ୍ଚି ତାଙ୍କ 
ଭିତରେ ଦୃଢ ହେବାରେ ଲାଗିଲା । ପି.ଆର. କଲେଜରେ ଅଧ୍ୟାପକ ଥବା ବେଳେ ସେ କଲେଜ 
ମାଗାଜିନରେ ଏକ ପ୍ରବନ୍ଧ ଲେଖୁଥିଲେ । ସେହି ପ୍ରବନ୍ଧର ସାରମର୍ମ ଥଲା ଭଶ୍ଵର ଏକ ଭାବନା, 
ଏହା କୌଣସି ପରୀକ୍ଷିତ ବୈଜ୍ଞାନିକ ସତ୍ଯ ନୂହେଁ। ଏହି ଲେଖାଟିକୁ ଆଧାର କରି କିଛି 
ଆଲୋଡନ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା ଓ ସେ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦର ପ୍ରସାର କରୁଛନ୍ି ବୋଲି ଅଭିଯୋଗ 
କରାଯାଇ ତାଙ୍କୁ ଚାକିରୀରୁ ୧୯୩୩ ରେ ବହିଷ୍କାର କରାଗଲା । ଏହା ବିରୁଦ୍ଧରେ ସେ 
ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ କୁଳପତିଙ୍କୁ ନିବେଦନ କଲେ । ଏକ ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନରେ ସ୍ବାଧୀନ ଭାବେ 
ଚିନ୍ତା କରିବା କିମ୍ବା ମତ ବ୍ୟକ୍ତ କରିବାର ଅଧ୍ବକାର ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକର ରହିଛି ଏହା ହିଁ ତାଙ୍କର 
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ବକ୍ତବ୍ୟ ଥିଲା । ସେ ସମୟରେ ଆନ୍ଧ୍ର ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟର କୂଳପତି ଥାନ୍ତି ଡଃ ସର୍ବପଲ୍ଲୀ 
ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଣନ୍‌ । ସେ ସ୍ବାଧୀନ ଚିନ୍ତାର ବିଶିଷ୍ଟ ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ଥିଲେ । କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର 
ତାର୍ବିକ ବିଚାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ଵାଧୀନତା ରହିବା ଉଚିତ ବୋଲି ତାଙ୍କର ମତ ଥିଲା |! ଫଳରେ 
ଗୋରାଙ୍କର ନିବେଦନକୁ ବିଚାରକରି ତାଙ୍କୁ ମଛଲିପଟମସ୍ଥିତ ହିନ୍ଦୁ କଲେଜରେ ନିଯୁକ୍ତି 
ଦିଆଗଲା। ତେବେ ଗୋରା ମଛଲିପଟମ କଲେଜରେ ଥିବାବେଳେ ସାମାଜିକ ପ୍ରଥାବିରୁଦ୍ଧରେ 
ଯାଇ ବିଧବା ବିବାହ, ଦଳିତମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ତଥା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସଂସ୍କାରବାଦୀ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ସଂଶିଷ୍ଟ ହେଲେ । ଏହା ସହିତ ସେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ 
ବିଚାର ପ୍ରତି ନିଜର ପ୍ରତିବଦ୍ଧତା ପ୍ରକାଶ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ। ଏହି ସବୂ ଯୋଗୁଁ ହିନ୍ଦୁକଲେଜରେ 
ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ବିଚାରଧାରା ପ୍ରତି ନାନା କଟକଣା ଜାରି କରାଗଲା, ଫଳତଃ ସେ ନିଜର ଚାକିରୀରୁ 
ଇସ୍ତଫା ଦେଇ ରଚନାମ୍ବକ କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ ଓ ସମାଜ ସଂସ୍ଟାରରେ ନିଜକୁ ସାମିଲ କଲେ | ତେବେ 
ଏକ ଦଶନ୍ଧିରୁ ଅଧକ ସମୟ ଅଧ୍ୟାପନା ଜୀବନ ଭିତରେ ଛାତ୍ରମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବେଶ୍‌ ପରିଚିତ 
ହୋଇ ସାରିଥିଲେ । 


ଏହାପରେ ମୁଡ଼ୁନୁର ଗାମୀଣ ପରିବେଶକୁ ଗାଲି ଆସିଲେ ଓ ସେଠାରେ ବିଭିନ୍ନ 
ରଚନାମ୍ବକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ନିଜକୁ ସାମିଲ କଲେ । ସେତେବେଳେ ଗ୍ରାମମାନଙ୍କରେ 
ପୌଢଶିକ୍ଷା,ସଂସ୍କାରବାଦୀ କାର୍ଯ୍ୟଧାରା ଓ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନ ପାଇଁ ସଚେତନତା ସୃଷ୍ଟି 
କରିବାକୁ ଯେଉଁ ଜାତୀୟ ଆହ୍ଵାନ ଥଲା ଗୋରା ସେଥୁରେ ସାମିଲ ହେଲେ । ଭାରତଛାଡ 
ଆନ୍ଦୋଳନରେ ସକ୍ରିୟ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରି ୧୯ ୪୩ ରେ କାରାବରଣ କଲେ। ତାଙ୍କ ପନ୍ନୀ 
ସରସ୍ବତୀ ଦେବୀ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵାମୀଙ୍କ ପଦାଙ୍କ ଅନୁସରଣ କରି ଗ୍ରାମ୍ୟ ଜୀବନରେ ରଚନାମ୍ବକ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ, ମହିଳାମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସଚେତନତା ବୃଦ୍ଧି, ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ଇତ୍ୟାଦି କାର୍ଯ୍ୟରେ 
ସକ୍ରିୟ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କଲେ । 


ତେବେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ବିଷୟ ହେଉଛି, ଗୋରା ୧୯ ୪୦ ରେ ନାସ୍ତିକ କେନ୍ଦ୍ର 
ନାମରେ ଏକ ଅନୁଷ୍ଠାନ କଲେ ଓ ୧୯ ୪୧ ରେ ଏକ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀ ସମ୍ମିଳନୀ ଆୟୋଜନ 
କରିଥୁଲେ । ଗ୍ରାମର ଲୋକମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଏକ ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଚେତନା ଜାଗ୍ରତ କରିବା 
ସହ ସେମାନଙ୍କର ଅର୍ଥନୈତକ ଓ ଶିକ୍ଷାର ବିକାଶ ପାଇଁ ଗ୍ରାମମାନଙ୍କରେ ବିଭିନ୍ନ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ 
ହାତକୁ ନେଇଥିଲେ। ଜନମାନସରେ ଏହି ଭାବନାକୁ ସଂଚାର କରିବାକୁ ଚାହିଁଲେ ଯେ ମଣିଷ 
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ହିଁ ନିଜର ପ୍ରୟାସ ଦ୍ଵାରା ଜୀବନର ଗୁଣାମବକ ମାନ ବୃଵ୍ଧି କରିପାରିବ । ସାମାଜିକ, ଆର୍ଥକ 
ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶ ମଣିଷର ଉଦ୍ୟମ ଯେଗୁଁ ସମ୍ଭବ ହେବ । 


ଗୋରାଙ୍କ ଜୀବନ ଥଲା ବେଶ୍‌ ଘଟଣା ବହୁଳ । ତେବେ ୧୯ ୪୪ ରେ ସେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ 
ସହବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସଂପର୍କରେ ଆସିଲେ ସେବାଗ୍ରାମରେରହିବା ଭିତରେ ଗୋରାଙ୍କର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ 
ଜୀବନଧାରା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରିଥୁଲା | ଗାନ୍ଧୀ ଓ ଗୋରଙ୍କ ଭିତରେ ଯେଉଁ କିଛି 
ଆଲୋଚନା ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ହୋଇଥଲା ତାହା ଏକ ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ ଘଟଣା । ଗୋରାଙ୍କ 
ଲିଖୁତ “ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ସହ ଜଣେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ” (An Atheist with Gandhi) ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ 
କୃତି । ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ସତ୍ୟ, ଅହିଂସା ପ୍ରତି ନିଷ୍ଠା ଓ ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଗୋରାଙ୍କୁ 
ବେଶ୍‌ ଆକୃଷ୍ଟ କରିଥଲା | ସେହିପରି ସରଳ ଜୀବନଧାରା, ମାନବବାଦୀ ବିଚାର ଓ ବିକେନ୍ଦ୍ରିରୂତ 
ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଗୋରାଙ୍କର ଜୀବନ ବ୍ୟାପୀ ଆଦର୍ଶ ହୋଇ ରହିଥୂଲା ¦ ଅପର ପକ୍ଷରେ 
ଗୋରାଙ୍କର ମୁକ୍ତ ଚିନ୍ତା, ନିଜର ଆଦର୍ଶପ୍ରତି ଉସ୍ତର୍ଗୀକୃତ ମନୋଭାବ, ସାଧୁତା ମଧ୍ଯ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର 
ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରିଥଲା । 


ସ୍ଵାଧୀନତା ପରେ ଗୋରା ଉସ୍ବର୍ଗୀକୃତ ଭାବେ ସମାଜ ସେବାରେ ନିଜକୁ ନିୟୋଜିତ 
କଲେ | ତେବେ ସକ୍ରିୟ ରାଜନୀତିରେ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ ନ କଲେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ରାଜନୈତିକ 
ବିଚାର ଥଲା | ଭାରତୀୟ ରାଜନୀତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଲୋକ ପ୍ରତିନିଧ୍ବମାନଙ୍କର ବିଳାସପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନ 
ଓ ଅସାଧୂତା ତାଙ୍କୁ ଗଭୀର ମର୍ମାହତ କରୁଥିଲା। ଦଳୀୟ ରାଜନୀତି ପରିବର୍ରଗେ ସେ ଦଳବିହୀନ 
ଗଣତନ୍ତ୍ରର ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରବକ୍ତା ଥଲେ। ଦଳବିହୀନ ଗଣତାନ୍ତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ରୂପରେଖ ସେ ତାଙ୍କର 
ଲେଖା ଓ ଆଲୋଚନା ମାଧ୍ଯମରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ଏକ ସର୍ବୋଦୟ ସମାଜର ପରିକଳ୍ପନା 
ଏହାଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ ହେବ ବୋଲି ତାଙ୍କର ଆମବିଶ୍ଵବାସ ଥଲା। ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ସାମାଜିକ ସଂସ୍କାର, 
ଅର୍ଥନୈତିକ ପ୍ରଗତି, ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳର ବିକାଶ, ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ଇଦ୍ୟାଦି କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ ଭିତରେ ସେ 
ଏକ ନୂଆ ସମାଜର ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁଥିଲେ | ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟ ଦିଗରେ ସେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ଏକ ଦର୍ଶନ 
ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କଲେ ! 


ସରଳ ଜୀବନ, ସାଧୁତା, ସୁଷ୍ଟବାଦିତା, ସତ୍ୟ ଓ ଅହିଂସା ପ୍ରତି ଅନୁରକ୍ତ ଗୋରାଙ୍କ 
ଜୀବନର ଆଦର୍ଶ ଥଲା । ସେ ଯେଉଁ ମୁଲ୍ୟବୋଧରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲେ ତାହା ନିଜ ଜୀବନରେ 
ପ୍ରୟୋଗ କରୁଥିଲେ ! ସାଧାରଣ ଖଦି ଧୋତି ପିନ୍ଧୁ ଥଲେ ଓ ଗୋଟିଏ ଛୋଟ କୂଟୀରରେ 
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ରହୁଥିଲେ । କୌଣସି ପ୍ରକାର ବିଳାସ ବ୍ୟସନ ତାଙ୍କୁ ସ୍ପର୍ଶ କରି ନ ଥଲା! ସାଧାରଣ ମଣଷର 
ଜୀବନଧାରା ସହ ସେ ନିଜକୁ ମିଶାଇ ଦେଇଥଲେ। ସେତେବେଳର ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ 
ଜାତିପ୍ରଥା କଠୋର ଥୁଲା। ଅସୃଶ୍ୟତା ପରି ଅମାନବିକ ପ୍ରଥା ବିରୁଦ୍ଧରେ ଯେଉଁ ସ୍ଵର ଉଠିଥୁଲା 
ଗୋରା ସେହି ସଂସ୍କାରବାଦୀ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମକୁ ତାଙ୍କ ରଚନାମ୍ବକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ଅଧ୍ବକ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦେଇଥଲେ। ଚାକିରୀ ଜୀବନରୁ ହିଁ ଗାଆଁ ଗହଳରେ ବିଶେଷକରି ଦଳିତ ବସ୍ତିରେ ସହଭୋଜନ 
ଆରମ୍ଭ କରିଥଲେ। ଯାହା ସାମାଜିକ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ଆସିଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ନିଜ ଆଦର୍ଶରେ ଅଟଳ 
ରହିଥଲେ। ଗୋରାଙ୍କର ଆଦର୍ଶ ପରିବାରରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଥଲା | ରକ୍ଷଣଶୀଳ ସମାଜରେ 
ଗୋରା ନିଜର ବଡ ଝିଅ ମନୋରମାଙ୍କୁ ଏକ ଦଳିତ ଯୁବକ ଓ ବଡ ପୁଅ ଲବଣମଙ୍କୁ ଏକ 
ଦଳିତ ଖ୍ରୀଷିଆନ ମହିଳାଙ୍କ ସହ ବିବାହ କରାଇ ସମାଜ ସଂସ୍କାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ନୂତନ ଦିଗନ୍ତ 
ସୃଷ୍ଠି କରିଥିଲେ। ଗୋରା ତାଙ୍କର ପ୍ରଗତିଶୀଳ ବିଚାର, ମାନବବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ ସଂସ୍କାରବାଦୀ 
ପଦକ୍ଷେପ ଯୋଗୁଁ ବହୁ ସମୟରେ ସାମାଜିକ ବାସନ୍ଦର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଛନ୍ତି ଓ ନିଜର 
ସଂପର୍କୀୟମାନଙ୍କର ସାମାଲୋଚନାର ଶରବ୍ୟ ହୋଇଛନ୍ତି । ତେବେ ସେ କେବେ ହେଲେ 
କାହା ପ୍ରତି ଅସୂୟା ପ୍ରକାଶ କରି ନାହାନ୍ତି । ନିଜର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ କର୍ମପନ୍ଛାରେ ଗଭୀର ଆମ୍ବବିଶ୍ବାସ 
ରଖୁ ବହୁ ପ୍ରତିକୂଳ ସ୍ଥିତିର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଛନ୍ତି । 


୧ ୯ ୪୦ ମସିହାରେ ଗୋରାଙ୍କଦ୍ବାରାପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଇଥିବାନାସ୍ତିକ କେନ୍ଦ୍ର (Atheist 
Centre) ସମାଜ ସେବା, ସାମାଜିକ କାନ୍ତି ଓ ବିଶ୍ଵ ମାନବିକତା ଲକ୍ଷ୍ୟ ଦିଗରେ ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ 
ଅନୁଷ୍ଠାନରେ ପରିଣତ ହୋଇଛି। ଗୋରା ଜଣେ ଗାନ୍ଧୀବାଦୀ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବେ ଆନ୍ତଜୀତିକ 
ସ୍ଵାକୃତି ମଧ୍ୟ ଲାଭ କରିଛନ୍ତି । ମାନବବାଦ, ମାନବିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦା, ସମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ଓ ସମତା, 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ, ଅହିଂସା ଓ ବିଶ୍ଵ ଭାତୃତଵ ଇତ୍ଯାଦି ମୂଲ୍ୟଚୟର ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ନାସ୍ତିକ କେନ୍ଦ୍ର ଭାରତରେ ଓ ଭାରତ ବାହାରେ ଏକ ପ୍ରମୁଖ ଅନୁଷ୍ଠାନରେ ପରିଣତ 
ହୋଇଛି । ସେହିପରି ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟସେବା, ଜନଶିକ୍ଷା, ସାମାଜିକ ସଚେତନତା ଇତ୍ୟାଦି ଭାବନାକୁ 
ପ୍ରସାର କରିବାରେ ନାସ୍ତିକ କେନ୍ଦ୍ର ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଭୂମିକା ନେଇଛି | ଗୋରା, ସରସ୍ବତୀ ଦେବୀ 
ଓ ଗୋରାଙ୍କ ପରିବାର ଉସ୍ମର୍ଗୀକୃତ ଭାବେ ସମାଜ ସେବାକୁ ବ୍ରତ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । 
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ଗୋରା ଜୀବନ ବ୍ୟାପୀ ସରଳ ଜୀବନ, ଅହିଂସ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଓ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ଗୋରା ବିଭିନ୍ନ ଦେଶକୁ ଯାଇଛନ୍ତି ଓ ବିଭିନ୍ନ ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟ, ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ 
ହେତୁବାଦୀ, ମାନବବାଦୀ, ମୁକ୍ତଚିନ୍ତନ ସଂଗଠନ ତଥା ଗାନ୍ଧୀବାଦୀ ଅନୁଷ୍ଠାନରେ ନିଜର 
ବିଚାର ବ୍ୟକ୍ତ କରିବାର ଅବକାଶ ପାଇଛନ୍ତି । ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ଜଣେ ମହାନ ପ୍ରବକ୍ତା 
ଭାବେ ସେ ଅନେକ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସ୍ବୀକୃତି ମଧ୍ୟ ଲାଭ କରିଛନ୍ତି । ସରଳତା,ସାଧୁତା, 
କର୍ଉବ୍ୟନିଷ୍ଠା, ସମ୍ବେଦନଶୀଳତା ଗୋରାଙ୍କ ଜୀବନଧାରାର ଅଙ୍ଗ ହୋଇଯାଇଥିଲା! ଏହା ସହିତ 
ଶ୍ରମର ମର୍ଯ୍ୟାଦା, ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦାକୁ ସେ ସର୍ବଦା ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନ 
ଦେଇ ଆସିଥୂଲେ। ଏହି ମହାନ ଚିନ୍ତାନାୟକଙ୍କର ଜୁଲାଇ ୨ ୬, ୧୯ ୭ ୫ରେ ଏକ ସାଧାରଣ 
ସଭାରେ ଭାଷଣ ଦେବା ବେଳେ ଦେହାନ୍ତ ହୋଇଥଲା । ପୃଥିବୀର ବହୁ ଦେଶର ଅନେକ 
ବୁଵିଜୀବୀ, ବୈଜ୍ଞାନିକ, ଗାନ୍ଧୀବାଦୀ ବ୍ୟର୍ତିଗଣ ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ଗଭୀର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଳି ବ୍ୟକ୍ତି କରିଥଲେ । 
ଆନ୍ଧ ପ୍ରଦେଶର ସାମାଜିକ ସଂସ୍କାର ଇତିହାସରେ ଗୋରା, ତାଙ୍କର ପନ୍ନୀ ସରସ୍ବତୀ ଦେବୀ 
(ଯାହାଙ୍କର ଦେହାନ୍ତ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପରିଣତ ବୟସରେ ୨୦୦୬ ରେ ହେଲା ) ଓ ନାସ୍ତିକ କେନ୍ଦ୍ର 
ପ୍ରମୁଖ ସ୍ଥାନ ଅଧ୍ବକାର କରିଛନ୍ତି । ଦେବଦାସୀ ପ୍ରଥା, ଯୋଗିନୀ ପ୍ରଥା ପରି ବହୁ କଳଙ୍କତ 
ପରଂପରାକୁ ବନ୍ଦ କରି ଅସହାୟ ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ସାମାଜିକ ସମ୍ମାନର ସହ ଜୀବନ ଯାପନ 
କରିବାକୁ ନାସ୍ତିକ କେନ୍ଦ୍ରର ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଅବଦାନ ରହିଛି । ଶତାଧୂକ ଗ୍ରାମରେ ରଚନାମ୍ବକ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମକୁ ସଫଳ ଭାବରେ ରୂପାୟନ କରି ଜନଗଣଙ୍କର ଜୀବନ ଧାରଣ ମାନରେ 
ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ପରିବର୍ଭନ ନାସ୍ତିକ କେନ୍ଦ୍ର ଆଣିପାରିଛି। ସେହିପରି ଶତାଧ୍ଵକ ଅପରାଧୀମାନଙ୍କୁ 
ପରିବର୍ଭନ କରି ସେମାନଙ୍କୁ ସମାଜର ସାଧାରଣ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ସ୍ଵାବଲମ୍ବୀ ହୋଇ 
ମର୍ଯ୍ୟାଦାର ସହ ଜୀବନ ଧାରଣ କରିବାରେ ନାସ୍ତିକ କେନ୍ଦ୍ରଦଵାରା ପରିଚାଳିତ “ ସଂସ୍ଟାର” 
ସଂଗଠନର ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ରହିଛି। ଗୋରାଙ୍କ ପ୍ରଦର୍ଶିତ ଆଦର୍ଶ ପ୍ରତି ଉନ୍ମକ୍ତ ରହି ନାସ୍ତିକ 
କେନ୍ଦ୍ର ବହୁ ରଚନାମ୍ବକ, ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଓ ସାମାଜିକ ବିକାଶ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଗତ ଛ ଦଶନ୍ଧି 
ଧରି କରି ଆସିଛି । 

ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ତାର୍ଵିକ ଓ ବ୍ୟାବହାରିକ କ୍ଷେତ୍ର ଉପରେ ଗୋରାଙ୍କର ଅନେକ ପୁସ୍ତକ 
ରହିଛି । ତାଙ୍କ ଉପରେ ଦେଶ ବିଦେଶର ବହୁ ଗବେଷକ ମଧ୍ଯ କେତେକ ପୁସ୍ତକ ପ୍ରକାଶ 
କରିଛନ୍ତି । ତେଲୁଗୁ ଓ ଇଂରାଜୀରେ ଦୁଇଟି ମାସିକ ପତ୍ରିକା-ଯାହାକୁ ଗୋରା ଆରମ୍ଭ କରିଥିଲେ 
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-ତାହା ବର୍ଭମାନ ସୁବା ନିୟମିତ ପରକାଶ ପାଉଛି ( ନାସ୍ଥିକମ ଓ ଦି ଆଥେରଷ୍ଟ) | ନିଶ୍ଵରବାଦର 
ମହାନ ପ୍ରବକ୍ତା ଭାବେ ଗୋରା ଏକ ପ୍ରବାଦ ପୁରୁଷରେ ପରିଣତ ହୋଇଛନ୍ତି । ତେବେ 
ଆମେ ଏଠାରେ ଗୋରୀଙ୍କ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ପ୍ରତୀତି ଉପରେ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଆଲୋଚନା କରିବା । 


ଉଲ୍ଲେଖ ଯୋଗ୍ୟ ଯେ ଗୋରା ନିରୀଶ୍ବରବାଦର ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ବିଶ୍ଲେଷଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଏକ ନୂତନ ବିଚାରର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି । ତେବେ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଏହା ଯେପରି ଏକ 
ତତ୍ତ୍ଟ ସେହିପରି ଏକ ଜୀବନ ଧାରା। ଗୋରା ସେହି ଜୀବନଧାରାକୁ ପ୍ରସାର କରିବା ପାଇଁ 
ଜୀବନସାରା ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି | ସେହି ଜୀବନଧାରାକୁ ଏକ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ରୂପ ଦେବାରେ 
ଗୋରା ଇତିହାସର ଏକ ଅଦ୍ଵିତୀୟ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ । 


(ଖ) 


ଗୋରାଙ୍କ ରଚିତ ବିଭିନ୍ନ ପୁସ୍ତକ ମଧ୍ଯରୁ ତାଙ୍କର ସକାରାମ୍ବକ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ 
(Positive Atheism) ଏକ ବିଶିଷ୍ଠ କୃତି | ଏହି ପୁସ୍ତକରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଉପରେ ଗୋରା 
ତାଙ୍କର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକଳକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି। ତାଙ୍କ ମତରେ , ଏତିହାସିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ସଭ୍ୟତାର 
ବିକାଶ ସହ ଜୀବନ ଓ ଜଗତ ନେଇ ସାମାଜର ବୁଵ୍ଧିମାନ ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ନାନା ଅବବୋଧ 
ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି। ସଭ୍ୟତାର ପହିଲି ପର୍ବରେ ମଣିଷ ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣାବଳୀର ଚମକ୍ଵାରିତାରେ 
ବିମୋହିତ ହୋଇଛି । ଆଦିମ ଯୁଗରେ ପ୍ରକୃତିର ବିଭିନ୍ନ ଘଟଣାରାଜୀ ଯଥା ଆକାଶ, ସୂର୍ଯ୍ୟ, 
ଚନ୍ଦ୍ର ଦିନ, ରାତି, ବର୍ଷା, ପବନ ଇଦ୍ୟାଦି ମଣିଷ ପାଇଁ ଯେପରି ରହସ୍ୟମୟ ଥୁଲା ସେହିପରି 
ଜନ୍ମ, ମୃତ୍ୟ ରୋଗ, ମହାମାରୀ ଇତ୍ୟାଦି ଘଟଣାମାନ ମଧ୍ଯ ତା ପାଇଁ ବେଶ୍‌ କୌତୂହଳର 
ବିଷୟ ଥୁଲା । ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣାବଳୀ ପାଖରେ ମଣିଷ ସର୍ବଦା ଶଙ୍କିତ ହୋଇ ରହିଆସିଛି । 
ଯେତେବେଳେ ପରିବେଶ ସଂପର୍କିତ ଜ୍ଞାନ ଅତି ସୀମିତ ଥଲା ସେତେବେଳେ ଏସବୁକୁ 
ଭୟ କରି ସେସବୁ ପାଖରେ ମଣିଷ ନିଜକୁ ସମର୍ପଣ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛି । ପୁନଶ୍ଚ 
ମଣିଷ ସ୍ଵଭାବରେ ଭୟ, ଭୋକ, କାମ ଇତ୍ୟାଦି ସହଜାତ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଭାବେ ରହିଛି | ସେହିପରି 
ନିରାପଦ ଜୀବନପାଇଁ ଓ ସାମାଜିକ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଯୋଗୁଁ ମଣିଷର ପାରିବାରିକ, ଦଳଗତ ଓ 
ଗୋଷ୍ଠୀଗତ ଜୀବନର ବିକାଶ ହୋଇଛି । ଏସବୁ ମଧ୍ଯ ଦେଇ କାଳକ୍ରମେ ସମାଜର ବିଭିନ୍ନ 
ପରଂପରା, ନୀତିବୋଧ ସୁଦୃଢ ସାମାଜିକ ସଂଗଠନ, ରାଜନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା, ଇତ୍ୟାଦିର 
ଉତ୍ତବ ହୋଇଛି । ସଭ୍ୟତା ଯେତିକି ଆଗକୁ ଯାଇଛି ମଣିଷର ସାମାଜିକ ସଂଗଠନ ସେତିକି 
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ସୁଦୃଢ ହୋଇଛି । ଏହା ସହ ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନା, ଶିକ୍ଷା, ଧର୍ମ, ସାହିତ୍ୟ, ଦର୍ଶନର ଧାରା 
ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ପୃଥିବୀର ବିଭିନ୍ନ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ସୃଷ୍ଟ ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତା ଭିତର ଦେଇ କେତେ 
କେତେ ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରବାହ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ପ୍ରାକୃତିକ ତଥା ପାରିବେଶିକ ଭିନ୍ନତା ମଧ୍ଯ ଦେଇ 
ମଣିଷର ଖାଦ୍ୟ, ପୋଷାକ, ଜୀବନଶୈଳୀ, ନୀତିବୋଧ, ରାଜନୈତିକ ଦୃଶ୍ୟପଟ, ଧାର୍ମିକ 
ଚେତନା ଭିନ୍ନ ହୋଇଛି। ପରିବେଶ ପ୍ରତି ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ପ୍ରକାଶ କରିବା ଯେପରି ମଣିଷର ସହଜାତ 
ଗୁଣ ସେହିପରି ଏହାରି ଆଧାରରେ ମଣିଷର ଭାବନା ଓ ବିଚାରଧାରା ରୂପ ନେବା ମଧ୍ଯ 
ଏକ ସାଧାରଣ ଘଟଣା ଅଟେ । 


ଗୋରାଙ୍କ ବିଗ୍ଵରରେ ଜଗତର ଘଟଣା ପ୍ରବାହ ପ୍ରତି ମଣିଷ ଦୂଇ ପ୍ରକାରର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା 
ପ୍ରକାଶ କରିପାରେ। ପ୍ରଥମତଃ ସେ ହୁଏତ ତାର ଜାଗତିକ ପରିବେଶ ପାଖରେ ନିଜକୁ ଅସହାୟ 
ମନେକରି ତା ପାଖରେ ନିଜକୁ ସମର୍ପଣ କରିପାରେ, କିମ୍ବା ଦ୍ବିତୀୟରେ ସେ ନିଜର ପରିବେଶ 
ପାଖରେ ନିଜର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଜାହିର କରି ଏହାକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଭିତରେ ରଖବବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିପାରେ | 
ଯେତେବେଳେ ପରିବେଶ ପାଖରେ ମଣିଷ ନିଜକୁ ସମର୍ପଣ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛି 
ସେତେବେଳେ ସେହି ମାନସିକତାରୁ ସେ କେତେ କେତେ କଳ୍ପନାର ଦେବ, ଦେବୀ ଶବର, 
ଅଲୌକିକ ବା ଅଦୃଶ୍ୟମାନ ଶକ୍ତିର ପରିକଳ୍ପନା କରିଛି | ନିଜକୁ ଏହି ଶକ୍ତି ପାଖରେ କ୍ରୀଡନକ 
ମନେ କରିଛି ଓ ନିଜର ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କୁ ପୂଜା, ଆରାଧନା, ପ୍ରାର୍ଥନା ଇତ୍ୟାଦି କରି 
ନିଜର ଭୟ ଦୂର କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛି। ଅପର ପକ୍ଷରେ ମଣିଷ ଯେତେବେଳେ କୌତୂହଳୀ 
ହୋଇଛି, ପରିବେଶର ବିଭିନ୍ନ ଘଟଣାବଳୀକୁ ଅବବୋଧ କରି ନିଜର ଜୀବନଧାରାରେ ସେ 
ସବୁକୁ ବିନିଯୋଗ କରିବାକୁ ଉଦ୍ୟମ କରିଛି ସେତେବେଳେ ତାର ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ହୋଇଛି । 
ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ନେଇ କେତେ କେତେ ବୌଦ୍ଧିକ ଆଲୋଡନ ମଧ୍ୟ ଦେଇ ବିଚାର ସ୍ତରରେ 
ନୂଆ ନୂଆ ଦିଗନ୍ତ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ନୂଆ ନୂଆ ପ୍ରଯୁକ୍ତିର ଉତ୍ତବ ହୋଇଛି 
ଓ କାଳକ୍ରମେ ଜୀବନର ମାନରେ ଉନ୍ନତି ଘଟିଛି । ପ୍ରକୃତିକୁ ଅବବୋଧ କରି ତାହାକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ 
କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଭିତରୁ ଜ୍ଞାନ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି କ୍ରମନ୍ନୋତ ଭାବରେ ବିକାଶଲାଭ କରିଛି । 
ଫଳତଃ ସଭ୍ୟତା ଆଗକୁ ଯାଇଛି ଓ ଏହି ଧାରା ଅବିରତ ଭାବରେ ଆଦିମ ଅବସ୍ଥାରୁ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଚାଲିଆସିଛି । ଗୋରା ଜଗତ ପ୍ରତି ଏହି ଦୂଇ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ଯଥାକ୍ରମେ ଆସ୍ତିକତାବାଦ ଓ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଭାବରେ ନାମିତ କରିଛନ୍ତି । 
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ଗୋରା ଆସ୍ତିକତାବାଦ ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ନୂତନ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରି ନିରୀଶ୍ବରବାଦର 
ଏକ ସ୍ଵନିର୍ମିତ ସଂଜ୍ଞା ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । ଆସ୍ତିକତାବାଦକୁ ଏକ ସମର୍ପଣ ଜନିତ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ 
ଭାବେ ନେବାବେଳେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ପରିବେଶ ଉପରେ ନିଜର କର୍ଚ୍ଧତ୍ଵବୋଧ ଭାବେ 
ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ସମର୍ପଣ ଜନିତ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରେ ମଣିଷ ନିଜକୁ ଅସହାୟ ଓ ଅଧସ୍ତନ 
ମନେ କରିଛି । ମଣିଷର ଅଜ୍ଞତା ଓ ନିରାପଦବିହୀନ ଅବସ୍ଥା ମଧ୍ଯରୁ ଏହି ଅଧସ୍ତନ ଜନିତ 
ମାନସିକତାର ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି । ଅପରପକ୍ଷରେ ପରିବେଶ ଉପରେ ନିଜର ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ସହ 
ନିଜର ଉଦ୍ୟମରେ ଜୀବନକୁ ପ୍ରୀତିପଦ କରିବା ହେଉଛି ଏକ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଜୀବନବଦୃଷ୍ଟି । 
ବ୍ୟକ୍ତିର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ସାମର୍ଥ୍ୟକୁ ବିକଶିତ କରାଇ ବ୍ୟକ୍ତିର ସ୍ଵାଧୀନତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବା 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଜୀବନଧାରାର ଅଙ୍ଗବିଶେଷ ଅଟେ । ସୁତରାଂ ଗୋରା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଏକ ନୂତନ ବିଚାରର ଅବତାରଣା କରିଥୁବା ମନେହୁଏ । 


ଆସ୍ତିକତାବାଦର ପ୍ରଚଳିତ ଭାବନା ହେଉଛି ଯେ ଏହା ମୁଖ୍ୟତଃ ଇଶ୍ଵର (ଏକ ବା 
ଏକାଧ୍ବକ ) ବା ସେପରି କିଛି ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସଭାରେ ବିଶ୍ଵାସ କରିଥାଏ। ଏହି ଭାବନା ଅନୁଯାୟୀ 
ସେହି ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସତ୍ତା ବା ଶକ୍ତି ସବୁ କିଛିର ଆଦି କାରଣ ଓ ସବୁ କିଛିର ନିୟନ୍ତ୍ରକ । 
ଅପରପକ୍ଷରେ ଏପରି କିଛି ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତି ବା ସଭାର ସ୍ଥିତି ନେଇ ଯେହେତୁ କୌଣସି 
ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ବା ଆନୁଭବିକ ଆଧାର ନାହିଁ, ଏହାକୁ କେବଳ ଏକ ବିଶ୍ଵାସ ମାତ୍ର କୁହା ଯାଇପାରେ । 
ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵାସ ଆମର ଅନୁଭୂତି ଆଧାରରେ ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ ତାହା ସତ୍ୟରେ ପରିଣତ ହୁଏ, 
ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵାସ ପାଇଁ କୌଣସି ପ୍ରାମାଣିକ ଭିତ୍ତି ମିଳେ ନାହିଁ, ତାହା ମାତ୍ର ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ତରରେ 
ରହିଥାଏ । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ କେବଳ ଏକ ବିଶ୍ବାସକୁ ଆଧାରହୀନ ବୋଲି 
ଦର୍ଶାଏ। ଏହି ମାନଦଣ୍ଡରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ଭଶ୍ଵର ବା ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ସଭାର ଅସ୍ଥିତ୍ଵ ନେଇ 
ସନ୍ଦେହ ପୋଷଣ କରିଥାଏ ବା ଏହାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଥାଏ | ଏହି କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ 
ବିଭିନ୍ନ ଧାରା ଓ ବିଚାର ଦେଇ ବ୍ୟକ୍ତ ହେବା ଦେଖାଯାଏ । ବସ୍ତୁବାଦ, ପ୍ରକୃତିବାଦ, 
ସଂଶୟବାଦ, ତାର୍କିକ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷବାଦ ଇତ୍ୟାଦି ବୌଦ୍ଧିକ ଧାରା ଗୁଡିକ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଭାବରେ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ପରିପୁଷ୍ଟ କରିଥିବା ମନେହୁଏ । ଯଦିବା ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରତ୍ୟୟଗତ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି ତେବେ ଏହି ପାର୍ଥକ୍ୟ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ନୂହେଁ ବରଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ବା ଧାରା ଜ୍ଞାନରାଜ୍ୟରେ ଏକ ଏକ ନୂଆ ଦିଗନ୍ତକୁ ଉନ୍ମୋଚନ କରିବା ସହ ସମ୍ମିଳିତ ଭାବେ 
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ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ଏକ ସୁଦୃଢ ଭିରି ଦେଇଛି । ସେହି ସ୍ପିତିରେ ଗୋରାଙ୍କ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ 
ଆଉ ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତାରଣା କରିଛି | ଭଶ୍ଵରବାଦ ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ପ୍ରଚଳିତ ସଂଞ୍ଚାଠାରୁ 
ଗୋରାଙ୍କ ମତ କିପରି ପୃଥକ ତାହା ଆମେ ଏଠାରେ ଆଲୋଚନା କରିବା । 


ଗୋରାଙ୍କ ମତରେ ଯେଉଁ ବିଚାରବୋଧ ବା ଜୀବନଦଧଷ୍ଚି ମଣିଷକୁ ମାନସିକ ସ୍ତରରେ 
ଦାସତ୍ଵ ଭିତରେ ଆବଦ୍ଧ କରିଥାଏ, ତାହା ହେଉଛି ଆସ୍ତିକତାବାଦ । ଅନ୍ୟ ଭାବରେ କହିଲେ 
ଆସ୍ତିକତାବାଦ ହେଉଛି ଏକ ମାନସିକ ଦାସତୃ । ଏହାଦ୍ଵାରା ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜଠାରୁ ଉଚ୍ଚତର 
ମନେ କରୁଥିବା ଶକ୍ତି ପାଖରେ ଆମ୍ବ ସମର୍ପଣ କରିଥାଏ । ସେ ନିଜକୁ ଅଧସ୍ତନ ମନେକରି 
ବାହ୍ୟ ଶକ୍ତି ପାଖରେ ନିଜକୁ କ୍ରୀଡନକ କରିଥାଏ । ସେ ଯେଉଁ ଶକ୍ତିକୁ ନିଜଠାରୁ ଅଧବକ 
ଶଲ୍ତିଶାଳୀ ବା ଉଚ୍ଚତର ମନେ କରିଥାଏ ତାହା ଜାଗତିକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହି ଜଗତ ଭିତରେ କୌଣସି 
ଶକ୍ତି ହୋଇପାରେ ବା ତାର କଳ୍ପନାର କୌଣସି ଶକ୍ତି ହୋଇପାରେ । ଏହା ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରର 
ଆମବିଶ୍ଵାସ ଓ ସ୍ଵାଧୀନ ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀକୁ ନଷ୍ଠ କରିଥାଏ | ନିଜକୁ ଅଧସ୍ତନ ମନେକରି ଏକ 
ଉଚ୍ଚତର ଶକ୍ତି-ଜାଗତିକ ହେଉ ବା କାଳ୍ପନିକ ହେଉ -ପାଖରେ ଆମସମର୍ପଣ କରିବାଦ୍ଵାରା 
ମଣିଷ ନିଜର କର୍ଚ୍ଧତ୍ଵବୋଧ ବା ନିଜର ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ହରାଇଥାଏ। ପୁନଶ୍ଚ ଏହି ଭାବନାର ଅନ୍ୟ 
ଏକ ପରିଣାମ ହେଉଛି ନିୟତତ୍ଵବାଦ ବା ପୂର୍ବନିର୍ବିଷ୍ଠବାଦ। ଜୀବନର ସବୁ କିଛି ପୂର୍ବ ନିର୍ବିଷ୍ଠ 
ଓ ଏଥରେ ମଣିଷର ନିଜସ୍ଵ କର୍ଚ୍ଧତ୍ଵ କିଛି ନାହିଁ। ଏକ ନିର୍ଧାରିତ ଗୁଳାରେ ଚାଲିବା ହିଁ ମଣିଷର 
ଏକ ମାତ୍ର କାର୍ଯ୍ୟ । ଏହି ପୂର୍ବନିର୍ବିଷ୍କବାଦ ଏକ ଭଶ୍ଵରୀୟ ଶକ୍ତି ହୋଇପାରେ ବା କୌଣସି 
ଅଭଶ୍ବରୀୟ ପ୍ରକୃତି, ବସୁ ବା ଶକ୍ତି ହୋଇପାରେ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୂର୍ବନିର୍ବିଷ୍କବାଦ ଏକ ଭଶ୍ଵରୀୟ 
ଶକ୍ତି ହେଉ ବା ଏକ ଅଛଶ୍ବରୀୟ ଶକ୍ତି ହେଉ ଏହା ହିଁ ଗୋରାଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଆସ୍ତିକତାବାଦ । 
ଯାହା ଜଗତ ବା ଜୀବନକୁ ଏକ ପୂର୍ବନିର୍ବଷ୍ଠ ଶୃଂଖଳା ଭିତରେ ଆବଦ୍ଧ କରିଥାଏ ତାହା 
ଆସ୍ତିକତାବାଦୀ ମାନସିକତା । ଯେଉଁ ବିଗର କୌଣସି ନିୟମ, ପ୍ରକିୟା ବା ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ 
ମଣିଷ ଜୀବନକୁ ଏକ ଯନ୍ତ୍ରର ଗୋଟି ଭଳି ମନେ କରିଥାଏ ତାହାକୁ ଗୋରା ଆସ୍ତିକତାବାଦରେ 
ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରିଛନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଆସ୍ତିକତାବାଦ ବ୍ୟକ୍ତିର କ୍ତ, ସ୍ବାଧୀନତା ଓ ଦାୟିତ୍ଵବବୋଧକୁ 
ଅସ୍ଵୀକାର କରିଥାଏ। ଅପର ପକ୍ଷରେ ଯାହା ବ୍ୟକ୍ତିର କର୍୍ଧତ୍‌ବୋଧ, ସ୍‌ାଧୀନତା ଓ ଆମ୍ବିଶ୍ଵାସକୁ 
ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଦେଇଥାଏ ତାହା ଗୋରାଙ୍କ ମାନଦଣ୍ଡରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ । 
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ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦ ସପକ୍ଷରେ ଗୋରାଙ୍କ ବିଚାର ହେଉଛି ଯେ ବାସ୍ତବ ଜୀବନର ଅନୁଭୂତି 
ଆସ୍ତିକତାବାଦ ପରିବର୍ରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ ସମର୍ଥନ କରିଥାଏ । ପରିସ୍ଥିତି ପାଖରେ ନିଜକୁ 
ସମର୍ପଣ କରିବା ଏକ ନିଷ୍ପିୟତା । ଜୀବନ ଧାରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ସକ୍ରିୟ ଓ ସଚେତନ 
ଉଦ୍ୟମ ଆବଶ୍ୟକ ହୋଇଥାଏ। ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ମାଟି ତଳୁ ଜଳର ସନ୍ଧାନ କରିବା, 
କୂଅ ଖୋଳିବା, ପଶୁ ଶିକାର କରିବା ବା କୃଷି କରିବା କାର୍ଯ୍ୟ ହେଉ ବା ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ 
କଳ କାରଖାନା ସ୍ଥାପନ କରିବା, ଗମନାଗମନର ବିକାଶ କରାଇବା, ଶଙ୍କର ପଦ୍ଧତିରେ 
କୃଷି ଉତ୍ପାଦନ ବୃଦ୍ଧି କରିବା ବା ସହର ନିର୍ମାଣ କରିବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରରେ ମଣିଷର ନିରନ୍ତର 
ଉଦ୍ୟମ ଓ ପ୍ରୟାସ ରହିଛି । ପରିବେଶ ବା ପରିସ୍ଥିତି ପାଖରେ କୌଣସି ଆମ୍ବ ସମର୍ପଣ 
କରିବା ପରିବର୍ରେ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଭିତରେ ରଖୁ ଏହାକୁ ଜୀବନ ପାଇଁ ବିନିଯୋଗ କରିବା 
ପାଇଁ ମଣିଷ ସର୍ବଦା ଚେଷ୍ଟା କରିଛି । ଏହା ହି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ,କାରଣ ଏଠାରେ ନିଷ୍ପିୟତା 
ବା ସମର୍ପଣ ନାହିଁ। ପରିସ୍ଥିତି ଓ ପରିବେଶ ଉପରେ କର୍ବ୍ଧତ୍ଵ ବୋଧ ସ୍ଵାଧୀନ ଦୃଷିଭଙ୍ଗୀର ପ୍ରକାଶ 
କରିଥାଏ । ଜୀବନ ଧାରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ଵାଧୀନ ଓ ଦୃଢ ମନୋଭାବ ହିଁ ଯେ ଆବଶ୍ୟକ ଏହା 
ଆମର ସାଧାରଣ ଅନୁଭୂତିର ବିଷୟ ଅଟେ । ଗୋରାଙ୍କ ବିଚାରରେ ବ୍ୟକ୍ତି ଭିତରେ ଯେପରି 
ଭଲପାଇବା ବା ଘୃଣା କରିବା ପରି ପରସ୍ପର-ବିରୋଧୀ ଆବେଗ ରହିଛି, ସେହିପରି 
ଅଧସ୍ତନବାଦୀ ବା କର୍ତ୍ଧତ୍ଵବୋଧ ଜନିତ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ମଧ୍ଯ ରହିଛି। ଅଧସ୍ତନବାଦୀ ବା ପରାଧୀନ 
ମନୋଭାବ ହେଉଛି ଆସ୍ତିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ, ଅଥଚ କର୍ବତ୍ଵବୋଧ ବା ସ୍ଵାଧୀନ ମନୋଭାବ ହେଉଛି 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ । ଆସ୍ତିକବାଦୀ ନିଜକୁ ପରାଧୀନ ମନେ କଲାବେଳେ 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ନିଜକୁ ସ୍ଵାଧୀନ ମନେ କରିଥାଏ | ତେବେ ଆସ୍ତିକତାବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଭିତରେ 
ପରସ୍ପରବିରୋଧୀ ବିଚାର ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ । ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସୀମାନେ ସବୁ କିଛି ଲଶ୍ବରଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ବୋଲି ଭାବିଥାନ୍ତି, କିନୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରରେ ନିଷ୍ପଭି କରନ୍ତି, ନାନା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ସଂକଳ୍ପ ବା ଯୋଜନାବଦ୍ଧ କାଯ୍ୟସୂଚୀ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ଅର୍ଥ, କ୍ଷମତା ଓ ପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟର ଅଧ୍ୟକାରୀ 
ହେବାକୁ ଯୋଜନାବଦ୍ଧ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି । ବସ୍ତୁତଃ ସମାଜରେ ରହିଥ୍‌ବା ଅନ୍ୟାୟ, ଶୋଷଣ 
ଓ ବୈଷମ୍ୟକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ସହ ଏହାର ଥିଚିତ୍ୟକୁ ନେଇ ମଧ୍ଯ ଯୁକ୍ତିର ଅବତାରଣା କରନ୍ତି | 
ଇଶ୍ଵର, ଭାଗ୍ୟ, ପୂର୍ବନିର୍ବିଷ୍ଠବାଦ ଇତ୍ୟାଦି ତ୍ତ ଆଧାରରେ ସାମାଜିକ ବୈଷମ୍ୟ ଓ ଶୋଷଣକୁ 
ସ୍ଵୀକୃତି ଦେବାର କେତେ ଉଦ୍ୟମ ସମାଜରେ ହୋଇଛି ତାହାର ପଟାନ୍ତର ନାହିଁ । ଆଦିମ 
ସମାଜରେ ଦଳପତିମାନେ ନିଜର ଗୋଷ୍ଠୀ ବା ଦଳ ଭିତରେ ନିଜର କର୍ଚ୍ଧତୃ ସ୍ଥାପନ କରୁଥିଲେ, 
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ତେବେ ଏହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥଲା ନିଜ ଦଳର ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷଙ୍କୁ ଆବଶ୍ୟକ ବେଳେ ସୁରକ୍ଷା 
ପ୍ରଦାନ କରିବା । କିନ୍ଧୁ ସେତେବେଳେ ଦଳପତିମାନେ ନିଜର ପ୍ରାଚୂର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ଶୋଷଣ 
କରୁ ନ ଥଲେ | ଅପରପକ୍ଷରେ ଆଦିମ ସମାଜର ସମତାକୁ ଦୂର କରି ସମାଜରେ ବୈଷମ୍ୟ 
ସୃଷ୍ଠି କରିବାରେ ଆସ୍ତିକତାବାଦ ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକ। ନେବା ମନେହୁଏ । ଗୋରା ଏହାକୁ ଏତିହାସିକ 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବିଚାର କରିଛନ୍ତି । 


ନରିଶ୍ବରବାଦ ଅର୍ଥଗତ ମାନଦଣ୍ଡରୁ ନକାରାମୂକ ମନେହେଲେ ବି ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଏହା ଏକ ସକାରାମ୍ବକ ପ୍ରତ୍ୟୟ ବୋଲି ଗୋରା ବିଚାର କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ମତରେ ଅହିଂସା 
ବା ଅସହଯୋଗ ନକାରାମ୍ବକ ଜଣା ପଡ଼ୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯେପରି ସକାରାମ୍ବକ 
ସେହିପରି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଏକ ସକାରାମ୍ବକ ଭାବନା ଅଟେ | ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ସକାରାମ୍ବକ ଯେ ଏହାର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ପରିସ୍ଥିତି ଉପରେ ମଣିଷର ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଓ କର୍ଚୁତ୍ଵକୁ ବୁଝାଏ । 
ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ନିଜକୁ ପରିସ୍ଥିତିର ଦାସ ବୋଲି ମନେ କରେ ନାହିଁ , ବରଂ ସବୁ ସ୍ତରରେ 
ନିଜକୁ ସ୍ଵାଧୀନ ଓ ମୁକ୍ତ ବୋଲି ବିଚାର କରିଥାଏ । ଛଶ୍ଵରୀୟ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଭଶ୍ଵର ସବୁର 
ନିୟନ୍ତ୍ରକ ଓ ନିୟାମକ, ସେହିପରି ବସ୍ତୁବାଦରେ ବସ୍ତୁ ଓ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ହିଁ ସବୁର 
ନିୟାମକ ବା କେତେକ ବିଚାରରେ ଆର୍ଥକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ହିଁ ସବୁ କିଛିର ମୂଳ ଭିଭି। ଏସବୁ ଭାବନା 
ରିଶ୍ବରଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତୁ ବା ନ କରନ୍ତୁ ଏସବୁ ବିଚାର ସ୍ଵରୂପରେ ଆସ୍ତିକତାବାଦୀ | ଗୋଟିଏ 
ବିଚାର ଶଶ୍ଵର କୈନ୍ଦ୍ରିକ ଆସ୍ତିକତାବାଦ ହୋଇପାରେ କିମ୍ବା ଭଶ୍ଵରବିହୀନ ଆସ୍ତିକତାବାଦ 
ହୋଇପାରେ | ଅପରପକ୍ଷରେ ଯେ ଉଁ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ନୂତନ ବିଚାରକୁ ଜନ୍ମ ଦିଏ ଯାହା ସଭ୍ୟତାର 
ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ ତାହା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ | ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ଧାରାରେ 
ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତିସମୂହ ନୂତନ ଦିଗଦର୍ଶନ ଦ୍ଵାରା ଇତିହାସର ମୋଡ ବଦଳାଇଛନ୍ତି ଓ ଜୀବନର 
ଗୁଣାମୂବକ ମୂଲ୍ୟ ବୃଦ୍ଧି ଦିଗରେ ସହାୟକ ହୋଇଛନ୍ତି ସେମାନେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ¦ କାରଣ 
ସେମାନେ ସମାଜର ପ୍ରଚଳିତ ବିଶ୍ଵାସ ପାଖରେ ସମର୍ପଣ କରି ନାହାନ୍ତି, ବରଂ ନୂତନ ଭାବରେ 
ଚିନ୍ତା କରିଛନ୍ତି ଓ ନୂଆ ମାର୍ଟର ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ହୋଇଛନ୍ତି । ଯୀଶୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟ, ମହମ୍ମଦ, ନାନକ 
ଓ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କୁ ଗୋରା ତାଙ୍କ ମାନଦଣ୍ଡରେ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀ ବୋଲି ଚିତ୍ରଣ କରିବେ | ସମାଜର 
ପ୍ରଚଳିତ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସ୍ତରରେ ସେମାନେ ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିଛନ୍ତି । 
ସେମାନଙ୍କ ସମସାମୟିକ ସମାଜରେ ସେମାନଙ୍କୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବୋଲି ଟିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛ 
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କାରଣ ସେମାନେ ପ୍ରଚଳିତ ପ୍ରଥା ଏବଂ ପରଂପରାକୁ ଆହ୍ଵାନ ଦେଇ ନୂତନ ବିଚାରର ସୂତ୍ରପାତ 
କରିଛନ୍ି। ସମସାମୟିକ ସମାଜର ମନ୍ଦ ବ୍ୟବସ୍ଥା , ଅନୈତିକତା ଓ ଜୀବନବିରୋଧୀ ବିଚାର 
କ୍ଷେତ୍ରକୁ ସେମାନେ ଆହ୍ଵନ ଦେଇଛନ୍ତି। ସେମାନଙ୍କ ବୈପ୍ଲବିକ ବିଗ୍ାର ଓ କାର୍ଯ୍ୟପନ୍ା ଦେଇ 
ନୂତନ ଚିନ୍ତନ ଓ ମୂଲ୍ୟଚୟର ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇଛି । ସଭ୍ୟତାର ସାଂସ୍କୃତିକ ଉତ୍ତରଣ ପାଇଁ 
ସେମାନଙ୍କର ନିଜସ୍ବ ଅବଦାନ ରହିଛି ଓ ସେମାନଙ୍କଠାରୁ ବୈଚାରିକ ପରିବର୍ଭନର ସୂତ୍ରପାତ 
ହୋଇଛି । ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ହେଉଛି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ବିକାଶ | କାରଣ ଏଥରେ ସମର୍ପଣ 
ଭାବ ନାହିଁ କିମ୍ବା ମଣିଷ କ୍ରୀଡନକ ହୋଇ ନାହିଁ ବରଂ ଏଥିରେ କୌତୁହଳ ପ୍ରବଣତା ଓ ବୌଵ୍ଧିକ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ରହିଛି । 


ଗୋଟିଏ ଯୁଗର କେହି କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ଚିନ୍ତାନାୟକ ହୁଏତ କୌଣସି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ବିଶ୍ଵାସ କରିପାରନ୍ତି ତଥାପି ଗୋରାଙ୍କ ମାନଦଣ୍ଡରେ ସେ ମୌଳିକତଃ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀ କାରଣ 
ସେହି ବିପ୍ଲବୀଙ୍କ ଭାବନା ସ୍ବାଧୀନ ଭାବରେ ଚିନ୍ତା କରିବା ପାଇଁ ବହୁ ପ୍ରେରଣା ଯୋଗାଇଛି | 
ଯେଉଁ ବିଚାର ବିମର୍ଶ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ବାଧୀନତା ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଯୋଗାଇଛି ଓ ସାମାଜିକ ବୈଷମ୍ୟ 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ଚେତନା ଜାଗ୍ରତ କରାଇଛି ତାହା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦାତେବେ ସାମାଜିକ କ୍ରାନ୍ତିର ସୂତୁଧର 
ହୋଇଥୁବା ବହୁ ମନୀଷୀ ସେମାନଙ୍କର ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ ଆଦୃତ କରିବା ପାଇଁ ଆସ୍ତିକତାବାଦୀ 
ସହ କେତେକାଂଶରେ ସାଲିସ କରିଛନ୍ତି । ବୁଦ୍ଧ କୁସଂସ୍କାରପୂର୍ଣ ପୂଜାପାର୍ବଣକୁ ବିରୋଧ 
କରିଥଲେ ବି ପୂର୍ବନିର୍ବିଷ୍ଟ କର୍ମବାଦକୁ ସମର୍ଥନ କରିଛନ୍ତି। ଯୀଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟ ଓ ମହନ୍ମଦ ବହୁ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରି ତା ସ୍ଥାନରେ ନୂତନ ଭଶ୍ଵର ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । ମାର୍ସ ଧର୍ମଧାରଣାକୁ ଅମୂଳକ 
କହିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଅର୍ଥନୈତିକ ପୂର୍ବନିର୍ବ ଷ୍ଟବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି | ଗାନ୍ଧୀ ଅହିଂସା, ସତ୍ୟ ଓ 
ନୈତିକତାକୁ ସର୍ବାଧଵକ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଥିଲେ ବି ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ଆଧାରରେ ତାଙ୍କର ବିଚାର 
ଦେଇଛନ୍ତି। ଗୋରାଙ୍କ ବିଚାରରେ ଏହି କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ଟିନ୍ତାନାୟକଙ୍କ ବିଚାର ସ୍ତରରେ ରହିଥିବା 
ଆସ୍ତିକତାବାଦର ଅଂଶବିଶେଷ ସମାଜକୁ ସମୟାନୁକ୍ରମେ ପୁନଶ୍ଚ କ୍ଷୟଶୀଳ କରାଇଛି । 
ସମାଜର ଜୀବନଧାରାକୁ ଶୁଂଖଳିତ କରିବା ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କ ବିଚାର ସ୍ତରରେ ଅନେକ ପ୍ରେରଣା 
ଦାୟକ ଉସ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥିରେ ଯେଉଁ କିଛି ଆସ୍ତି କତାବାଦୀ ଉପାଦାନ ରହିଛି ତାହା 
ସମାଜରେ କାଳକ୍ରମେ କ୍ଷୟଶୀଳ ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି । 
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ମୋଟ ଉପରେ ଗୋରାଙ୍କ ବିଚାର ସ୍ତରରେ ଦାସତ୍ଵ ମନୋଭାବ ହିଁ ଆସ୍ତି କତାବାଦ ! 
ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଣିଷ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ ନିଜକୁ ସମର୍ପଣ କରିଛି ତାହା ଭଶ୍ଵର ଭିତିକ 
ଆସ୍ତିକତାବାଦ, ଯେଉଁଠି ମଣିଷ ପରିସ୍ଥିତି ବା ବ୍ୟବସ୍ଥା ପାଖରେ ନିଜକୁ ଅଧସ୍ତନ କରିଛି ତାହା 
ଅଶ୍ତଶ୍ବରୀୟ ଆସ୍ତିକତାବାଦ । ଅପରପକ୍ଷରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦ ମଣିଷକୁ ବ୍ଯବସ୍ଥାର ନିୟନ୍ତ୍ରକ 
ଭାବେ ନିଏ ଓ ନିଜର ବିଚାର ଓ ପ୍ରୟାସଦ୍ଵାରା ନିଜର ଜୀବନଧାରାକୁ ଶୁଂଖଳିତ କରିଥାଏ | 
ସାମାଜିକ ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟା ବ୍ୟକ୍ତି ମାନଙ୍କର ସ୍ଵାଧୀନ ମନୋଭାବ ଜନିତ ବିଚାର ଓ ପ୍ରୟାସରୁ 
ହିଁ ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି ଯାହା ଗୋରାଙ୍କ ମାନଦଣ୍ଡରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ । ଗୋରା ଆସ୍ତିକତାବାଦ 
ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ପ୍ରଚଳିତ ଅର୍ଥକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନାହାନ୍ତି । ବସ୍ତୁବାଦକୁ ଆସ୍ତିକତାବାଦ 
ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ଅଥଚ ଗାନ୍ଧୀ, ମହମ୍ମଦ ବା ଯୀଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ବୋଲି ବିଚାର 
କରିବା ହୁଏତ ଏକ ପ୍ରହେଳିକା କିମ୍ବା ବିରୋଧାଭାସ ବୋଲି ସାଧାରଣତଃ ମନେ ହୋଇପାରେ ! 
ଆସ୍ତିକତାବାଦ ଓ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ପ୍ରଚଳିତ ଅର୍ଥଠାରୁ ଗୋରା ଯେ ଦୂରେଇ ଯାଇଛନ୍ତି ଏହା 
ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ମନେହୁଏ | ବସ୍ତୁବାଦରେ ବା ମାର୍କ୍ବବାଦରେ କୌଣସି ଭଶ୍ଵର ନାହାନ୍ତି ତେବେ ଏହି 
ଦୁଇ ଦର୍ଶନ ଏକପ୍ରକାର ପୂର୍ବନିର୍ ଷ୍ଟବାଦ ବା ନିର୍ବାରଣବାଦରେ ଆସ୍କା ସ୍ଥାପନ କରିଥାନ୍ତି । 
ବସ୍ତୁବାଦରେ ବସ୍ତୁ ହି ସବୁର ନିୟାମକ କୂହାଗଲା ବେଳେ, ମାର୍କସ୍ବାଦରେ ଅର୍ଥନୈତିକ 
ନିର୍ବାରଣବାଦକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯାଏ । ସେହିପରି ଯୀଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟ ମହମ୍ମଦ ବା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କୁ ଯେଉଁ 
ମାନେ ଇଭଶ୍ଵରୀୟ ସଭ୍୍ଭାରେ ଗଭୀର ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ଥାପନ କରନ୍ତି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ କହିବା ଅସ୍ପଷ୍ଟ 
ବୋଧହୁଏ | ଏଠାରେ ଗୋରା ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର ପ୍ରଚଳିତ ଅର୍ଥଠାରୁ ଦୂରେଇ ଯାଇ ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଯେ ସୃନିର୍ମିତ ଅର୍ଥ (Stipulative meaning) ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି, ଏହା ଜଣାପଡେ | 
ତେବେ ଏହି ସ୍ଵନିର୍ମିତ ସଂଜ୍ଞା ଦେବାଦ୍ଵାରା କୌଣସି ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧନ ହେଉଛି କି ? ଏହାକୁ 
ଗୋରାଙ୍କ ସାମଗ୍ରିକ ବିଚାର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବିଚାର କରାଯାଇପାରେ କିମ୍ବା ଏକ ମୁକ୍ତ ପ୍ରଶ୍ନ ଭାବେ 
ଉନ୍ମୁକ୍ତ ରଖାଯାଇ ପାରେ । 


ତେବେ ଗୋରାଙ୍କ ଏହି ସ୍ଵନିର୍ମିତ ପରିଭାଷାର ଏକ ବ୍ୟାବହାରିକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରହିଥୁବା 
ମନେ ହୁଏ । ଗୋରାଙ୍କ ବିଚାର ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ' ମାନବିକ ସ୍ଵାଧୀନତା' ଏକ ମୌଳିକ ଆଦର୍ଶ 
ଅଥଚଦାସତ୍ଵବୋଧ ମୌଳିକ ଆଦର୍ଶର ପରିପନ୍ତୀ | ସୁତରାଂ ମାନବିକ ସ୍ଵାଧୀନତାକୁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ 


em 


ମୂଲ୍ୟ ଆରୋପ କରୁଥ୍ବାରୁ ଯେକୌଣସି ପୂବନବ୍ଧଷ୍ଟ ଭାବନାକୁ ଇଶ୍ଵର-ଭାବନାଠାରୁ ସେ 
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ଅଧ୍ବକ କ୍ଷତିକାରକ ମନେ କରିଛନ୍ତି। ପୂର୍ବ ନିର୍ବିଷ୍ଟବାଦ ବା ନିୟତତ୍ବବାଦ ସକଳ ମାନବିକ 
ପ୍ରୟାସକୁ ନଷ୍ଟ କରିବା ସହ ବୈରରିକ ସ୍ତରରେ ଏକ ଦାସତୃ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀକୁ ସମର୍ଥନ 
ଦେଇଥାଏ । ତେବେ ସ୍ଵାଧୀନ ସଂକଳ୍ପ ବା ଇଛା ଓ ପୂର୍ବନିର୍ିଷ୍ଠବାଦ ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ନେଇ 
ନାନା ଗଭୀର ଚର୍ଚ୍ଚା ଦର୍ଶନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ହୋଇଛି । ମଣିଷର ଜୀବନ ଏକ ପୂର୍ବ- ନିର୍ଧାରିତ 
ଗୁଳାରେ ଯିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ନା ବ୍ୟକ୍ତିର ସ୍ଵାଧୀନ ଇଛା ରହିଛି ତାହାକୁ ନେଇ ନାନା ବିତର୍କ 
କରାଯାଇପାରେ । ତେବେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଏକ ପ୍ରାକୃତିକ ତଥା ସାମାଜିକ-ସାଂସ୍କୃତିକ 
ପରିବେଶର ଅଙ୍ଗ ବିଶେଷ । ତାର ଭାବନା, ଜୀବନଧାରା, ନୀତିବୋଧ ତାର ସାମାଜିକ 
ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରିସ୍ଥିତି ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ | ବ୍ୟକ୍ତିର ଜୀବନଦୃଷ୍ଟିୟ କେତେକାଂଶରେ ସାମାଜିକ 
ପରିସ୍ଥିତିଦ୍ଵାରୀ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ଓ କେତେକାଂଶରେ ନିଜସ୍ଵ ବା ସ୍ଵଅର୍ଜିତ । ତେବେ ବ୍ୟକ୍ତିର 
ନିଜସ୍ବ ଭାବଧାରା ଉପରେ ସାମାଜିକ ପରିସ୍ଥିତିର ଯେ ପ୍ରଭାବ ନାହିଁ ତାହା ମଧ୍ଯ କୂହାଯାଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ । ସୁତରାଂ ସକଳ ପରିସ୍ପିତି ଓ ପରିବେଶରେ ବ୍ୟକ୍ତି ଯେ ତାର ନିଜସ୍ଵ ସ୍ଵାଧୀନ 
ଇଛାକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିପାରିବ ଏହା କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ତେବେ ଗୋରାଙ୍କର ବିଚାରରେ 
ନିଜ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ନିରୂପଣ କରିବାରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ନିଜସ୍ଵ ଅଧ୍ବକାର ରହିଛି । ଜୀବନରେ 
ଯେ ଏକ ନିର୍ବାରିତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ରହିଛି ବା ଜୀବନର ଗତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ-ପ୍ରଣୋଦିତ ଏହାକୁ ଗୋରା 
ଅସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି। ବରଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ନୀତିବୋଧ, କାର୍ଯ୍ୟ ଓ ସଂକଳ୍ପ ପାଇଁ 
ସେ ହିଁ ଉତ୍ତରଦାୟୀ । ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ତାର କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ଉତ୍ତରଦାୟୀ ଭାବେ ନ ନେଲେ ନୈତିକତାର 
ଯେ କିଛି ଅର୍ଥ ରହିବ ନାହିଁ ଏହା ଗୋରା ସୂଚାଇଛନ୍ତି । କୌଣସି ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟାୟନ 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ନିଜସ୍ବ ଭାବଧାରା ଓ ସ୍ଵାଧୀନତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ହେବ ବ୍ୟକ୍ତିର 
ସ୍ବାଧୀନତା ଓ ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ଵକୁ ଅତ୍ୟଧବକ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଉଥିବାରୁ ଗୋରା ପୂର୍ବନିର୍ବିଷ୍ଟ ଜନିତ 
ନିୟତତ୍୍‌ଵବାଦ ବା ଦାସତୃଭାବକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଛନ୍ତି । ଭଶ୍ଵରୀୟ ଭାବନାର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ଥିବା ପୂର୍ବନିର୍ବିଷ୍ଟ ବାଦକୁ ଗୋରା ପ୍ରସାରିତ କରି ଯେକୌଣସି ବିଚାର ପୂର୍ବନିର୍ଷ୍ଠବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରେ ତାହାକୁ ଆସ୍ତିକତାବାଦର ପରିସରଭୁକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । କାରଣ ଏହା ବ୍ୟକ୍ତିର ସ୍ବାଧୀନତା 
ଓ ଦାୟିତ୍ଵବୋଧକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରୁଥିବାରୁ ଗୋରା ଏହାକୁ ଆସ୍ତିକତାବାଦର ଛାପ ଦେଇ 
ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଛନ୍ତି । 
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ସଂସାର, ସମାଜ ଓ ଜୀବନ ନେଇ ମଣିଷର ନାନା ଅବବୋଧ ରହି ଆସିଛି। ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଅବବୋଧ କେତେକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଉତ୍ତବ କରାଇଛି । ତେବେ ଯେଉଁ ବୌଦ୍ଧିକ ଅବବୋଧ 
ଜୀବନର ଅବମୂଲ୍ୟାୟନ କରିବା ସହ ସମାଜରେ ଅନ୍ୟାୟ, ଅତ୍ୟାଚାର, ଶୋଷଣ ପ୍ରସାରରେ 
ସାହାଯ୍ୟ କରିଛି ତାହାକୁ ଗୋରା ତାଙ୍କର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ବିରୋଧ କରିଛନ୍ତି । 
କେତେକ ଅର୍ଥନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ମୁଷ୍ଟିମେୟ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ପ୍ରାଚୁଯ୍ୟ ଭିତରେ ରଖୁବା ବେଳେ ଅଗଣିତ 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଦେଇଛି, କେତେକ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଅଗଣିତ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଅସ୍ପଶ୍ୟ କରିଛି 
ବା କେତେକ ଧାର୍ମିକ ମତବାଦ ସାମାଜରେ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ତିକ୍ତତାର ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଟି କରୁଛି । 
ସୁତରାଂ ଯେଉଁ ଅବବୋଧ ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ବୈଷମ୍ୟ, ଶୋଷଣ ଓ ଅନ୍ୟାୟ 
ସୃଷ୍ଟି କରୁଛି ତାହାକୁ ଅସତ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ । ଏଠାରେ ବିଚାରଶୀଳ ଚିନ୍ତନ 
ସାହାଯ୍ୟରେ କଳ୍ପନାକୁ ସତ୍ଯଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ । ପୁନଶ୍ଚ ଅନେକ କଳନା 
କୌତୁକପ୍ରଦ ଓ ଏପରିକି ନୈତିକ ଆଦର୍ଶଯୁକ୍ତ ହୋଇପାରନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ତାହାଦ୍ଵାରା ସେଗୁଡିକ 
ସତ୍ୟରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ । ତେବେ ବିଶ୍ଵାସ ଗୁଡିକୁ ତଥ୍ୟ ଓ ସତ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରିବା ଆସ୍ତିକ ବିଚାରବୋଧର ଏକ ବଡ ଦୁର୍ବଳତା । ଆସ୍ତିକ ବିଚାରବୋଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଇଶ୍ଵର, ଆମ୍ପାର ଅମରତ୍ଟ, ପରଜଗତ, ସ୍ଵର୍ଗଂନର୍କ କେବଳ ଗୁଡିଏ ବିଶ୍ଵାସ । ଅନେକ 
ବିଶ୍ଵାସ ବହୁ ଲୋକଙ୍କଦ୍ଵାରା ଗ୍ରହଣ ଯୋଗ୍ୟ ହୋଇପାରେ ବା ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ମତ ହୋଇପାରେ 
କିନ୍ତୁ ସେ ସବୁକୁ ବିନା ପରୀକ୍ଷଣ ବା ସତ୍ଯୟାପନ ବ୍ୟତୀତ ସତ୍ଯ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ । ଶଶ୍ଵରବାଦୀ ଆସ୍ତିକତାବାଦ ଭିତରେ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ଲଶ୍ବର, ପୂର୍ବନିର୍ବିଷ୍ଠବାଦ 
ଓ ଏସବୁର ଆନୁଷଙ୍ଗିକ ବିଶ୍ଵାସ ସକଳ ଆମର ବାସ୍ତବ ଅନୁଭୂତି ଆଧାରରେ ପ୍ରତିଶ୍ପିତ ନୁହିଁନି । 
ଏଗୁଡିକ ବିଶ୍ଵାସଓ ଆଧାରିତ ଅବବୋଧ ମାତ୍ର । ତେବେ ଯେଉଁ ଅବବୋଧ ସତ୍ୟ ଆଧାରିତ 
ନୁହେଁ ତାହାର ସ୍ଵରୂପକୁ ଜାଣିବା ମଧ୍ୟ ଆବଶ୍ୟକ । 


ଗୋରା ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦକୁ ଏକ ତାର୍ବିକ ଅବବୋଧ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରି ତାହାକୁ 
ଏକ ଜୀବନଧାରା ଭାବେ ନେଇଛନ୍ତି । ଏହା ସହିତ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଜୀବନ ଦର୍ଶନର 
ଏକ ସାମଗ୍ରିକ ଚିତ୍ର ଦେବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି। ଦର୍ଶନ, ନୈତିକତା, ରାଜନୀତି, ଅର୍ଥନୀତି, 
ପ୍ରଯୁକ୍ତି ଜାନ, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟବୋଧ ଓ ଜୀବନ ଧାରାକୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଅବବୋଧ ଆଧାରରେ 
ସେ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ବିଚାର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ସ୍ବାତନ୍ତ୍, ସ୍ବାଧୀନତା ଓ ମହତ 
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ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନନେଇଛି। ପୁନଶ୍ଚ ମୁକ୍ତ ମନ ଓ ସାମାଜିକ ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ଵକୁ ଗୋରା ମଧ୍ଯ ମହର୍୍‌ 
ଦେଇଛନ୍ତି । ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଜୀବନଧାରାରେ ଓ ଅବବୋଧରେ କର୍ମନିପୁଣତାକୁ ମହର୍ତ 
ଦିଆଯାଇଛି । ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ ସାର୍ବଜନୀନ ଭାବେ ସ୍ବୀକୃତ ହୋଇଛି ଓ ବିଜ୍ଞାନ ଆମର 
ବୌଦ୍ଧିକ ଦିଗନ୍ତକୁ ବିସ୍ତାର କରିପାରିଛ । କିଝୁ ପରିତାପର ବିଷୟ ବିଜ୍ଞାନ ସହ 
ସର୍ବଜନହିତୈଷୀ ମୂଲ୍ୟଚୟ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ହୋଇନାହିଁ କିମ୍ବା ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଜୀବନଧାରାର 
ଅବିଛେଦ୍ୟ ଅଙ୍ଗ ହୋଇ ନାହିଁ । ସେହିପରି ଆଧୁନିକ ପ୍ରଯୁକ୍ତିର ମାନବିକ ରୂପ ଉପରେ 
ଗୋରା ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି ଯଦ୍ବାରା ଏହା ମଣିଷ ଜାତିର ସୁଖସ୍ବାଚଛନ୍ଦ୍ଯ ବୃଦ୍ଧିରେ ସହାୟକ 
ହୋଇପାରିବ । ମୁକ୍ତ ମନ ଜନିତ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟି ସମତା ଓ ନ୍ୟାୟ ଆଧାରିତ ସାମାଜିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ତଥା ବ୍ୟକ୍ତିର ନୈତିକ ସ୍ବାଧୀନତା ଓ ମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧକୁ ଗୋରା ତାଙ୍କ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ 
ଜୀବନ ଦର୍ଶନର ମର୍ମ ଭାବରେ ନେଇଛନ୍ତି । ଏହା ସହିତ ଏକ ଉନ୍ନତ ସମାଜ ଓ ବିଶ୍ବ 
ମାନବିକତାର ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖଛନ୍ତି 


ସାମଗ୍ରିକ ଭାବରେ ବିଚାର କଲେ ଗୋରା ବିଚାରଶୀଳତାର ସାର୍ବଜନୀନ ମହର୍ଵକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ନାନା କୁସଂସ୍କାର ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହରେ ଯେପରି 
କାୟା ବିସ୍ତାର କରି ରହିଛି ଗୋରା ତାହାର ମୂଳୋପ୍ପାଟନ ପାଇଁ ଏକ ବୌଦ୍ଧିକ ଆବେଦନ 
ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । ସେ ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶଧାରାକୁ ଅନୁଶୀଳନ କରି ଏହା ସଭ୍ୟତାର ଅଗ୍ରଗତିରେ 
କିପରି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ନେଇଛି ତାହା ଭାବିଛନ୍ତି । ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶ ପଛରେ ମଣିଷର 
ସୂଜନଶୀଳ ଅନୁସନ୍ଧିସ୍‌ ଯେ ରହିଛି ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ମନେହୁଏ । ଯେଉଁ ସମାଜରେ ଏହି 
ଧାରା ଅବ୍ୟାହତ ରହିଛି ତାହାର ସଭ୍ୟତା ଉନ୍ନତ ହୋଇ ଚାଲିଛି । କୌତୂହଳ ପ୍ରବଣତା, 
ସୃଜନଶୀଳ ଚିନ୍ତା, ମୁକ୍ତ ମନ ଜୀବନର ଗୁଣାମୂବକ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ବହୁ ପ୍ରେରଣା ଦେଇଛି । 
ଅଥଚ ଯେଉଁ ସମାଜରେ ଏସବୁ ନାହିଁ ଓ ମଣିଷକୁ ପରିସ୍ଥିତି ଓ ପରିବେଶର କ୍ରୀଡନକ 
କରାଯାଇଛି ତାହାକ୍ଷୟ ଶୀଳ ହୋଇ ରହିଛି । ସୁତରାଂ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିଚାରଶୀଳତାର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟକୁ ଗୋରା ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି । 


ପୁନଶ୍ଚ ଅଧ୍ବକାଂଶ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଚିନ୍ତକଙ୍କ ଭଳି ଗୋରା ମଧ୍ଯ ବିଶ୍ଵାସ କରିଛନ୍ତି ଯେ 
ମଣିଷ ତାର ସଭ୍ୟତା ଓ ଭାଗ୍ୟର ନିୟନ୍ତ୍ରକ ¦ ମଣିଷର ପ୍ରୟାସଦ୍ବାରା ଶିକ୍ଷା, ବିଜ୍ଞାନ, ସାମାଜିକ 
ମୂଲ୍ୟଚୟ ଇତ୍ୟାଦିର ବିକାଶ ହୋଇଛି ! କୌଣସି ବାହ୍ୟ ଶକ୍ତି ବା ଦୈବୀ ସତ୍ତା ସମାଜକୁ ଉନ୍ନତ 
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କରି ନାହିଁ । କୌଣସି କଳିତ ଦେବ- ଦେବୀ ମଣିଷର ସମସ୍ୟାକୁ ସମାଧାନ କରନ୍ତି ନାହିଁ ବା 
ସମାଜକୁ ଆଗକୁ ନିଅନ୍ତି ନାହିଁ । ପ୍ରକୃତି ଆମକୁ ନାନା ଆହ୍ଵାନ ଦେଇଆସିଛି । ପ୍ରାକୃତିକ 
ସମ୍ବଳକୁ ବିନିଯୋଗ କରି ଆମେ ସମାଜର ସବୁ ମଣିଷଙ୍କର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ପୂରଣ କରିପାରିବା । 
ପ୍ରାକୃତିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟକୁ ପ୍ରତିହତ କରିବା ପାଇଁ ନୂତନ ଜ୍ଞାନ କୌଶଳର ବିକାଶ କରିପାରିବା । 
ଅତୀତରେ ଯେ କୌଣସି ଆହ୍ଵାନକୁ ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ପାଇଁ ମଣିଷ ତାର ବୁବ୍ଧି ପ୍ରୟୋଗ କରିଛି 
ଓ ସେହି ସଚେତନ ଉଦ୍ୟମରୁ ସେ ଜୀବନର ନାନା ଘନଘଟାକୁ ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଛି । ସବୁ 
ପରିସ୍ଥିତିରେ ମଣିଷ ହିଁ ଦାୟିତ୍ଵ ସଂପନ୍ନ ଭାବେ ସାମାଧାନର ସୂତ୍ର ଖୋଜିଛି | ମଣିଷ ଭିତରେ 
ଏହି ସହଜାତ ସାମର୍ଥ୍ୟ ରହିଛି । ମଣିଷ ଯେତେବେଳେ ନିଜକୁ ସ୍ଵାଧୀନ ମନେ କରି ତାର 
ଯୋଜନା, ସଂକଳଛଦ୍ାରା ତା'ର ଜୀବନଧାରାଓ ସମାଜକୁ ପରିବର୍ଭନ କରିଛି ସେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ 
ହୋଇଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଗୋରାଙ୍କ ପାଇଁ ବ୍ୟକ୍ତିର ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ ସଂକଳ୍ପରେ ରୂପାୟିତ 
ହୋଇଛି । ପରନୁ ମଣିଷ ନିଜକୁ ଦାସ ମନେକରି ନିଜକୁ ସମର୍ପଣ କରିବାଦ୍ଵାରା ସେ ପଙ୍ଗୁ 
ହୋଇଯାଇଛି । 


ସେହିପରି ନୈତିକତା, ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଗୋରାସମାଜିକ ଜୀବନର ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ 
ଅଂଗ ବୋଲି ନେଇଛନ୍ତି ଓ ଏହାକୁ ଏକ ଭିନ୍ନ ଜଗତରେ ସୁଖକର ସ୍ପିତି ପାଇଁ ନେଇନାହାନ୍ତି । 
ମୁକ୍ତି, ମୋକ୍ଷ, ନିର୍ବାଣ ଇତ୍ୟାଦି କେବଳ ମାନସିକ ସ୍ତରର କଳ୍ନା ମାତ୍ର। ନୈତିକ ଜୀବନର 
ଉପଯୋଗିତା କେବଳ ଏହି ସଂସାରରେ ଆମର ଜୀବନଧାରା ଓ ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପ୍ରବାହକୁ 
ଉନ୍ନତ କରିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ | ଗୋରା ସ୍ଵର୍ଗ, ନର୍କ, ଆମା, ପୁନର୍ଜନ୍ ଇତ୍ୟାଦି ଭାବନା ସକଳକୁ 
କଳ୍ପନା ଭାବରେ ନେଇଛନ୍ତି। ଅତୀତର ସମାଜରେ ଏସବୁ ଭାବନା ଆକର୍ଷଣୀୟ ମନେ ହୋଇଛି 
ବା ସମାଜରେ ନୈତିକ ଶୃଂଖଳା ପାଇଁ କିଛି ପ୍ରେରଣା ଯୋଗାଇଛି। ତେବେ ନୈତିକତାକୁ 
ଅତାନ୍ଦ୍ରିୟ ଭିଭି ଦେବାଦ୍ଵାରା ଏହାର ସାମାଜିକ ଉପଯୋଗିତା ନ୍ୟନ ହୋଇଯାଇଛି।ନୈତିକତାକୁ 
ସାମାଜିକ କର୍ଭବ୍ୟବୋଧ ତଥା ସଭ୍ୟ ଜୀବନର ମାନଦଣ୍ଡ ଭାବେ ନେଇ ସେ ଏହାକୁ ଶଶ୍ଵର 


ବା ଧର୍ମଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ କରିଛନ୍ତି । 


ମୋଟ ଉପରେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ ଜୀବନଦର୍ଶନରେ ଏହି ସବୁ ଆଦର୍ଶ ଓ ମୂଲ୍ୟଚୟକୁ 
ଗୋରା ସାର୍ବଜନୀନ ରୂପ ଦେବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ସବୁ ସ୍ତରରେ ମଣିଷ ସମାଜର 
ଏକତ ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ମର୍ଯ୍ୟାଦାବୋଧକୁ ଏକ ସୁଚିନ୍ତିତ ଆଦର୍ଶ ଭିତରେ ସମନ୍ବିତ କରିବାକୁ ଉଦ୍ୟମ 
କରିଛନ୍ତି । ସେହିପରି ଏକ ଯୁ୍ଧରହିତ ଅହିଂସ ସମାଜର ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁଛନ୍ତି । ସମସ୍ତ ସଂକୀର୍ଣ୍ତାର 
ଉର୍ବ୍ବକୁ ଯାଇ ବିଶ୍ଵ ମାନବିକତାର ମହର୍ତକୁ ଗୁରୁତ୍‌ ଦେଇଛନ୍ତି । ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦକୂ ଏକ 
ସକାରାମ୍ବକ ଆଦର୍ଶ ଭାବେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାରେ ଗୋରା ଯେ ଏକ ନୂତନ ଦିଗନ୍ତ ସୃଷ୍ଟି 
କରିଛନ୍ତି ଏହା ଅନସ୍ଟୀକାର୍ଯ୍ୟ । 
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ସହାୟକ ଗ୍ରନ୍ଧସୂଚୀ 


ଗୋରାଙ୍କ ଲିଖୁତ ପୁସ୍ତକ :- 


( ପ୍ରକାଶନ-ଦି ଏଥେଇଷ୍ଟ ସେଣ୍ଟର, ବିଜୟୱାଡା) 


1. 


2. 


3. 


4. 


Positive Atheism 


Atheism 


An Atheist with Gandhi 


The Need of Atheism 


ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପୁସ୍ତକ:- 


5. 


Gora- His Life and Work 
ଡକ୍ଟର ସୁନନ୍ଦା ଶେଟ, ପୋଡାନୂର, ତାମିଲନାଡୁ | 
Positive Atheism of Gora 


ଡି.ଡି. ବାନ୍ଦିଷ୍ଟେ ଆଥେଇଷ୍ଟ ସେଣ୍ଟର, ବିଜୟୱାଡା. | 
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୭.୫ ଭଗତ ସିଂହ 
(କ) 


ଭଗତ ସିଂହ ଭାରତବର୍ଷରେ କଣେ ଶହୀଦ ଭାବରେ ସୁପରିଚିତ । ସେ ଥଲେ 
ବିପ୍ଲବୀ ଓ ଦେଶ ପାଇଁ ଏକ ଉସୂର୍ଗୀକୃତ ପ୍ରାଣ ! ତାଙ୍କର ତ୍ୟାଗ ଓ ବଳିଦାନ ଭାରତୀୟ 
ଇତିହାସରେ ଏକ ଗୌରବାବହ ଘଟଣା | ତେବେ ପରାଧୀନ ଭାରତରେ ତାଙ୍କୁ ସନ୍ତ୍ରାସବାଦୀ 
ବୋଲି ଚିତ୍ରଣ କରି ଇଂରେଜ ସରକାର ତାଙ୍କୁ ମୂତ୍ୟୁଦଣ୍ଡ ଦେଇ ଫାଶୀ ଖୁଣ୍ଟରେ ଝୁଲାଇ 
ଥିଲେ । ଏକ ସ୍ବାଧୀନ ଦେଶର ସ୍ବପ୍ନରେ ବିଭୋର ହୋଇ ସେ ଭାରତର ସ୍ଵାଧୀନତା 
ପାଇଁ ନିଜ ଜୀବନକୁ ଉସ୍ୁର୍ଗ କରିଥିଲେ । ୨୪ ବର୍ଷ ପୂରଣ ନ ହେଉଣୁ ତାଙ୍କର ଜୀବନ 
ଦୀପ ଫାଶୀ ଖୁଣ୍ଟରେ ଲିଭି ଯାଇଥଲା | 


ଭଗତ ସିଂହଙ୍କର ଜନ୍ମ ପରାଧୀନ ଭାରତରେ ପଂଜାବ ପ୍ରଦେଶର ଲୟଲପୁର ଜିଲ୍ଲାର 
ବଙ୍ଗା ଗ୍ରାମରେ, ୧୯ ୦ ୭ ମସିହାରେ, ଯାହା ବର୍ଭମାନ ପାକିସ୍ଥାନରେ । ତାଙ୍କର ପରିବାର 
ଥିଲା ଏକ ସ୍ବାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମୀ ପରିବାର। ପିଲାଟି ବୟସରୁ ସେ ଦେଶର ସ୍ବାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମର 
ବିଷୟରେ ଅବଗତ ହୋଇଥୁଲେ । ସେତେବେଳେ ସ୍ବାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମରେ ଯୋଗ ଦେଇ 
ଫାଶୀ ପାଇଥିବା କେତେକ ଜନନେତା ତାଙ୍କୁ ଗଭୀର ଭାବେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥୁଲେ | ତାଙ୍କ 
ପରିବାର ମଧ୍ଯ ଥଲା ଏକ ସଂସ୍କାରବାଦୀ ପରିବାର, ବିଶେଷକରି ଆର୍ଯ୍ୟସମାଜର ଭାବନା 
ଓ ଆଦର୍ଶରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ଏକ ପରିବାର । ଭଗତ ସିଂହ ଗ୍ରାମରୁ ପ୍ରାଥମିକ ଶିକ୍ଷା ଶେଷକରି 
ଲାହୋରସ୍ଥିତ ଡି.ଏ.ଭି. ସୁଲରେ ନାମ ଲେଖାଇଥିଲେ | ସେଠାରେ ଛାତ୍ର ଥବା ବେଳେ ସେ 
ସ୍ବାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନରେ ସକ୍ରିୟ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ । ପରେ ଲାହୋରସ୍ତିତ ନ୍ୟାସନାଲ 
କଲେଜରେ କିଛି ଦିନ ଅଧ୍ୟୟନ କରିଥଲେ । 
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ଅତି କିଶୋର ବୟସରୁ କେତେକ ଘଟଣା ତାଙ୍କ ଗଭୀର ଭାବେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥିଲା | 
ପଞ୍ଜାବର ଜାଲିଆନୱାଲାବାଗ ହତ୍ଯାକାଣ୍ଡ ସେହି ସମୟରେ ସାରା ଭାରତବର୍ଷର ଏକ 
ଲୋମହର୍ଷଣକୀରୀ ଘଟଣା ଥଲା । ଏହା ଭଗତ ସିଂହଙ୍କର କିଶୋର ପ୍ରାଣକୁ ଆନ୍ଦୋଳିତ 
କରିଥୂଲା। ଏହା ପରେ ଭାରତଛାଡ ଆନ୍ଦୋଳନର ଆହ୍‌ ନରେ ସେ ସ୍ଟୁଲ ପଢା ଛାଡି ଦେଇଥିଲେ । 
ତାଙ୍କୁ ସତର ବର୍ଷ ବୟସରେ ତାଙ୍କର ବିବାହ ପାଇଁ ପାରିବାରିକ ଆଗ୍ରହରେ ସେ ସମ୍ମତ ନ 
ହୋଇ ବିଭିନ୍ନ ବିପ୍ଲବାମବକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ଯୋଗଦେଲେ । 


ଯେଉଁ ସବୁ ସନ୍ଧାସବାଦୀ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ସହ ତାଙ୍କ ନାମ ବ୍ରିଟିଶ ସରକାର ସଂପ୍ୂକ୍ତ କରି 
ତାଙ୍କୁ ଜେଲରେ ରଖୁଥିଲେ ସେସବୁ ମଧ୍ୟରେ ଲାହୋରରେ ଦଶହରା ପର୍ବ ପାଳନ ସମୟରେ 
ବୋମା ଫିଙ୍ଗା ଘଟଣା, କୁଖ୍ୟାତ ଇଂରେଜ ଅଫିସର ସର୍ଣ୍ଡେସଙ୍କ ହତ୍ୟା, ଆସେମ୍ବି ହଲରେ 
ବୋମା ପକାଇବା ତଥା ହିନ୍ଦୁସ୍ଥାନ ରିପବ୍ଧିକାନ ଏସୋସିଏସନ ତରଫରୁ ପ୍ରଚାରପତ୍ର ଫିଙ୍ଗା 
ଘଟଣା ଓ ଲାହୋର ଷଡଯନ୍ତ୍ର ଘଟଣା ମୁଖ୍ୟ ଥଲା । ତେବେ ଲାହୋର ଷଡଯନ୍ତ୍ର ଘଟଣାରେ 
ଭଗତ ସିଂହ ଓ ତାଙ୍କର ଦୁଇଜଣ ସହଯୋଗୀଙ୍କୁ ମୂତ୍ୟୁ ଦଣ୍ଡ ଦିଆଗଲା ଓ ୧୯୩୦ ମସିହା 
ମାର୍ଚ୍ଚ ୨୩ ରେ ସେମାନଙ୍କୁ ଫାଶୀ ଦିଆଗଲା । 


ମାତ୍ର ୨୩ ବର୍ଷ ୫ ମାସ ବୟସରେ ଭଗତ ସିଂହଙ୍କ ବିପ୍ଲବୀ ଜୀବନର ଅବସାନ 
ଘଟିଲା | ଭଗତ ସିଂହ ଏହି ସ୍ଵଳ୍ପ ଜୀବନକାଳ ଭିତରେ ଭାରତୀୟ ରାଜନୈତିକ ସ୍ଵାଧୀନତା 
ଓ ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ ଦିଗରେ ନିଜର ଗଭୀର ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ କରିଥିଲେ। ମାର୍କସବାଦ 
ଓ ଲେନିନଙ୍କ ବୈପ୍ଲବାମବକ କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀଦ୍ଵାରା ସେ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥିଲେ । ଭାରତର 
ରାଜନୈତିକ ସଂସ୍କାର ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ଗଭୀର ଅନୁରାଗ ରହିଥୁଲା | ସାମାଜିକ ଅନ୍ୟାୟ, 
ଶୋଷଣ ଓ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ ଅତ୍ୟାଚାର ବିରୁଦ୍ଧରେ ତାଙ୍କର ପ୍ରାଣ ବିଦ୍ରୋହ କରି ଉଠିଥୁଲା | 
ବ୍ରିଟିଶ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦରୁ ଦେଶକୁ ମୁକ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଭାରତରେ ବିଭିନ୍ନ ପନ୍ଛାରେ ଆନ୍ଦୋଳନ 
ହେଉଥୁଲା । ତେବେ ଭଗତ ସିଂହଙ୍କର ଦେଶପ୍ରେମ, ତ୍ୟାଗ ଓ ମାନବତା ପାଇଁ ଉସ୍ପର୍ଗୀକୃତ 
ଜୀବନ ତାଙ୍କୁ ଭାରତର ମୁଚ୍ତି ସଂଗ୍ରାମର ଇତିହାସରେ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ଥାନ ଦେଇପାରିଛି । ଏହା 
ସହିତ ଭଗତ ସିଂହ ସାମ୍ୟବାଦୀ ଅର୍ଥନୀତିରେ ବିଶ୍ଵାସୀ ଥଲେ । ଫାଶୀ ଖୁଣ୍ଟକୁ ଯିବା ପୂର୍ବରୁ 
ସେ ଲେନିନଙ୍କର “ରାଷ୍ଟ୍ର ଓ ବିପ୍ଲବ” ବହି ପଢୁଥିବା କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । 


-୪୦ ୬- 
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ଭଗତ ସିଂହ ମାତ୍ର ୨୩- ୨ ୪ ବର୍ଷ ବଞ୍ଚଥଲେ ଓ ଏହି କ୍ଷୁଦ୍ର ଜୀବନ କାଳ ଭିତରେ 
ସେ ଭାରତବର୍ଷରେ ବେଶ୍‌ ଜନପ୍ରିୟ ହୋଇଥିଲେ । ଫାଶୀ ଖୁଣ୍ଟରେ ଝୁଲିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କୌଣସି 
ଭୟ, ଅନୁତାପ ବା ନୈରାଶ୍ୟବୋଧ ତାଙ୍କୁ ସ୍ପର୍ଶ କରି ନ ଥଲା | ସେ ଅପରାଧୀ ନ ଥିଲେ, 
ଥିଲେ ବିପୂବାୀ | ତାଙ୍କ ମୃତ୍ୟପରେ ସେ ଏକ ବୈପୁବିକ ଚେତନାର ପ୍ରତୀକ ହୋଇ ଯାଇଛନ୍ତି 
ତାଙ୍କର ସ୍ଲୋଗାନ “ ଇନ୍‌ କିଲାବ, ଜିନ୍ଦାବାଦ ” ( ଏହି ଧ୍ଵନିର ସେ ସ୍ରଷ୍ଟା) ଯାହାର ଅର୍ଥ ବିପୃବ 
ଅମର ରହେ, ସମଗ୍ର ଭାରତ ବର୍ଷରେ ବୈପୁବିକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିର ରଣଧ୍ବନି ହେଲା | 


ଭଗତ ସିଂହ ଜଣେ ରାଜନୈତିକ ଶହୀଦ, ଓ ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନର 
ଜଣେ ବିପୁବୀ । ଏହା ସହିତ ସେ ଯେଉଁ ସ୍ଵରାଜରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥୁଲେ ତାହା କେବଳ 
ବିଦେଶୀ ସରକାରକୁ ହଠାଇବାରେ ସୀମିତ ନ ଥଲା ବରଂ ତାଙ୍କର ପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଵରାଜ ଭିତରେ 
ଏକ ଶୋଷଣହୀନ, ସମତା ଭିରିକ, ସମାଜବାଦୀ ସମାଜ ଗଠନର ସପ୍ନ ନିହିତ ଥଲା । ଏହା 
ସହିତ ତାଙ୍କର ସ୍ଵାଧୀନ ଚିନ୍ତା ଓ ମୁକ୍ତ ମନ ପ୍ରତି ଗଭୀର ଆସ୍ଥା ରହିଥଲା। କୌଣସି ରହସ୍ୟବାଦୀ 
ମାନସିକତା ପରିବର୍ରେ ଏକ ତର୍କଶୀଳ ଓ ଯୁକ୍ତି ସମ୍ମତ ଭାବଧାରା ପ୍ରତି ସେ ସର୍ବଦା ଅନୁରକ୍ତ 
ଥିଲେ। ତେବେ ଆମେ ଏଠାରେ ତାଙ୍କର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ଜୀବନଦର୍ଶନ ସଂପର୍କରେ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ 
ସୂଚନା ଦେବା । 


(ଖ) 


ଭଗତ ସିଂହ ଜେଲ ଜୀବନ କାଳରେ “ମୁଁ କାହିଁକି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ” ପୁସ୍ତକଟିଏ 
ଲେଖ୍ଥଲେ ଓ ସେହି ବହିରୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ସଂପର୍କରେ ତାଙ୍କ ବିଚାରର ପରିଚୟ ମିଳିଥାଏ । 
ତେବେ ଏହି ପୁସ୍ତକଟି ଲେଖବାର ଏକ ଏତିହାସିକ କାରଣ ଅଛି ବୋଲି ଜଣାଯାଏ ! ସ୍ବାଧୀନତା 
ସଂଗ୍ରାମୀ ରଣଧୀର ସିଂହ ବିପ୍ଲବୀ ପାର୍ଟିର କର୍ମୀ ଥିଲେ ଓ ଜେଲ ଯାଇଥିଲେ | ଭଗତ ସିଂହ 
କେଲରେ ଥବା ବେଳେ ସେ ମଧ୍ଯ ସେହି ଲାହୋର ଜେଲରେ ବନ୍ଦୀ ଜୀବନ ବିତାଉ ଥିଲେ । 
ଭଗତ ସିଂହ କୌଣସି ଭଶବରଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାସ କରୁ ନ ଥିଲେ | ଭଗତ ସିଂହ କୌଣସି ଶଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ବିଶ୍ଵାସ କରୁନ ଥିବା ଜାଣିବାକୁ ପାଇ ସେ ଭଗତ ସିଂହଙ୍କୁ ତାଙ୍କ ସେଲରେ ସାକ୍ଷାତ କରି ଭଶ୍ଵରଙ୍କ 
ଉପରେ ପୂର୍ଣ ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ ପାଇଁ ପରାମର୍ଶ ଦେଲେ। ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ ଅଭିନିବେଶପୂର୍ଣ ପ୍ରେରଣା 
ବ୍ୟର୍ଥ ହେବା ଦେଖୁ ଭଗତ ସିଂହଙ୍କୁ ଅହଙ୍କାରୀ ବୋଲି ରାଗରେ ମନ୍ତବ୍ୟ ଦେଇଥଲେ। ତାଙ୍କର 
ଏହି ଆକ୍ଷେପକୁ ନେଇ ଭଗତ ସିଂହ “ ମୁଁ କାହିଁକି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ ” ପୁସ୍ତକ ରଚନା କରିଥଲେ | 

-୪୦୭- 
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ଭଗତ ସିଂହ ନିଜର ବିଚାର ଓ ଆମ୍ବ ପ୍ରତ୍ୟୟରେ କିପରି ଦୃଢ ଥଲେ ଆଉ ଏକ ଘଟଣାରୁ 
ବି ତାର ପ୍ରମାଣ ମିଳେ। ଭଗତ ସିଂହ ଯେଉଁ ଲାହୋର ସେଣ୍ଟ୍ରାଲ ଜେଲରେ ରହିଥିଲେ ସେଠାରେ 
ସରଦାର ଛର୍ତର ସିଂହ ଥଲେ ଜେଲ୍‌ର ମୁଖ୍ୟ ୱାଡେନ୍‌ | ଛତ୍ତର ସିଂହ ଜାଣିବାକୁ ପାଇଲେ 
ଯେ ଭଗତ ସିଂହ ଓ ତାଙ୍କର ଦୁଇ ଜଣ ସହଯୋଗୀ ସେହିଦିନ ଫାଶୀ ପାଇବେ । ସେ ଥୁଲେ 
ଜଣେ ଧର୍ମପ୍ରାଣ ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ପ୍ରତ୍ୟହଃ ଶିଖଧର୍ମର ଗୁରୁରାଣୀ ପାଠ କରୁଥିଲେ । ସେ ଭଗତ 
ସିଂହଙ୍କ ପାଖକୁ ଆସି ସ୍ଵେହଭରା କଣ୍ଠରେ ଛଳ ଛଳ ହୋଇ କହିଲେ , ମୁଁ ତୁମର ପିତୃତୁଲ୍ୟ 
ତୁମର ଜୀବନ ଦୀପ ଲିଭିଯିବାକୁ ଯାଉଛି । ତୁମେ ଦୟାକରି ଗୁରୁବାଣୀ ପଢ, “ ମୁଁ ତୁମ ପାଇଁ 
ତାହା ଆଣିଛି” । ଏହା ଶୁଣି ଭଗତ ସିଂହ ହସ ହସ ହୋଇ ସମ୍ମାନର ସହ ଛତ୍ତର ସିଂହଙ୍କୁ 
କହିଲେ “ ଯଦି କିଛି ଦିନ ପୂର୍ବରୁ ଆପଣ ମୋତେ ଏହା ପଢିବାକୁ ଦେଇଥାନ୍ତେ ତେବେ ମୁଁ 
ହୁଏତ ଏହା କରିଥାନ୍ତି । ବର୍ରମାନ ତ ମୋର ଶେଷ ସମୟ ଆସି ଯାଉଛି । ମୁଁ ଯଦି ମରିବା 
ପୂର୍ବରୁ ଭଗବାନଙ୍କ ନାମ ଉଚ୍ଚାରଣ କରିବି ତେବେ ମୁଁ ଜଣେ ଭୟାନୁ ଓ କାପୁରୁଷ ବୋଲି 
ପରିଚିତ ହେବି। ସୁତରାଂ ପୂର୍ବରୁ ମୋର ସମୟକୁ ମୁଁ ଯେପରି ବିତାଉଥଲି, ମୋର ଶେଷମୁହୂରର 
ଗୁଡିକ ମୁଁ ସେହିପରି କଟାଇବା ଠିକ୍‌ ହେବ । ମୁଁ ମୋର ବିଚାରରେ ଥୁଲି ନିରୀଶ୍ବରବାଦୀ, 
ଆଜି ଜୀବନରେ ଶେଷ ମୁହୂର୍ଭରେ ମୁଁ ଆସ୍ତିକ ହୋଇ ଛଳନାର ଅପବାଦ ନେବାକୁ ଚାହୁଁ ନାହିଁ ।” 


ତାଙ୍କ ବିଷୟରେ ଲିଖୁତ କେତେକ ପ୍ରବନ୍ଧରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଫାଶୀଖୁଣ୍ଡକୁ ଯିବା 
ପୂର୍ବରୁ ସେ ଲେନିନ୍‌ଙ୍କର ଏକ ପୁସ୍ତକ “ ରାଷ୍ଟ୍ର ଓ ବିପୁବ” ପଢୁଥିଲେ । ମୋଟ ଉପରେ 
କହିଲେ ଭଗତ ସଂହ ଥଲେ ବିପୁବୀ ଓ ନିରୀଶ୍ବରବାହ୍ୁ 1 ତାଙ୍କ ପାଇଁ ବିପ୍ଲବ ଥଲା 
ସାମାଜିକ ଓ ରାଜନୈତିକ ପୁନଃନିମାଣ; ସମତା, ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ଓ ଗଣତାନ୍ତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ଉପରେ ଆଧାରିତ ଏକ ଉନ୍ନତ ସମାଜ । ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସେ ମଣିଷ ଉପରେ ସଂପୂର୍ଣ 
ଆସ୍ଥା ରଖଥଲେ ଓ ମଣିଷର ସଂଘବଦ୍ଧ ପ୍ରୟାସଦ୍ଵାରା ସମାଜ ଯେ ଉନ୍ନତ ହୋଇପାରିବ ଏହା 
ହିଁ ତାଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ଥଲା । କୌଣସି ଭଗବାନ ବା ଭଶ୍ଵର ସମାଜର ପୁନଃନିର୍ମାଣ କରିବେ 
ନାହିଁ । ସଚେତନ ଭାବେ ସେ ଶଶ୍ବର ଭାବନାକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଥଲେ | 


| ଭଗତ ସିଂହଙ୍କର ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ବିଶ୍ଵାସ କୌଣସି ଅହଙ୍କାର ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ 
ନୁହେଁ । ତାଙ୍କ ଭିତରେ ମାନବିକ ଦୋଷ ଦୁର୍ବଳତା ରହିଥିବା ସେ ସ୍ବୀକାର କରିଛନ୍ତି କିନୁ 
କୌଣସି ଗର୍ବ ବା ଅହଙ୍କାର ଯୋଗୁଁ ସେ ଶତଶ୍ବରଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରୁନଥୁଲେ । ତାଙ୍କର 
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ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ଗଭୀର ଅଧ୍ୟୟନ ଓ ମନନ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ପୁଷ୍ଟ ହୋଇଥଲା | ତାଙ୍କ ନିଜସ୍ବ ମତ 
ଅନୁଯାୟୀ ଜଣେ ଛଶ୍ବର-ବିଶ୍ଵାସୀ ହୁଅନ୍ତୁ ବା ନ ହୁଅନ୍ତୁ ଜଣେ ଅହଙ୍କାରୀ ହୋଇ ପାରଛି । 
ତେବେ ଅହମିକାପୂର୍ଣ ବ୍ୟବହାରଦ୍ଵାରା ଜଣଙ୍କର ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ ନଷ୍ଟ ହୋଇ ନ ଥାଏ। ଜଣେ 
ଭଶ୍ବର ବିଶ୍ଵାସୀ ବ୍ୟକ୍ତି ବା ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦୀ ବ୍ୟକ୍ତି ଅତ୍ୟନ୍ତ ବିନୟୀ, ନମର ଓ ଭଦ୍ର ହୋଇପାରନି । 
ସୁତରାଂ ବିନୟୀ ହେବା ଏକ ମାନବିକ ଗୁଣ ଓ ଅହଙ୍କାରୀ ହେବା ଏକ ମାନବିକ ଦୁର୍ବଳତା, 
ଏହା ସହିତ ଛଶ୍ବର ବିଶ୍ଵାସର ସଂପର୍କ ହିଁ ନାହିଁ। ତାଙ୍କ ଜୀବନରେ ଏପରି କୌଣସି ସଫଳତା 
ନ ଥିଲା ଯାହାକୁ ନେଇ ସେ ଗର୍ବୀ ବା ଅହଙ୍କାରୀ ହେବେ। ତାଙ୍କ ଜେଜେ ବାପାଙ୍କ ପ୍ରଭାବରେ 
ସେ ବାଲ୍ୟକାଳ ଅତିବାହିତ କରିଥିଲେ ଓ ତାଙ୍କ ଜେଜେ ବାପା ଥଲେ ଜଣେ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସୀ 
ଆର୍ଯ୍ୟସମାଜୀ। ଏପରିକି ଲାହୋରରେ ଡି.ଏ.ଭି. ସୂଲର ଛାତ୍ର ଥବା ବେଳେ ସେଛାତ୍ରାବାସରେ 
ପ୍ରତ୍ୟହଃ ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଥିଲେ ଓ ଗାୟତ୍ରୀ ମନ୍ତ୍ର ମଧ୍ୟ ଜପ କରୁଥଲେ | ତାଙ୍କର ବାପା ତାଙ୍କୁ 
ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବାକୁ ପ୍ରେରଣା ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ଏପରିକି ସେ ଯେଉଁ ବିପ୍ଲବୀ ଦଳରେ ଯୋଗ 
ଦେଇଥୂଲେ ତାହାର ନେଦୃବୃନ୍ଦ ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସୀ ଥିଲେ ! ସେତେବେଳେ ଯେଉଁ ବିପଲବୀମାନଙ୍କ 
ସହ ସେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଛନ୍ତି ବା ସଂପର୍କରେ ଆସିଛନ୍ତି ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଥିଲେ ଗଭୀର ଛଶ୍ଵବର 
ବିଶ୍ଵାସୀ । ବିପୁବୀ ଦଳର କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ନେଇ କୌଣସି ଚର୍ଚା ବା 
ଭାବନାର ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇ ନ ଥଲା । ସୁତରାଂ ତାଙ୍କର ପାରିବାରିକ ପରିବେଶ, ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନ 
ଓ ବିପୂବୀ ସହଯୋଗୀ କୌଣସି ସ୍ଥାନରୁ ସେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦର କୌଣସି ଝଲକ ପାଇ ନ 
ଥିଲେ । 


ତେବେ ତାଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ଓ ବୈପ୍ଲବିକ କାର୍ଯ୍ୟସୂଚୀ ଭିତରେ ସେ ବହୁତ ସ୍ଵାଧୀନଚେତା 
ଥିଲେ ଓ କୌଣସି ବିଷୟକୁ ଅନ୍ଧାନୁକରଣ କରିବାକୁ ଚାହୁଁ ନ ଥୁଲେ | ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ 
ମୁକ୍ତ ମନ ପୋଷଣ କରୁଥୂଲେ ଓ ଗଭୀର ଭାବେ ଚିନ୍ତା କରି ନିଷ୍ପତ୍ତିକୁ ଆସୁଥୁଲେ । ତାଙ୍କର 
ଗଭୀର ଅଧ୍ୟୟନ ଓ ଆମ୍ବଚିନ୍ତନଦ୍ଵାରା ସେ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ ଭାବନାର ଅସାରତାକୁ ଅନୁଭବ 
କରିଥିଲେ | ତେବେ ତାଙ୍କର ଅଧ୍ୟୟନ ମଧ୍ଯରେ କମ୍ୟୁନିଜିମ୍‌ର ଜନକ ମାର୍କସ୍‌ ଓ ସମାଜବାଦୀ 
ବିପ୍ଲବ କରି ସଫଳ ହୋଇଥବା ଲେନିନ ଓ ଟ୍ରଟସ୍ି ତାଙ୍କୁ ଗଭୀର ଭାବେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥିଲେ | 
ଭଗତ ସିଂହଙ୍କର ନିଜସ୍ବ ସ୍ଵୀକାରୋକ୍ତି ଅନୁଯାୟୀ ବାକୁନିନଙ୍କର ପୁସ୍ତକ “ ଭଶ୍ଵର ଓ ରାଷ୍ଟ୍ର” 
ଓ ନିର୍ଲମ୍ବ ସ୍ବାମୀଙ୍କର ପୁସ୍ତକ “ ସାଧାରଣ ଜ୍ଞାନ ” ତାଙ୍କୁ ଗଭୀର ଭାବେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥଲା 
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ଓ ଏହିସବୁ ଲେଖକଙ୍କର ଲେଖାରୁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉପରେ ତାଙ୍କର ବିଚାରର ଭିରି 
ପଡିଥୂଲା | ଏପରିକି ପୋଲିସ ଅଧୀନରେ ଥିବା ବେଳେ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବାକୁ ଓ ମିଥ୍ୟା 
ସାକ୍ଷୀ ଦେବାକୁ ପୋଲିସ ତାଙ୍କୁ ସର୍ବଦା ପ୍ରରୋଚିତ କରୁଥିଲା ଓ ଧମକ ମଧ୍ଯ ଦେଉଥୁଲା। 
ତେବେ ଭଗତ ସିଂହ ନାନା ପ୍ରତିକୂଳ ସ୍ଥିତିରେ ଥାଇ ବି ଗଭୀର ଆମ୍ବ ବିଶ୍ଵାସ ମଧ୍ୟରେ 
ଜୀବନର ପରିସ୍ଥିତିକୁ ସମ୍ମୁଖିନ ହୋଇଥୁଲେ । ପ୍ରତିକୂଳ ସ୍ଥିତିରେ ଥବାବେଳେ ଶତଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ 
କେତେକଙ୍କ ପାଇଁ ସାଧାରଣତଃ ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ ଓ ଦୁର୍ବଶା ସମୟରେ ଜୀବନର ଘଟଣା 
ପ୍ରବାହକୁ କିଛି ସୁଖମୟ କରିଥାଏ | କିନୁ ଭଗତ ସିଂହ ଥୁଲେ ତାହାର ବ୍ୟତିକ୍ରମ | ଜୀବନର 
କଠିନତମ ମୁହୂର୍ଭରେ ନିଜ ଆମ୍ବବିଶ୍ଵାସରେ ଦୃଢ ରହିବା ଓ ନିଜର ଗୋଡରେ ଛିଡା ହୋଇ 
ବିପଦପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିସ୍ଥିତିର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ଏକ ଅସାଧାରଣ ଘଟଣା । ବିପଦରେ ମଣିଷର 
ଅହମିକା ଚାଲି ଯାଇଥାଏ | କିନୁ ସେ କୌଣସି ଅହମିକାର ବଶବର୍ଭୀ ଯୋଗୁଁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ 
ହୋଇ ନାହାନ୍ତି ବରଂ ଗଭୀର ଆମ୍ବିଶ୍ବାସ ଓ ଏକ ହେତୁବାଦୀଜୀବନଦୃଷ୍ଷି ମଧ୍ଯରେ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । 


ଜାତି, ଦେଶ ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥିବା ବିପ୍ଲବୀମାନେ ଛଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସରୁ ବେଳକେ 
କିଛି ଆମ୍ମ ସନ୍ତୋଷ ଲାଭ କରିଥାନ୍ତି । ଜଣେ ହିନ୍ଦୁ ବିପ୍ଲବୀ ଭାବି ପାରନ୍ତି ଯେ ତାଙ୍କର 
ପରଜନ୍ଧ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରୀତିମୟ ହେବ ବା ତାଙ୍କର ଆମ୍‌ ମୁକ୍ତି ପାଇବ। ଜଣେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ ବା ମୁସଲିମ 
ବିପ୍ଲବୀ ତାଙ୍କର ତ୍ୟାଗ ପାଇଁ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ସ୍ଵର୍ଗପ୍ରାପ୍ତି ହେବାର କଳ୍ପନା କରିପାରନ୍ତି | ଭଗତ 
ସିଂହଙ୍କର ଦେଶ, ଜାତି ପାଇଁ ତ୍ୟାଗ ପଛରେ ଏପରି କିଛି କଳ୍ପନା ନ ଥଲା ବରଂ ସେ ଜାଣିଥିଲେ 
ଯେ କୋର୍ଟ ତାଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ନିଷ୍ଣରି ଦେବ । ତାଙ୍କର ମୂତ୍ୟୁଦଣ୍ଡ ଜନିତ ଫାଶୀ ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ 
ସଚେତନ ଅସ୍ତିତଵକୁ ବିଲୋପ କରିବ । ଦେଶର ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମରେ ନିଜକୁ ଉସ୍ୂର୍ଗ କରି 
ସେ ନିଜ ଜନ୍ମମାଟିର ମୁକ୍ତି ପାଇଁ କିଛି କାର୍ଯ୍ୟ କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ଯେ ଦେଶ ସ୍ଵାଧୀନ 
ହେଲେ ଦୁର୍ଦ ଶାଗ୍ରସ୍ତ ଜନତା ଦାସତ୍ବର ଶୁଂଖଳରୁ ମୁକ୍ତ ହେବେ । ଏହାକୁ ଏକ ମହତ୍ତର କର୍ଉବ୍ୟ 
ଭାବେ ନେଇ ସେ ପରିଚାଳିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ଏ ଜନ୍ମରେ ହେଉ ବା ମୂତ୍ୟଯୁ ପରେ ହେଉ 
କୌଣସି ପୁରସ୍ଟାର, କାମନା ବା ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସ୍ଵାର୍ଥ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରଖୁ ସେ କିଛି କରି ନାହାନ୍ତି । 
ସୁତରାଂ ଦେଶର ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ତାଙ୍କର ସ୍ଵାଭିମାନ ତାଙ୍କୁ ବିପ୍ଲବୀ କରିଛି ଓ ସେହି ବୈପୁବିକ 
ଆଦର୍ଶ ଭିତରେ ସେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ନିଜ ଦେଶର ଆମ୍ବନିର୍ଭରଶୀଳତା 
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ଓ ସ୍ବାଭିମାନ ପାଇଁ ସେ ସକଳ ତ୍ୟାଗ ପାଇଁ ଅଗ୍ରସର ହୋଇଛନ୍ତି । ଏଥିରେ କୌଣସି ଅହଙ୍କାର 
ବା ପାରଲୌକିକ ପ୍ରାପ୍ତିର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁ ନାହିଁ। 


ଭଗତ ସିଂହଙ୍କ ମତରେ ଆମର ପୂର୍ବ ପୁରୁଷମାନେ ଏକ ପରମ ସଭ୍ତାରେ ବିଶ୍ଵାସ 
କରି ତାହାକୁ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ଶଶ୍ଵର ବୋଲି କହୁଥିଲେ । ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ନିଜର ପରିବେଶ 
ଓ ଜୀବନର ଗତିପଥକୁ ଯୁକ୍ତିଶୀଳ ଭାବେ ଅବବୋଧ କରିବା ପାଇଁ ଲୋକମାନେ ସମର୍ଥ ନ 
ଥିଲେ । ଧର୍ମୀୟ କଳନା ବା ଅଲୌକିକ ମାନସିକତା ଆଧାରରେ ସେମାନେ ସବୁ କିଛିକୁ 
ବୁଝିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରୁଥଲେ। ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାରେ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ଜଗତର ରହସ୍ୟ ବିଷୟକୁ 
ବିଭିନ୍ନ କାଳ୍ପ ନିକ ପ୍ରକ୍ନ ଆଧାରରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରାଯାଇଛି। ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁଭୂତି 
ଅଭାବରେ ଧର୍ମୀୟ ଧାରାରେ ନାନା ତାର୍ବିକ ଓ କାଳ୍ପନିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇଛି । ପ୍ରାଚ୍ୟ ଓ 
ପାଶ୍ଚତ୍ୟ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଉତ୍ପନ୍ନ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନ ପରଂପରାରେ କେତେ କେତେ କାଛ୍ନିକ 
ତର୍ଵର ଅବତାରଣା ହୋଇଛି। ସେମାନଙ୍କର ତୁଳନାମ୍ବକ ଅଧ୍ୟୟନରୁ ଲଶ୍ଵର, ଆମ୍ମା, ପରଜଗତ, 
ସ୍ଵର୍ଗ, ନର୍କ, ପୁନର୍ଜନ୍‌ ଇତ୍ୟାଦି ଭାବନା ବିଷୟରେ ନାନା ପରସ୍ଵରବିରୋଧୀ ମତ ଆମେ 
ଦେଖୁବାକୁ ପାଇଥାଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ଗୋଷ୍ଠୀ ବା ସଂପ୍ରଦାୟ ନିଜର ମତକୁ ଯଥାର୍ଥ ଭାବେ 
ନେଇ ଅନ୍ୟ ଗୋଷ୍ଠୀର ମତକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରିଛନ୍ତି। ଫଳରେ ବିଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ଦୃନ୍ଦ୍ ଲାଗିରହିଛି । ପ୍ରାଚୀନ ବିଶ୍ଵାସର ଗଣ୍ଡି ଭିତରେ ଧର୍ମ ଗୋଷ୍ଠୀରେ ବୌଵଧିକ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ବିକାଶକୁ ବିରୋଧ କରାଯାଇଛି । 


ଭଗତ ସିଂହଙ୍କ ମତରେ ସାମାଜିକ ପ୍ରଗତି ପ୍ରତି ଉତ୍ତରଦାୟୀ ବ୍ୟଭ୍ତି ବିଚାରଶୀଳ 
ଭାବେ ଆମର ଭାବନା ବା ବିଶ୍ବାସକୁ ଅନୁଶୀଳନ କରିଥାଏ। ଏହାଦ୍ଵାରା ଆମର ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ 
ରହିଥୁବା ପ୍ରକୃତିକୁ ମଣିଷ ବୁଝିବାକୁ ସମର୍ଥ ହୁଏ। ପ୍ରକୃତି ଉପରେ ମଣିଷର କର୍ଚ୍ତତ୍ଵ ସ୍ଥାପନଦ୍ଵାରା 
ପ୍ରଗତିର ଟକ ଆଗକୁ ଯାଏ, ଅପରପକ୍ଷରେ କୁସଂସ୍କାର ଜନିତ ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସ ପ୍ରଗତିର ପ୍ରତିବନ୍ଧକ 
ହୋଇଥାଏ ତାଙ୍କ ମତରେ ପ୍ରକୃତି ଉପରେ ମଣିଷ କ୍ରମବର୍ଵିଷ୍ଣୁ ଭାବେ ନିଜର ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ସାବ୍ୟସ୍ତ 
କରି ଚାଲିଛି । ପ୍ରକୃତିକୁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦେଉଥିବା କୌଣସି ଅଦୃଶ୍ୟ ସଚେତନ ଶକ୍ତି ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ 
ଅତୀତରେ ପ୍ରକୃତିକୁ ପରିଚାଳିତ କରୁଥିବା ଶକ୍ତି ଉପରେ ମଣିଷ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥଲା | ତେବେ 
ଏହା ଥୁଲା ତାର ଅଜ୍ଞତା ଜନିତ ବିଶ୍ଵାସ । ଏହି ବିଶ୍ଵାସର କୌଣସି ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଠ ଭିରି ବା ଯୁକ୍ତିସଂଗତ 
ପ୍ରମାଣ ନାହିଁ । 
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ଭଗତ ସିଂହ “ମୁଁ କାହିଁକି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ” ପ୍ରବନ୍ଧରେ କିଛି ଜଟିଳ ତର୍କର ମଧ୍ଯ 
ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି । ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସାଧାରଣତଃ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ, ସର୍ବଞ୍ ଓ କରୁଣାମୟ ବୋଲି 
ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଏ । ତେବେ ଆମ ସଂସାରରେ ରାଶି ରାଶି ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣା କାହିଁକି ରହିଛି ? 
ଏହାକୁ ଭଶ୍ଵରୀୟ ନିୟମ କୁହାଯାଇ ପାରିବ କି ? ଯଦି ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ନିୟମର ଅଧୀନବୋଲି 
ନିଆଯାଏ, ତେବେ ସେ କିପରି ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ହେବେ ? ସବୁ ସମୟରେ ମଣିଷ 
ଅସଂଖ୍ୟ ଦୂର୍ବବଶା ଓ ସଂକଟ ଭୋଗ କରୁଥିବା ବେଳେ ଭଶ୍ଵର କିପରି ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ହେବେ ? 
ନିଭୂତ କାରାଗାର ବକ୍ଷରେ ସଢୁଥବା ମଣିଷ, ସୁମ ଓ ଝୁଂପୁଡି ଭିତରେ ଭୋକ ଉପାସରେ 
ବଞ୍ଚଥିବା ନିୟୁତ ନିୟୁତ ମଣିଷ,କଳ କାରଖାନାରେ ଶୋଷିତ ହୋଇ ଲହୁଲୁହ ଦେଇ 
ଦୁଃଖରେ ଜର୍ଜରିତ ହେଉଥିବା ମଣିଷ, ସର୍ବନିମ୍ନ ଆବଶ୍ୟକତା ପୂରଣ ପାଇଁ ଦେହ ବିକି 
ବଞ୍୍ଥିବା ଅଗଣିତ ମହିଳା ଓ ନାନା ଦୁରାରୋଗ୍ୟ ବ୍ୟଯାଧ୍ବରେ ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ ଫାଟି 
ପଡୁଥବା ଲୋକମାନଙ୍କର ଦୁଃଖ କଷ୍ଠ ବିଷୟ ଥରେ ଚିନ୍ତାକଲେ ଆମେ କିପରି 
ଭାବିବା ଯେ ଆମ ସଂସାରରେ ସବୁ କିଛି ଠିକ୍‌ ଚାଲିଛି ଓ ସବୁ ହେଉଛି କରୁଣାମୟ 
ରଶ୍ଵରଙ୍କର ଲୀଳା ? ଇତିହାସରେ ଜଣେ ନିରୋ ବା ଚେଟ୍ଗିଜ ଖାଁ ମଣିଷ ଉପରେ କୂର 
ବ୍ୟବହାର ପାଇଁ ଇତିହାସରେ ନିନ୍ଦିତ ହୋଇଛନି । ତେବେ ଅଗଣିତ ମଣିଷଙ୍କୁ ଅସଂଖ୍ୟ 
ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ ଜର୍ଜରିତ କରୁଥିବା ଭଶ୍ବରଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ ନିରୋ ବା ଚେଙ୍ଗିଜ ଖାଁ ଙ୍କ 
ଜାର୍ଯ୍ୟଠାରୁ ସହସ୍ରଗୁଣ ମନ୍ଦ ହେବ ନାହିଁ କି ? ନର୍କ ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ ଜର୍ଜରିତ ହେଉଥିବା 
ମଣିଷକୁ ଏପରି ଏକ ଜଗତରେ ସୃଷ୍ଟି କରିବା ପଛରେ ଇଭଶ୍ଵରଙ୍କର କ”ଣ ଉଦେଶ୍ଯ 
ନିହିତ ? ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଧର୍ମମାନଙ୍କର ଉତ୍ତର ହେଉଛି ନିରୀହ ଅଥଚ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଜର୍ଜରିତ 
ମଣିଷଙ୍କୁ ପୁରସ୍କୃତ କରିବା ଏବଂ ମନ୍ଦ କାର୍ଯ୍ୟରେ ସଂପୂକ୍ତ ମଣିଷମାନଙ୍କୁ ମୃତ୍ୟୁପରେ 
ଦଣ୍ଡବିଧାନ କରିବା ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଉଦେଶ୍ୟ | ଏହି ଯୁକ୍ତିକୁ ବ୍ୟଙ୍ଗ କରି ଭଗତ ସିଂହ କହିଛନ୍ତି 
“ ଆପଣଙ୍କ ଶରୀରରେ ଏକ ଆରାମପ୍ରଦ ମଲମ ଲଗାଇବା ପାଇଁ ପ୍ରଥମେ ଆପଣଙ୍କୁ 
କ୍ଷତ ବିକ୍ଷତ କରିବା କ'ଣ ଏକ ଯଥାର୍ଥ କାଯ୍ୟ” ? 


ସ୍ବର୍ଗ, ନରକ, ଜନ୍ନାନ୍ତରବାଦ ପରି ଅନେକ ଭାବନା ଏକ୍ଷେତ୍ରରେ ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଇଛି । 
ତେବେ ଏହି ସବୂ ଭାବନାକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କଲେ ଏଗୁଡିକ ଯେ ଗୁଡିଏ କାଛନିକ କାହାଣୀ 
ଏହା କହିହେବ । ଜନ୍ମାନ୍ତରବାଦ ଅନୁଯାୟୀ ଯେଉଁମାନେ ଦୁଃଖ ଦୁର୍ଗା ଭିତରେ ରହିଛନ୍ତି 
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ସେମାନେ ପୂର୍ବଜନ୍ନରେ ଥୁଲେ ପାପୀ, ଯେଉଁମାନେ କ୍ଷମତାଧର ହୋଇ ଅତ୍ଯାଚାରୀ 
ପାଲଟିଛନ୍ତି ସେମାନେ ପୂର୍ବଜନ୍ନରେ ଥଲେ ସାଧୁ । ସାମାଜିକ ସ୍ପିତାବସ୍ଥାରେ ପରିବର୍ଭନ 
ନ ଆଣିବା ପାଇଁ ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସୀମାନେ ଏପରି ଉଦ୍ଭଟ ଯୁକ୍ତିର ପରିକଳ୍ପନୀ କରିଛନ୍ତି । 
ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ ଏବେ ସଂସ୍ଟାରବାଦୀ ଦଣ୍ଡସଂହିତାକୁ ସମସ୍ତେ ଗ୍ରହଣ କରୁଛନ୍ତି । 
ଜଣେ ଅପରାଧୀ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ପରିବର୍ଗନ କରି ଜଣେ ଶାନ୍ତିପ୍ରିୟ ଓ ଦକ୍ଷ ବ୍ୟକ୍ତି ଭାବରେ 
ସମାଜରେ ସ୍ଥାନ ଦେବା ଆଧୁନିକ ଜୀବନରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ¦ ପୁନଶ୍ଚ ଏକ ଶଶ୍ବର 
ନିୟନ୍ତିତ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଯେଉଁ ଶଶ୍ଵର ସବୁ କିଛିର ସ୍ରଷ୍ଟା ସେ କାହିଁକି କେତେକଙ୍କ ଭିତରେ 
ଅପରାଧ ପ୍ରବଣତା ଓ ଅନ୍ୟ ଭିତରେ ସାଧୁ ଭାବନା ସୃଷ୍ଠି କରି ଏପରି ପ୍ରଭେଦ ସୃଷ୍ଟି 
କରିଛନ୍ତି ? ପୁନଶ୍ଚ ଅପରାଧୀମାନଙ୍କୁ କ'ଣ ଦଣ୍ଡ ଦେଇ ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ପରିବର୍ଗନ 
ଅଣାଯାଇ ପାରିବ ? ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ମଣିଷ ଭିତରେ ଯେ ଅପରାଧ-ପ୍ରବଣତା ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ, 
ଏହା କ”ଣ ଶଶ୍ବରଙ୍କ କଳ୍ପନା ବାହାରେ ! ଶାସ୍ତ୍ରମାନଙ୍କରେ ଚଉରାଅଶୀ ଲକ୍ଷ ଦଣ୍ଡ ଭିତରୁ 
ଯେକୌଣସି ଦଣ୍ଡ ଭଶ୍ଵର ଦେଇ ପାରିବେ ବୋଲି କଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି । ତେବେ ଏହାର 
କିଛି ସଂସ୍କାରବାଦୀ ପ୍ରଭାବ ସମାଜ ଉପରେ ପଡିଥାଏ କି ? ହିନ୍ଦୁ ସମାଜର ଜାତିପ୍ରଥା 
ଶାସ୍ତସମ୍ମତ ବୋଲି କେତେ କେତେ କୁଟିଳ ଯୁକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନିଆଯାଇଛି । ସମାଜର 
ସୁବିଧାବାଦୀମାନେ ନିଜର କ୍ଷମତା, ଅର୍ଥ ଓ ବଡପଣିଆକୁ ଜାହିର କରିବା ପାଇଁ ଏହିପରି 
ସିବ୍ଧାନ୍ତମାନଙ୍କର ଅବତାରଣା କରାଇ ସାମାଜିକ ସମତାକୁ ଏଡାଇ ଆସିଛନ୍ତି । 


ଆମ ସଂସାରରେ କେତେ କେତେ ଯୁଦ୍ଧ ସାଧାରଣ ମଣିଷର ସଂସାରକୁ ଉଛନ୍ନ 
କରି ଦେଇଛି । ଯୁଦ୍ଧଖୋର ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ମନରୁ ଭଶ୍ଵର ଯଦି ଯୁଦ୍ଧ ଭାବନା ଦୂର କରି 
ଦେଉଥାନ୍ତି, ତେବେ ଆମ ସଂସାରରୁ ପ୍ରଭୂତ କ୍ଷୟକ୍ଷତିକୁ ବନ୍ଦ କରାଯାଇ ପାରନ୍ତା । 
ସେହିଭଳି ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଭାରତକୁ ଯଦି ସ୍ବାଧୀନତା ଦେବା 
ପାଇଁ ଭଶ୍ଵର ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି କରିପାରନ୍ତେ, ତେବେ ଭାରତର କେତେ ଉପକାର ନ ହୁଅନ୍ତା ! 
ଶୋଷଣ, ଅତ୍ୟାଚାର ଇତ୍ୟାଦି ଅମାନବିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଭଶ୍ଵର କ'ଣ ଦୂର କରିପାରନ୍ତେ 
ନାହିଁ । ଆମ ସାମାଜିକ ବାସ୍ତବତାକୁ ଦେଖୁଲେ ଆମେ ଜାଣିବାକୁ ପାଇବା ଯେ 
ଇଂରେଜମାନେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହୋଇଥିବା ଯୋଗୁଁ ଆମକୁ ପଦାନତ କରି ରଖିଛନ୍ତି | ଭଶ୍ଵର 
କ'ଣ ସେମାନଙ୍କୁ ବଳଶାଳୀ କରିଛନ୍ତି ଓ ଆମକୁ ଶକ୍ତିହୀନ କରିଛନ୍ତି ? ଗୋଟିଏ ଦେଶ 
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ଅନ୍ୟ ଏକ ଦେଶକୁ ବଳ ପ୍ରୟୋଗ କରି ଶୋଷଣ କରିବା କେଉଁ ଇଶ୍ଵରୀୟ ନ୍ୟାୟ ? 
ସମାଜର ରାଶି ରାଶି ଅନ୍ୟାୟ, ଅତ୍ୟାଚାର ଯେଉଁ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଯୋଗୁଁ ତିଷ୍ପି ରହିଛି ତାହାର 
ପରିବର୍ଭନ ଆବଶ୍ୟକ ଓ ସେହି ପରିବର୍ଭନ ମଣିଷର ବିଚାରଯୁକ୍ତ ପ୍ରୟାସ ଓ ଉଦ୍ୟମଦ୍ବାରା 
ସମ୍ଭବ । ଏଥୁରେ ଇଲଶ୍ଵରଙ୍କର କୌଣସି ଭୂମିକା ନାହିଁ । “ ସବୁ କିଛି ଲଶ୍ଵରୀୟ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ବା ଇଶ୍ଵର ନିୟନ୍ତିତ” ଏହି ଭାବନା ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ, ସମତା ଓ ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟଚୟର 
ପରିପନ୍ଛୀ ମନେହୁଏ । 


ଜଗତର ସୃଷ୍ଟି ଜୀବକଜଗତର ସୃଷ୍ଟି ଇତ୍ୟାଦି ବିଷୟରେ ମଣିଷର କୌଣସି ଜ୍ଞାନ 
ନ ଥବା ବେଳେ ମଣିଷ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ କଳନା କରିଥଲା । କିନ୍ତୁ ଆଜି ବିଜ୍ଞାନ ଏ ସବୁକୁ 
ବିଶ୍ଳେଷଣ କିରବାରେ କିଛିଟା ସଫଳ ହେଲାଣି ଓ ଭବିଷ୍ୟତରେ ବିଜ୍ଞାନ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ 
ସ୍ପଷ୍ଟ ଚିତ୍ର ଦେଇପାରିବ । 


ଅତୀତରେ ସ୍ବେଚୁାଚାରୀ ଓ ଶୋଷଣକାରୀ ଗୋଷ୍ଠୀ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଅନ୍ୟାୟକୁ 
ଦୃଢ଼ୀଭୂତ କରିବାକୁ ଧର୍ମ , ରଶ୍ଵର ଇତ୍ଯାଦି ଭାବନାକୁ ଚତୁରତାର ସହ ଲୋକମାନଙ୍କ 
ମନରେ ପୂରାଇଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ଅନ୍ୟାୟ ଓ ଶୋଷଣ ପଶ୍ଚାତରେ ଇଶ୍ବରୀୟ ସ୍ବୀକୃତିର 
ଭାବନାକୁ ଅତି ସୃକ୍ଷ୍ମ ଭାବରେ ପ୍ରସାର କରିଛନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟକ ଧର୍ମରେ ରାଜାଙ୍କ ଆଦେଶ 
ପାଳନ ନ କରିବା ବା ରାଜାଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟ ବିରୋଧରେ ବିଦ୍ରୋହ କରିବାକୁ ପାପ ବୋଲି 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଅତୁଟ ରଖୁବାକୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ କଲ୍ୟାଣକାରୀ 
ବୋଲି ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି । 


ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ସାଧାରଣତଃ ମଣିଷର ମହର୍ତ ଉପରେ ସର୍ବଦା ଗୁରୁତ୍ଵ 

ଦେଇଥାନ୍ତି । ମଣିଷର ପ୍ରୟାସଦ୍ଵାରା ତାର ସଂସାର ଯେ ସୁନ୍ଦରରୁ ସୁନ୍ଦରତର ହୋଇପାରିବ 

ଓ ସାମାଜିକ ସଂପର୍କ ଅଧ୍ବକ ପ୍ରୀତିପଦ ହେବ ଏହା ହିଁ ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀମାନେ ଗ୍ରହଣ 

କରିଥାନ୍ତି । ଭଗତ ସିଂହ ଏହି ଜୀବନଦର୍ଶନକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ସେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ମଣିଷ 

ମନର କଛନା ବୋଲି ନେଇଛନ୍ତି । ତେବେ ଏକ ମହତ୍ତର ଜୀବନ ଓ ନ୍ୟାୟପୂର୍ଣଣ ସମାଜ 
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ପାଇଁ ତାଙ୍କ ହୃଦୟର ବ୍ଯାକୂଳତା ତାଙ୍କ ଲେଖାରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ମଣିଷ 
ରଶ୍ଵର, ଚମକ୍ାରିତା, ଧାର୍ମିକ ଆବେଗରୁ ମୁକ୍ତ ହେଲେ ତା ଭିତରେ ଏକ ବାସ୍ତବବାଦୀ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ବିକାଶ ସହଜସାଧ୍ୟ ହେବ | ନିଜର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଉପରେ ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ କଲେ 
ସେ ନିଜର ପରିସ୍ଥିତି ଓ ପରିବେଶକୁ ବୁଝିବାରେ ସମର୍ଥ ହେବ । ସକଳ ସାମାଜିକ 
ସମସ୍ୟାକୁ ଦୂର କରିବାକୁ ସେ ନିଷ୍ଠାପର ପ୍ରୟାସ କଲେ ଜୀବନର ମାନ ଉନ୍ନତ 
ହୋଇପାରିବ । କୌଣସି କଳିତ ଭଶ୍ଵର ମଣିଷର ଜୀବନକୁ ଉନ୍ନତ କରିବେ ନାହିଁ 
ବା ସମାଜର ପ୍ରଗତିକୁ ଆଗକୁ ନେବେ ନାହିଁ । ମଣିଷ ହିଁ ନିଜ ଭାଗ୍ୟର ନିଜେ ନିୟନ୍ତା, 
କୌଣସି ଛଶ୍ଵର ନୁହଁନ୍ତି। ଏହିପରି ବିଚାରଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହୋଇ ସେ ନିରୀଶ୍ବରବାଦକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କର ଗୋଟିଏ ପ୍ରବନ୍ଧରେ ଏହି ସବୁ ଭାବନାର ସ୍ଵର ନିହିତ ରହିଛି । 


ସୁତରାଂ ତାଙ୍କର ନିଜସ୍ବ ସ୍ଵୀକାରୋକ୍ତି ଅନୁଯାୟୀ ସେ କୌଣସି ଅହଙ୍କାରର ବଶବର୍ରାୀ 
ହୋଇ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁ ନାହାନ୍ତି , ବରଂ ତାଙ୍କର ଅଧ୍ୟୟନ ଓ ଚିନ୍ତନ ଭିତରେ 
ସେ ଏହି ଜୀବନଦର୍ଶନକୁ ଅଧ୍ବକ ମହତ୍ତୃପୂର୍ଣ ମନେ କରିଛନ୍ତି | ଭଗତ ସିଂହ ଯୁବକ ଅବସ୍ଥାରେ 
ଫାଶୀ ପାଇଲେ । ବିଭିନ୍ନ ଦର୍ଶନ ବିଷୟରେ ଗଭୀର ଚର୍ଚ୍ଚା କରିବାକୁ ସେ ସୁଯୋଗ ପାଇ 
ନାହାନ୍ତି । ତଥାପି ଏହି ପ୍ରତିଭାଧର ବ୍ୟକ୍ତି ଜଣଙ୍କର ଲେଖା ଓ ବିଚାରରେ ଯେଉଁ ତାର୍ତିକ 
ବିଚାରର ଝଲକ ରହିଛି ତାହା ପ୍ରଣିଧାନଯୋଗ୍ୟ । ଭଗତ ସିଂହଙ୍କୁ ଶହୀଦ ଭାବରେ 
ଇତିହାସରେ ଅଧ୍କ ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇଛି । କିନ୍ତୁ ସେ ଯେ ଜଣେ ଭାବୁକ, ମୌଳିକ ଚିନ୍ତକ 
ଓ ସ୍ପଜନଶୀଳ ବ୍ଯକ୍ତି ଏହି ପରିଚୟ ତାଙ୍କର ସ୍ଵନ୍ପ ଲେଖା ଓ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ମନ୍ତବ୍ୟରୁ 
ସ୍ପଷ୍ଟ । ବିଶେଷକରି “ ମୁଁ କାହିଁକି ନିରୀଶ୍ଵରବାଦୀ” ପ୍ରବନ୍ଧଟି ତାଙ୍କ ପ୍ରତିଭାର ପରିଚୟ 
ଦେଇଥାଏ | ତାଙ୍କୁ ଫାଶୀ ଦେବାଦ୍ଵାରା ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଓ ସମାଜ ଯେ ବହୁତ କିଛି 
ହରାଇଲା ଏହା ମନେ ହୁଏ ! 


-୪୧୫- 
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ସହାୟକ ଗ୍ରନ୍ମସୂଚୀ 


୧. ଗ୍ରେଟ ଇଣ୍ରିଆନ ରେଭୁଲୁସନାରୀ : ଭଗତ ସିଂହ 
ଲେ-ଫିରୋଜ ଆଲାମ, ସହନି ପବଲିକେଶନ, ଦିଲ 


9, ହଵାଏ ଆଇ ଆମ ଆନ ଆଥେରଷ୍ଟ- 
ଭଗତ ସିଂହ, ଇଣ୍ିଆନ ଆଥେଇଷ୍ଟ ପବିଲିସର୍ଶ, ନିଉ ଦିଲ ! 
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ଲେଖକ ଧନେଶ୍ବର ସାହୁଙ୍କର ଜନ୍ମ ଢ଼େଙ୍କାନାଳ 
ଜିଲ୍ଲାର ଭୁବନରେ, ୧୯୪୯ ମସିହାରେ | 
୧୯୭୧ ମସିହାରେ ରେଭେନ୍ସା ମହାବିଦ୍ୟାଳୟରୁ 
ଦର୍ଶନ ସମ୍ମାନରେ ବି.ଏ. ଓ ୧୯୭୩ ରେ ଉତ୍କଳ 
ବିଶୁବିଦ୍ୟାଳୟରୁ ଏମ୍‌.ଏ. ଓ ଉଭୟରେ 
ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟରେ ପ୍ରଥମ ଶ୍ରେଣୀରେ ପ୍ରଥମ 

ସ୍ଥାନ । ୧୯୭୪ରୁ ସରକାରୀ ମହାବିଦ୍ୟାଳୟ 
ମାନଙ୍କରେ ଅଧ୍ୟାପନା କରି ୨୦୦୭ରେ ବିକେବି 
ସ୍ଵୟଂଶାସିତ ମହାବିଦ୍ୟାଳୟରୁ ଅବସରଗ୍ରହଣ । 


ଜଣେ ହେତୁବାଦୀ ବୁବିଜୀବୀ ଓ ସର୍ବୋଦୟ 
ବିଚାରର ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ଭାବେ ସେ ଓଡ଼ିଶା ଓ 
ଓଡ଼ିଶା ବାହାରେ ପରିଚିତ । ‘ଆବ୍ରାହମ 
କୋଭୂର' , ‘ଧର୍ମ ଦର୍ଶନ ଓ ସମାଜ! , ‘ଧର୍ମର 
ଉର୍ବ୍ବରେ” , ‘ସଂସ୍କୃତି ଓ ସର୍ବୋଦୟ ତାଙ୍କର 
ସାର୍ଥକ କୃତି । ଏହା ସହିତ ‘ଗୋରାଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ଗାନ୍ଧୀ ଓ ନିରୀଶ୍ଵବରବାଦ ଓ “' ଭାରତରେ ଜାତିପ୍ରଥା 
ଓ ତାହାର ବିଲୋପ ' ତାଙ୍କର ଦୁଇଟି ସୁଖପାଠ୍ୟ 
ଅନୁବାଦ । ଓଡ଼ିଆ ଓ ଇଂରାଜୀରେ ତାଙ୍କର ବହୁ 
ପ୍ରବନ୍ଧ ପତ୍ରପତ୍ରିକାରେ ପ୍ରକାଶିତ । 
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